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PROLOGO A LA EDICION ESPANOLA

sTA obra del P. Vagaggini que hemos traducido al es~

paiiol marca época en la historia del movimiento litargi-
co. Si no se expusiesen los fundamentos teolégicos de la li-
turgia, el movimiento que ella ha suscitado estaria llamado
a desaparecer después de haber dejado lucir una rafaga
de luz que por algtin tiempo causé la admiracién de los
«que lo contemplaban. ,

El valor teolégico de la liturgia es lo que la hace gran-
de e importante. El nos hace ver cémo la liturgia ocupa
un lugar destacado en el plan/de Dios sobre los hombres;
cémo viene a ser, sin eufemismo, el centro de la vida de
1a Iglesia. De este modo la liturgia deja de ser exclusiva~
mente un conjunto de reglas destinadas a realizar ordena-~
damente los actos cilticos, ni viene a ser una mera histo-
ria de los ritos litiirgicos, ni sélo una forma de pastoral
o de vida espiritual.

Es imposible recorrer las paginas de esta obra sin sen-
tirse hondamente subyugado por la liturgia de la Iglesia,
sin querer al instante proclamarla a su alrededor para que
sean muchos méas los cristianos que vivan intensamente su
fe bautismal y para que los que no lo son o lo son sélo de
nombre se acerquen a la fuente de la verdadera vida.

Con haber sido educado litirgicamente en la abadia
de Silos, donde existe una rica biblioteca de temas litiir~
gicos, donde se ensefia a vivir intensamente cada dia la
liturgia de la Iglesia, a pesar de no brillar por el esplendor
.externo en comparacién de otras abadias, y de donde sus
monjes han desplegado una intensa labor de “liturgiza-
ci6én” en toda Espafia y en varias naciones de Ameérica;
sin embargo, al escuchar de labios del P. Vagaggini en el
Pontificio Ateneo Anselmiano de Roma la exposicién de
la liturgia que Iuego plasmd en su obra Il senso teologico
della liturgia, no pude menos de reconocer que hasta ese
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momento no habia encontrado una exposicién sistematica
fundamental de la liturgia. Me parecié entonces haber ha-

llado la liturgia, no obstante haber sido lector asiduo de

dom Guéranger, Righetti, Jungmann, Azcarate, S. Ala-
meda, G. Prado... y de las revistas La Maison Dieu, Les
questions.... Me entusiasmé tanto tal doctrina litargica,
que crei hacer un gran servicio al movimiento litargico en
los paises de lengua espafiola si tradujese tal obra a nues-
tro idioma. v

Fui el primero que solicité del autor el permiso de tra-
duccién a otra lengua cuando apareciese impresa su obra.
Después hicieron lo mismo un francés, un alemén, un ame-~
ricano del Norte y un brasilefio. Todos cuantos tuvieron
noticias de tal obra quisieron traducirla a su propia lengua,
seguros de que en adelante no se podria dar un paso en
el movimiento litirgico sin haberla consultado. A los po-~
cos meses de la primera edicién se comenzaron los prepa~
rativos de la segunda. Todo esto es un exponente muy
elocuente del valor intrinseco, fundamental, de esta obra,

Su autor es una autoridad en el campo de las ciencias
eclesiésticas. Su profunda preparacién filoséfica, teoldgica,
patristica y ljtirgica le hacian uno de los mas capacitados
para llevar a cabo una obra de tal envergadura. Los afios
que el autor estuvo al frente del Colegio Griego de San
Atanasio, de Roma, encomendado a la Orden benedictina,
y su catedra de Teologia oriental en el Ateneo Anselmiano,
le han brindado ocasién de conocer a fondo las liturgias
orientales, lo cual es de gran importancia para la compren-
sién de la liturgia en general,

La traduccién espafiola ha sido preparada por la pri~
mera edicién italiana; mas el autor ha tenido la amabilidad
de enviarnos las pruebas de la sequnda edicién, con las
indicaciones convenientes alli donde habia introducido al-
gin cambio, para que lo incluyésemos en la traduccién
espafiola. Hemos procurado reflejar fielmente el pensa-~
miento del autor. El muchas veces sacrifica un estilo fliido
y bello por el concepto claro de lo que quiere expresar.
A veces hemos incluido palabras que adn no tienen mu-~
cho curso en castellano, tales como cristico, eclesial, mis-
térico, caltico..., que son frutos del movimiento litdrgico
actual. No las prodigamos, como lo hace el autor, pero
tampoco las omitimos por completo, pues encierran un sen~
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tido que no es- facil expresarlo con otras palabras mas
usuales, por evocar éstas otra idea distinta de la que con

ellas se quiere expresar aqui. o ol
Fueron muchas las editoriales que nos pidieron publi-

car esta version. A todas ellas guardo consideracién y

aprecio, pero ya estaba comprometido con la BAC, a la
que agradezco la atencién que nos ha dispensado.

En los trabajos y fatigas al llevar a cabo esta obra,
cosa comin en cualquier otra empresa, he recordado mu-
chas veces, ademas de otros motivos sobrenaturales., a los
“cursillistas” de Valverde del Camino, a quienes vi feno-
vados y con el entusiasmo de un nuevo Pgntecostés; a los
muchos muchachos que el Sefior pusc a mi paso y me ma-
nifestaron sus ansias de superacién y sus deseos de altura;
a mis hermanos en el sacerdocio, muchos de ellos compa-
fieros desde la infancia, y en ellos a cuantos en Espana. y
en Hispanoamérica trabajan por una renovacién litﬁrgma
cada vez mejor entre el pueblo fiel; el recuerdp dg miles
de seminaristas de habla espafiola, con hondas mqu1etude§s
para el presente y para el futuro, que me evo.caban nis
afios de seminario en el Metropolitano de Sevilla; el re-
cuerdo también de la laboriosidad de los benedictinos de
Silos que me han precedido. Todos estos recuerdo; me
han dado mas de una vez alientos y brios para continuar
en la obra comenzada, hasta dejarla concluida, y hoy ten-
go el gozo de verla asi.

Quiera Cristo Jesus, Liturgo principal del c.ultov celeste
y terrestre, que esos esfuerzos no sean vanos, sino que lle~
wven a muchas mentes v a muchos corazones la luz pura
que les haga comprender mejor su obra y el fuego santo
que los abrase en su amor,

M. G. B.
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SENTIDO TEOLOGICO DE LA LITURGIA

1



Aquellos para quienes la liturgia es esencialmente el con-
junto de las ceremonias del culto, rito publico de la Iglesia
y de las leyes eclesiasticas que le regulan, consideran la cien-
cla litargica como una parte del derecho canénico, en la cual
solo tiene cuwenta con las ideas teoldgicas y pastorales en la
medida que lo requiere el mejor conocimiento de las rdbricas
del culto. Hasta hace unos cincuenta afios este concepto de
la ciencia litargica era el que dominaba casi exclusivamente
en la ensefianza eclesidstica, y en su exposiciéon, mas que la
historia de las ribricas, se ensefiaba la manera de practicarlas.
"l'al era la orientacién que se habia dado a los correspondien-
tes manuales “de liturgia”,

No obstante, la amplitud ya mundial del movimiento litar-
gico y la abierta desaprobacién que la enciclica Mediator Dei?
ha hecho de esa opinién no son raros en los mismos ambien-
tes eclesiasticos, especialmente de ciertas regiones y de los que
concluyeron su formacion esencial alrededor de 1920, quienes,
con tenacidad y advertencia mayor o menor, se mantienen a
clla adheridos. No queremos decir, entiéndase bien, que %l co-
nocimiento de las rubricas sea innecesario en la Iglesia, sino
tinicamente que limitar la liturgia a las ribricas s, en reali-
dad, cerrar los ojos a la luz. De todos modos, los que asi
piensan son, afortunadamente, cada vez menos.

En efecto, desde treinta afios aca ha habido una fuerte re-
accién contra esa limitacion tan "arbitraria. Reaccién en dos
wentidos: se ha ampliado primeramente el objeto de la cien-
cla litirgica, en la cual se trata no sélo de ceremonias y ri-
liricas, sino también de los actos y ritos liturgicos, formularios
littirgicos, libros liturgicos, edificios del culto, altar, vasos sa-
grados, insignias liturgicas, canto gregoriano, misa, breviario,
wacramentos y sacramentales, fiestas y afio litirgico, es decir,
d¢ todo cuanto se refiere al culto. Mas atn: se quiere que
todo esto se considere no solo en la liturgia romana, sino tam-

..... —

1 N.,25: “Por eso yerran completamente en torno 2 la verdadera no-
cldén y naturaleza de la liturgia quienes la consideran solameante como
uie prarte externa y sensible del culto divino o como un ceremonial de-
corntivo; ni yerran menos quienes la consideran como unha mera suma
i loyes y de preceptos con los cuales la jerarqufa eclesidstica ordena la
vontlzacion de los ritos.”
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bién en otras y comparandolas entre si (liturgia comparativa).

En segundo lugar, al tratado de todo este conjunto se le
ha dado un caracter preferentemente histérico. Se intenté ex-
poner el desarrollo histérico de los objetos antes enumrerados,
de que se compone la liturgia, desde su origen hasta nuestros
dias, y esto, a ser posible, no sélo en la liturgia romana, sino
en todas las liturgias historicas o actuales. Si antes la ciencia
litirgica era considerada esencialmente como un conjunto de
ribricas, hoy, casi en la totalidad de los casos, es considera-
da esencialmente como simple historia. Es cierto que no faltan
alusiones al pensamiento teologico o al valor ascético espiri-
tual y pastoral de la liturgia, mas también lo es que se trata
solo de menciones con frecuencia brevisimas. La preocupacion
esencial va dirigida hacia el aspecto histérico: la evolucién de
la liturgia que hoy tenemos. De este modo, la ensefianza litiir-
gica se ha esmerado por ser una sintesis de las investigacio-
nes histéricas sobre la liturgia, que comenzaron cientificamente
con sus grandes historiadores del siglo xvi?, y desde enton-
ces han progresado extraordinariamente. Fl manual mas per-
fecto de este tipo en Alemania parece ser el de Luis Eisen-
hofer®. En Italia tenemos ahora el 6ptimo compendio de Ma-
rio Righetti en cuatro voliimenes *.

He aqui, por ejemplo, cémo concibe Righetti la ciencia li-
tirgica: “La ciencia litdrgica es esencialmente una seccion de
la historia eclesiastica. En la esfera de su competencia entran
todos los elementos relacionados con el culto, considerados no
sélo tal cual parecen hoy en el cuadro ritual cristiano, sino
principalmente como existieron en su origen, en su desarrollo
histérico, tanto en si mismos cuanto en su reciproca relacién
y en el ambiente en que fueron establecidos” %. Nada habria
que decir a esta afirmacién si Righetti, en vez de decir: “La
ciencia litdrgica es esencialmente...”, hubiese dicho: “La cien-
cia litargica historica es esencialmente...”, como é], con exac-
titud, titula su obra, a la que precisamente llama Historia de
la liturgia. Efectivamente, consultando a Righetti se tendra
una 6ptima introduccion general a la historia de cada uno de
los objetos y materias litiurgicas consideradas separadamente.

3 Véase, p.ej., €l elenco que da RiGHETTI, ed. esp., vol.l p.83ss. Hstos
estudios han tenido su enciclopedia, desafortunadamente no exenta de de-
fectos por el hecho de que, después del primer volumen, ha sido compi-
lada casi Unicamente por un solo redactor (H. LECLERCQ, Dictionnaire
d’archéologie chrétienne et de liturgie, Parfs, a partir de 1903).

8 Handbuch der katholischen ILiturgik, 2 veols. (Freiburg i. B., Her-
der, 1932). Editada por segunda vez en 1941-42, El mismo autor hizo
de ella un compendic: Grundriss der katholischen Liturgik; traducido
al espafiol : Compendio de liturgia (Barcelona, Herder, 1.2 ed. en 1940;
22 ed, en 1947; 3.2 ed., en 1950). E] compendio alemdn ha sido reali-
zado por J. LECHNER, Grundriss der Liturgik des riomischen| Ritus (Frei-
burg i, B., Herder, 1950), A

4+ M. RigHETTI, Historie de la liturgia, ed. esp. (Madrid, BAC, 2 vols.
[1955-1956]. I. Introduceién general; el afie litdrgico; =l Breviario.
II, La eucaristfa, los sacramentos, los sacramentales).

51 p.42,
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A Righetti, como a Eisenhofer, que dividen sus obras en
liturgia general y especial, les falta ain en el aspecto histo-
rico sélo una visidn panoramica del desarrollo de la liturgia
en todos sus objetos y materias segin las diversas épocas;
esa vision de conjunto permitiria ver en cada uno de los gran-
des periodos histéricos cémo se reflejan las tendencias cultu-
rales, religiosas y étnicas en todo el campo litargico, lo cual
es de suma importancia para una verdadera comprensiéon de
la liturgia, aunque s6lo sea en su aspecto historico 6. ‘

Es evidente que este modo histérico de considerar la li-
turgia supone un progreso notable sobre el modo meramente
rubricistico. El origen histérico del conjunto litirgico, en todos
sus aspectos, conduce a una comprension mucho mas sustan-
ciosa de la liturgia que hoy vivimos. Y este fin se alcanza
tanto més eficazmente cuanto menos se contenta el historia~
dor con solo averiguar cientificamente los hechos y estados
sucesivos del objeto de su investigacion, sino que, ademas, se
esfuerza por dar a conocer ®n cada caso las fuerzas externas
e internas, es decir, culturales, espirituales o psicologicas, que
los determinan, asi como también los valores permanentes que
resaltan en ellos; todos éstos son puntos de vista sintéticos
que los hacen comprensibles. De aqui se deduce, en primer
lugar, que la continuacién y el perfeccionamiento de estos es-
tudios ‘s, evidentemente, indispensable y que los resultados
de las investigaciones historicas se han de tener siempre pre-
sentes en ulteriores profundizaciones de la liturgia; son una
base fuera de la cual seria ridiculo construir otras explicacio-~
nes de la liturgia, aunque fuesen teoldgicas y misticas.

Pero, esto admitido, tengo por cierto que hoy, en el estu-
dio de la liturgia, es de urgente necesidad, aun basandose en
la investigacion historica cuantas veces lo exigiere la materia,
intentar superar la fase pura o prevalentemente historica. El
movimiento litdrgico actual, con ser él mismo un poderoso fer-
mento de la investigacion histérica en la liturgia, de la cual,
a su vez, recibe fortisimo impulso, incita justamente al mismo
tiempo a superar esa fase histérica en tres direcciones: en una
direccion ascética, que, mas alla de la simple comprensién his-

. : [
@ Para suplir este defecto se podrd recurrir, j., ‘ l
Vom geschichtlichen Werden der Liturgio (Freiburg 1 Ba:,AI'Iexl%ttl{Mslg%%}){'
o a la o6ptima obra del anglicano G. Dix, The shape of the liturg@}
(Westm‘mster 1945, relmpresa en 1954). En 1949, Twu. KLAUSER publicé
un articulo panoramico sobre la misma materia: Abendldndische Litur-
gzeyeschwhte (Bonn, Hanstein, 1949) (separata de Eleutheria, Heft I
1949) ; trad. franc.: Petite histoire de la liturgie oceidentdle (Paris
1\957)__ J. A. JUNGMANN, en su Missarum sollemmia, dedica a Ia misma
cuesti6n, pero a propoésito de la misa, una jugosa exposici6n: EI sacri-
Jicio de la misa, ed, esp. (BAC, Madrid, ed.2.®, 1953), p.23-219. Buen
panorama del desarrollo general de la liturgia por épocas se tiene, pero
on sentido luterano, en R. STAEHLIN, Die Geschichie des christliche Got-
:.cidé%autes vow der Urkirche bis 2ur Gegemwart: Leiturgia 1 (Kassel 1954)
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térica, conduce a recoger en la liturgia el fruto de doctrina y
de fermento de vida espiritual; en una direccion pastoral, que
se preocupa, ademas, de los medios méas aptos para llc‘ava.u' al
pueblo cristiano a la liturgia, y la liturgia al pueblo cristiano;
en una direccién més propiamente teoldgica, que se preocupa
de profundizar en la liturgia a la luz de la ultima sintesis del
pensamiento, que solo puede dar la teologia sintética general,
llamada hoy dogmatica.

Desde hace unos quince afios a esta parte la considera-
cién pastoral de la liturgia ha tomado, felizmente, un desarro-
llo que va aumentando cada dia. La pastoral litargica es hoy
la gran fuerza dinamica ‘del movimiento litiargico. Es ella, sin
duda, la que ha hecho del mismo un movimiento verdadera-
mente mundial, que interesa profundamente no sélq a un gran
sector del pueblo cristiano, sino también a un nidmero cada
vez mas considerable de sacerdotes con cura de almas y de
pastores jerarquicos responsables, Esta misma preocupacion pas-
toral ha sido el motivo decisivo de las recientes y famosas re-
formas litargicas.

Mas ain: en este momento el movimiento de pastoral li-
tirgica esta todo en la euforia de estas reformas conseguidas
o deseadas: reforma de estructura, de lengua, de canto; nue-
vas formas que se desean y se elaboran. Mas, por los felices
resultados obtenidos, es desde ahora evidente que la cuestién
de las reformas y de la misma creaciéon de nuevas formas li~
-targicas, aunque importante, no puede ser sino una etapa para
alcanzar el fin mismo de la pastoral litdrgica; un instrumento
para facilitar su consecucion. Un instrumento, que no es si-
quiera el mas decisivo en la ruta hacia la meta. Si e.I fin de 'la
pastoral litargica es llevar la liturgia, y en la liturgia, a Crl;-
to mismo, al pueblo, y al pueblo a la liturgia y en la liturgia
a Cristo, el medio decisivo sera siempre el de la comprension,
mejor dicho, el de la penetracién vital del alma del mundo li-
tirgico. Las reformas de estructura, de lengua y de canto;
la misma creacion de nuevas formas liturgicas, no pueden ser
mas que una ayuda, todo lo importante que se quiera, pero
sélo una ayuda para hacer penetrar al pueblo en el corazén
del mundo de la liturgia. Que esta ayuda no sea decisiva lo
comprendia muy bien aquel sacerdote francés que, a quien,
discutiendo sobre la reciente y feliz reforma de la Semana San-
ta, toco la cuestion de la lengua litirgica, le dijo: “La liturgia,
esté en latin o esté en francés, para mi pueblo siempre estara
en hebreo”. Y estara siempre en hebreo no solo para el pue-
blo, sino también para el clero. Incluso en las reformas hechas
se advertira bien pronto, pasado ®l primer fervor de la no-
vedad, el corto camino recorrido hacia la meta, si el clero no
aprendiere mientras tanto ese hebreo y si no se cuidare de
ensefiarselo al pueblo. El hebreo de que aqui se trata es el
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pensamiento teolégico de la liturgia, naturalmente inseparable
del pensamiento biblico y espiritual.

Es cosa clara que la comprensién teolégica de la liturgia
es requisito esencial para su comprensién espiritual, como tam-
bién para obtener un buen resultado pastoral que sea durade-
ro; solo una liturgia teolégica en que se considere la realidad

litdrgica a la luz de sus dltimos principios y en %l cuadro de la

visién general del mundo, dada por la revelacién y estudiada
por la teologia general, llega al meollo del pensamiento litiir-
gico; ella es, por tanto, la Gnica base sélida de una espiritua-
lidad y de una pastoral litirgicas. Asi, pues, me parece urgente,
en el tiempo en que nos hallamos, exponer y desarrollar lo méas
profundamente posible una liturgia teoldgica. Es de suponer,
seglin creo, que seran bastante mas numerosos de cuanto han
sido hasta aqui los tedlogos que se ocupen de la liturgia. Y
es muy probable que esto, si se verificase en gran escala, trae-
ria grandes ventajas no solo a la liturgia y al movimiento li-
' tlirgico, sino también a la misma teologia,

Parece, en efecto, que, en el mismo movimiento litargico,
el aspecto de liturgia teoldgica, aunque incluido en él como
germen, no ha sido hasta ahora objeto de un cuidado igual a
la importancia que realmente posee. No queremos decir que
no se ha hecho nada. La wenciclica Mediator Dei, en particular,
recoge felizmente los mejores y mas seguros resultados inclu-
so de la investigacion teoldgica litirgica obtenidos por el mo-
vimiento litdrgico desde hace un siglo. Ademas, se han hecho
y se hacen ensayos de cierta importancia?. Pero, al parecer,
queda todavia mucho que hacer en este campo. Y precisamen-
te a esa insuficiencia se ha de atribuir en gran parte el que
el movimiento litirgico, y especialmente sus valores espiritua-
les y pastorales, no haya producido en todos los ambientes,

T Los ensayos mas importantes en el campo teolégico-litiirgico parece
han sido los intentos de Q. Casel en torno a la teologia del misterio.
Aparte de la teorfa especifica de Casel acerca da la representacién de
las acciones salutiferas histéricas de Cristo, estos intentos, incluso por
la oposicién que han suscitado, han dado ocasion de precisar y avalo-
ran cierto ndmero de ideas notables. Interés por el aspecto teolégico de
1;3, liturgia mostré dom. Lamberto Beauduin, iniciador del centro litdr-
.gico de 1a abadia de Mont César, en Lovaina; interés que luego ha
side continuado por las publicaciones de aquel centro, especialmente en
Les questions liturgiques et paroissiales y en los Cours et conférences
des semaines liturgiques (desde 1912), También el Centre de Pastorale
Liturgique, de Paris, ha considerado este aspecto en La maison Dieu y
en la coleccién Lexr Orendi, La coledcion Heclesia Orans y las revistas
Jehrbuch fir Liturgiewissenschaft (1921-1941) y Archiv Silr  Liiturgie-
wissenschaft (desde 1950), de Marfa Laach, han tratade también aste
punto. Mds recientemente han descubierto la importancia de un carfcter
més decididamente teolégico en el estudio de la liturgia J. Danielou
¥ L. Bouyer. El P. Danielou se ha esforzado en la rehabilitacién eritica
de la tipologia biblica y patristica, especialmente en las dos obras Sa- .
eramentum futuri (Parfs 1940) y Biblie et Liturgie. Le théologie bi- |
bligue des sacraments et des fétes d’aprés des Peres de UEglise (Pa-
rfs 1951). De L. Bouyer son notables: Le mystére pascal (Paris 1947) :
' Liturgical piety (Notre Dome Press, 1955); ed. frame. La vie de la Bi-
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comenzando por el clero, los frutos que del mismo se pueden
esperar, Como quiera gue -sea, por lo que atafie al programa
de la ensefianza de la liturgia, me parece ilusorio esperar con-~
seguir el fin, que es el de dar una iniciacion litirgica orientan-
do eficazmente hacia el descubrimiento del mundo de la litur-
gia en su integridad, sin fundamentar esa direccion sobre los
principios de una visién sintética litirgico-teoldgica que haga
ver el lugar de la liturgia en la economia general de la sal-
vacién segin la revelacidon cristiana.

Una liturgia teologica deberia hacer recaer claramente todo
el estudio de la liturgia sobre su valor teoldgico, al que el as~
pecto histérico deberia servir de base y presupuesto, y el as-
pecto espiritual y pastoral de consecuencia. Asi tendriamos una
liturgia teoldgica general que estudiaria, haciéndolos converger
sobre el punto de vista teologico, los elementos comunes a cada
una de las partes de la liturgia; y una liturgia teologica espe-~
cial que estudiaria de igual suerte los elementos especiales de
cada una de estas partes: de la misa, del afio litiirgico, de los
otros sacramrentos y de los sacramentales.

Movido por estas consideraciones presento este modesto
ensayo, en el que trataré de ilustrar el concepto de liturgia, el
lugar que ella tiene en la economia.general de la salvacién en
relacion con las leyes generales que regulan esta economia, sus
relaciones con la Biblia, con la fe, con la teologia, con la vida
espiritual y pastoral.

Me juzgaria muy feliz si con ‘esto pudiese ayudar a algin
lector a apagar mas facilmente su sed en la gran fuente de la
liturgia, fuente de agua viva que mana hasta la vida eterna.
La fuente es Cristo.

A LA SEGUNDA EDICION.

Esta segunda edicion, a los seis meses de la publicacién de
la primera, sale corregida, mejorada en la presentacién tipogra-
fica y, en algunas materias de cierta importancia, precisada y
completada en cuanto al pensamiento y la bibliografia. Un in-
dice analitico de autores y de materias facilitard su consulta.

D. C. Vacacain, O. S. B.

Roma, Ateneo Pontificio de San Anselmo, miércoles de Ce-

niza, 19 de febrero de 1958.

turgia: Tex Orandl [Parfs 1957]1; ed. esp., Piedad litiérgice. Fdiciones
Benedictinas [Cuernavaca 1957). Otras cuestiones tiemen también cierto

numero de ensayos particulares, a los cuales nos referiremos en el curso .

de este estudio. Como quiera que sea, acerca de la teologfa litirgica, se
tiene la ijmpresién de que con bastante fracuencia, mads que acudir a la
investigacion técnica y sistemdtica, base necesaria de todo trabajo pro-
fundo, se ha utilizado, en general, ensayos esporddicos y de amplia di-
vulgacién,

,

PRIMERA PARTE

Concepto de la liturgia

CAPITULO I

Panorama general de la liturgia: La revelacién como
historia sagrada

Para llegar a conocer el dominio de la liturgia, se necesita
conocer el mundo de la revelacién y considerar las cosas en
la visién general en que propiamente las considera la revela-
cion, tal cual se contiene sobre todo en la Sagrada Escritura.
La liturgia, en efecto, es como un aspecto de la.revelacién y
como un modo de hacernos conocer su sentido. Por esto es
indispensable considerar siempre la liturgia en el panorama ge-
neral de la historia sagrada, pues la historia sagrada es preci-
samente la vision general en que propiamente considera la re-
velacién todas y cada una de las cosas.

1. LA REVELACION SE PRESENTA, ANTE TODO, COMO UNA
HISTORIA SAGRADA

Hay un modo de considerar las cosas propio de las ciencias
humanas, de la especulacién metafisica, el cual se puede llamar
entitativo u ontolégico, porque principalmente se preocupa de
determinar la posicién de una cosa cualquiera en el orden de
los seres o esencias. Si, analizando lo que es este hombre,
v.gr., Ticio, me fijo en que es un ser, una sustancia, un ani-
mal racional, que tiene el poder radical de reir, de estudiar,
que es social, que puede ser .religioso y en otras cosas seme-
jantes, considero a Ticio, ante todo, en el aspecto entitativo,
ontolégico.

La revelacién cristiana, especialmente en la Sagrada Es-
critura, no se nos presenta, ante todo, como un sistema expli-
cativo de las cosas vistas en su aspecto entitativo, de forma
analoga a la de una explicacion metafisica del ser; el aspecto
primario y preponderante en que se nos presenta a nosotros

la revelacion, no es una especie de metafisica revelada. No
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intento decir, por supuesto, que en la revelacién, y mas con-
cretamente en la Escritura Sagrada, no haya un nimero mas
o menos considerable de afirmaciones de valor entitativo y me-
tafisico de capital importancia objetiva, pues es claro que ta-
les afirmaciones existen; sélo intento decir: primero, que las
afirmaciones de tal género son relativamrente raras y esporadi-
cas; segundo, que no puede hablarse de ellas como de un sis-
tema que explique metafisicamente %l cosmos, mas ni siquiera
como de fragmentos o fundamentos que, ulteriormente des-
arrollados v perfeccionados, pudieran servir para la construc-
cién de dicho sistema; en tercer lugar, y principalmente, que
esas afirmaciones, aunque importantes en si mismas, no estan
en el plano primero de la atencion, del interés y de las pre-
ocupaciones de la revelacion, sino que son como presupuestos
naturalmente aceptados, a los cuales algunas veces se alude,
pero sin hacerlos, por lo demas, objeto de preocupacion y
atencion primaria.

Ni siquiera seria preciso decir que la revelacién se nos pre-
senta en primer lugar, y de modo especial, en la Sagrada Es-
critura, como una norma préctica de vida, como un conjunto
de reglas y preceptos morales, no es el contenido primario de
la Sagrada Escritura, como deberia serlo si ésta se nos pre-
sentase, ante todo, como norma de vida y como una moral. Es
innecesario decirlo, repito, porque, aunque en la Sagrada Es-
critura se dan normas morales bien explicitas y manifiestas,
siempre se proponen como consecuencia inmediata de alguna
otra cosa, como derivacién natural e insustituible de otro ele-
mento del que inmediatamente depende todo lo demés y que
es el solo que figura en primer plano.

La revelacion, especialmente en la Escritura, se presenta,
ante todo, como una historia, como una historia siempre actual,
como una sagrada historia siempre actual, en que se presupone,
y a veces se afirma, cierta metafisica; de ella se deriva, de ma-
nera inmediata y muy clara, una norma de vida, una moral.
Esta historia sagrada siempre en acto es la historia de las in-
tervenciones de Dios en el mundo, para atraer a si a la cria-
tura racional, comunicarla su vida divina, y realizar de ese mo-
do su reino cosmico; es, al mismo tiempo, la historia siempre
en acto de como corresponde a las intervenciones de Dios la
criatura racional. Este es el aspecto dominante y especifico
que la revelacién considera en todo aquello de que trata; por
lo mismo no tiene ®lla una dominante metafisica, ni moral, sino
histérica, con un fondo metafisico y una derivacién moral
bien marcada.

En todo esto hay algo mas que una simple graduacién. La
nota distintiva de ser ante todo una historia sagrada siempre
en acto, con un fondo metafisico y una moral bien explicita, da
a la revelacion judiocristiana su fisonomia especifica, que la
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distingue profundamente, y a simple vista, de cualquier sistema
filos6fico o moral.

El mundo, por ejemplo, presenta aspectos puramente filo-
soficos, de los que no se desprende ninguna norma de vida
préctica; los considera el platonismo, el aristotelismo, el ploti-
nismo, el kantismo, el hegelianismo. Otros aspectos, en cambio,
dan origen a una norma de vida, a una moral, cual lo es %l con-
fucionismo, y también, segiin parece, el budismo primitivo. Otros
aspectos se refieren, ante todo, a sucesos histéricos: la conquis-
ta de Asia por Alejandro Magno, el descubrimiento de América
por Cristébal Colén, las invasiones de los barbaros en el impe-
rio romano, etc. Bl De bello gallico refiere un acontecimiento
histérico, y es, ante ‘todo, una historia.

Ahora bien, la misma revelacién cristiana se presenta tam-
bién como una proeza del orden de los acontecimientos histé~
ricos: la historia -de] irrumpir siempre en acto de una persona
concreta, Dios, en el espacio y en el tiempo, para hacer real
su trato y aproximacién a personas concretas, los hombres,
puestos y mantenidos por él mismo en el ser, mas de los cua-
les desea la libre sumisién, con vistas a realizar en ellos cier-
tos designios de su reino césmico. Este es el cuadro principal
de la revelacién cristiana. :

Si luego en ese cuadro se advierte un fondo metafisico,
ello se debe a que no hay historia que de él pueda prescindir.
Por eso, también en el De bello gallico hay un fondo de afir-
maciones metafisicas, aunque sélo de caracter general. Es evi-
dente, en efecto, que destruiria completamente el mismo valor
historico del De bello gallico quien no admitiese desde el prin-
cipio ‘el valor objetivo, por ejemplo, de los conceptos de hom-
bre, imperio romano, celtas, guerra, libertad humana, respon-
sabilidad, tiempo, espacio, etc., etc. Negados estos y semejantes
conceptos no tienen ningin sentido el acontecimiento histérico
que el De bello gallico nos refiere, ni el mismo libro. De donde
se sigue que, aunque e] autor del libro no intente ciertamente
preocuparse de metafisica, a pésar de eso no puede menos de
presuponer, y quizd de cuando en cuando afirmar explicitamen-
te, cierto nimero de conceptos de valor propiamente metafi-
sico. Mas no es menos claro que en una narracién histdrica
como el De bello gallico la metafisica entra sélo como fondo,
como cosa haturalmente presupuesta, y acaso, a veces, mas
o menos explicitamente afirmada, y siempre al servicio de la
narracién histérica, es decir, en tanto en cuanto es necesario
para salvaguardar y hacer comprender 'l valor de la historia.
Lo mismo sucede en la revelacion cristiana: la metafisica se
encuentra en el fondo del cuadro y alli es objeto de afirma-
ciones, pero en tanto en cuanto es necesaria para salvaguardar
y hacer entender el valor de la historia siempre en acto de las
intervenciones de Dios en el mundo, ni mas ni menos.
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El hecho de que en la revelacién cristiana la norma moral
de vida sea bien manifiesta, proviene de la naturaleza misma
de la historia narrada. Es una historia sagrada, que por la na-
turaleza de su protagonista principal, Dios, y por la intencién
que el mismo Dios persigue en ella, envuelve y compromete
directamente en sus raices mas profundas toda la vida y obrar
del hombre, sus derechos y sus deberes. Esto no basta para que
en la revelacion cristiana se trate de una moral que en su fiso-
nomia concreta y propia dependa inmediatamente de una his-
toria, y no simplemente de una metafisica. Ateniéndonos, por
. tanto, al modo como presenta las cosas la revelacion cristiana,
el hombre ha de obrar de tal o cual manera, no sola y simple~
mente por razones metafisicas o por otros motivos, sino inn}e-
diatamente porque Dios, persona concreta, ha intervenido e in-
terviene concreta y libremente en Cristo, en el Espiritu, de
tal o cual modo en la historia del mundo, en la historia del
hombre, en la de cada hombre; en tu propia historia. La reve-
lacién cristiana dice al hombre: Dios ha obrado libremente,
y obrara y obrarad de ese modo con los hombres, contigo; lue-
go deber tuyo es obrar asi y no de otra forma.

Norma distintiva del Antiguo Testamento es tomar el mo-
tivo de la ley moral inmediata, concreta y principalmente del
pacto que Dios firmé con Israel. Véase, por ejemplo, E?f 20,2ss.,
donde se trata del decélogo. Al primer mandamiento: “No ten-
dras otro Dios que a mi”, precede como motivo inmediato:
“Yo soy Yavé, tu Dios, gue te ha sacado de la tierra de Egipto,
de la casa de la servidumbre” (v. 2). Al segundo mandamientc’),:
“No te haras imagenes talladas..., no te postraras ante ellas”,
sigue el motivo: “Porque yo soy Yavé, tu Dios, un Dios’celo-
so..” (vwv. 4-5). Al mandamiento de la observancia del sabado
se da como motivo: “Pues en seis dias hizo Yavé los cielos y
la tierra, el mar y cuanto en ellos se contiene, y el séptimo d'e‘s’-'
canso; por eso bendijo Yavé el dia del sabado y lo santifico
(v. 11). En el mismo sentido puede verse también Deut 4,2.
7-9.15.16.32-40; 5,6; 7,6-11; 10,12-11,9. Entre todos estos textos
es sumamente singular el motivo del gran mandamiento de amar
a Dios sobre todas las cosas: “Ahora, pues, Israel, ;qué es lo
que de ti exige Yavé, tu Dios, sino que temas a Yavé, tu Dio§,
siguiendo por todos sus caminos, amando y sirviendo a Yavé,
tu Dios, con todo tu corazén, con toda tu alma, y guardando
los mandamientos de Yavé, y sus leyes, que hoy te prescribo
yo, para que seas dichoso? Mira: De Yavé, tu Dios, son los
cielos de los cielos, la tierra y todo cuanto en ella se contiene.
Y sélo con tus padres se ligd amandolos, y a su descendencia
después de ellos, a vosotros, os ha elegido entre todos los
pueblos, como hoy. Circuncidad, pues, vuestros corazones, y no
endurezcais mas vuestra cerviz...” (Deut 10,12-16). Obsérvese,
asimismo, coémo se motiva el precepto del amor del forastero
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que habita en medio de los israelitas: “Porque Yavé, vuestro
Dios, es el Dios de los dioses.., que no hace acepcién de
personas ni recibe regalos... y ama al extranjero suministrando-
le alimento .y vestido. Amad fambién vosotros al extranjero,
porque extranjeros fuisteis en la tierra de Egipto” (ibid., vv.
17-19)

Ya los profetas lo veian todo en esa perspectiva: del modo
de obrar de Dios en la historia con Israel, modo de obrar de
padre y de esposo, mas también de juez remunerador, se dedu-
cen los deberes de Israel para con Dios y la medida de la gra-
vedad de sus pecados. De aqui, por efemplo, el gran tema pro-
fético del amor de Dios, esposo para Israel, su esposa; el de la
infidelidad de la esposa para con el esposo y el de los lamen-
tos de Dios, esposo, contra la esposa infiel; y, finalmente, el
de las interminables tribulaciones que por su infidelidad sobre-
vienen a la esposa: tema draméaticamente desarrollado en Oseas
(1,2; 2; 3,15; 4,10-19; 5-10; 14,2ss.).

El mismo concepto de creacién y de un Dios creador, que
tanta importancia tiene en el Antiguo Testamento, cual motivo
de las relaciones entre Dios y el mundo, no se considera, par-
ticularmente en los textos mas antiguos, tanto en su valor
metafisico, cuanto en sus relaciones con la historia. En ellos se
considera la creacion, sobre todo, como principio de la historia.

En todo esto se observa siempre el mismo fenémeno: la

norma moral depende inmediatamente y concretamente de una

historia, y no simplemente de una metafisica; mucho menos de
una necesidad simplemente practica y hedonistica del hombre.

En éste, como en otros muchos puntos, el Nuevo Testamen-
to es simplemente %l heredero y la continuacién del Antiguo.
Solo que aquel obrar divino, del que se deriva inmediatamente
la moral, es ahora una historia en sumo grado mas extraordi-
naria que la que habfan conocido los antiguos israelitas. Y esa
historia se resume en el hecho de que, en la persona de Cristo,
Dios mismo vino personalmente a nosotros y habité con nos-
otros, y “después de haber hablado Dios muchas veces y de
muchas maneras en otro tiempo a nuestros padres por ministe-
rio de los profetas, dltimamente, en estos dias, nos ha hablado
por su Hijo” (Heb 1,1ss.). “Porque tanto amé Dios al mundo,
que le dié a su unigénito Hijo, para que todo el que crea en El
no perezca, sino que tenga la vida ®eterna” (lo 3,16). Mas tarde,
Cristo, después de haber dejado este mundo, mandé de cerca
del Padre a su Espiritu, que estd ahora constantemente presente
en los fieles y obra en ellos la filiacion divina, transformando-
los y configurandolos a semejanza de Cristo, con el fin de con-~
ducirlos a la tltima meta: la resurreccién gloriosa en la vida
bienaventurada con Cristo (véase, por ejemplo, Io 14,15-21. 25-
31; Rom 8). De esta intervencién extraordinaria de Dios en el
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mundo por medio de Cristo y en el Espiritu Santo se deduce
ahora el motivo del obrar especificamente cristiano.

He aqui algunos ejemplos. San Juan justifica la necesidad
del amor de Dios y del préjimo de esta manera: “El que no
ama, no conoce a Dios, porque Dios es caridad™. La caridad
de Dios hacia nosotros se manifestdé en que Dios envié al
mundo a su Hijo unigénito para que nosotros vivamos por él.
En eso estad la caridad, no en que nosotros hayamos amado a
Dios, sino en que él nos amé y envi¢ a su Hijo, victima expia-
toria de nuestros pecados. Carisimos, si de esta manera nos
amé Dios, también nosotros debemos amarnos unos a otros.
A Dios nunca le vio nadie; si nosotros nos amamos mutuamen-
te, Dios permanece en nosotros y su amor es en nosotros per-
fecto. Conocemos que permanecemos en él y él en nosotros,
en que nos dio su Espiritu. Y hemos visto, y damos de ello
testimonio, que el Padre envié a su Hijo por Salvador del
mundo... Amemos, pues, a Dios, porque primero nos ha ama-
do él a nosotros” (1 lo 4,7ss.). “En esto hemos conocido la
caridad, en que &l dic su vida por nosotros; y nosotros debe-
mos dar nuestra vida por nuestros hermanos” (ibid. 3,16).

;Por qué estd prohibida la fornicacion?: “;No sabéis que
vuestros cuerpos son miembros de Cristo? ;Y voy a tomar yo
los miembros de Cristo para hacerlos miembros de una mere-
triz? {No lo quiera Dios!... Huid la fornicacién... ;O no sabéis
que vuestro cuerpo s miembro del Espiritu Santo, que esta
en vosotros, y que le habéis recibido de Dios, y que no os
pertenecéis? Habéis sido compra’(’ios a gran precio. Glonhcad’,
pues, a Dios en vuestro cuerpo” (1 Cor 9,15.19.20). Por qué
no se puede escandalizar a los hermanos: “... Entonces perece-
ta por tu ciencia el hermano flaco por quien Cristo murié.
Y asi, pecando contra los hermanos e hiriendo su conciencia
flaca, pecais contra Cristo. Por lo cual si mi comida ha de es-
candalizar a mi hermano, no comeré carne jamés por no escan-
dalizar a mi hermano” (ibid. 8,11ss.).

He aqui, finalmente, de donde se deduce inmediata y con-
cretamente, segin San Pablo, la norma especificamente cris-
tiana de todo alejamietno del pecado, de toda ascesis y de toda
tendencia ‘a la dltima perfeccion: “Dios, enviando a su propio
Hijo en carne semejante a la del pecado, y por el pecado, con-
dené al pecado en la carne... Los que viven segin la carne, no
pueden agradar a Dios; pero vosotros no vivis segiin la carne,
sino segin el espiritu, si es que de verdad el Espiritu de Dios
habita en vosotros. Pero si alguno no tieme el Espiritu de
Cristo, éste no es de Cristo. Mas si Cristo estd en vosotros,

1 No -es una definicién metafisica de Dios, como lo han afirmado no
poeos autores; mni lo es siquiera el Ego sum qui sum, del Hxodo 4,14;
su sentido es: todo el obrar de Dios para con el mundo en la historia
sagrada tiene por origen y por forma su amor gratuito. El contexto es
claro. : .

)
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el cuerpo esta muerto para el pecado, pero el espiritu vive
para la justicia. Y si el Espiritu de aquel que resucité a Jesiis
de entre los muertos habita en vosotros, el mismo que resucité
a Cristo Jestis, dara también vida a vuestros cuerpos mortales
por virtud de su Espiritu, que habita en vosotros. Asi, pues,
hermanos, no somos deudores a la carne de vivir segin la car-
ne, que si vivis segin la carne, moriréis; mas si con el espi-
ritu mortificais las obras de la carne, viviréis. Porque los que
son movidos por el Espiritu de Dios, éstos son hijos de Dijos...
Y si somos hijos, somos también herederos, herederos de Dios,
coherederos de Cristo, supuesto que padezcamos con él, para
ser con él glorificados. Tengo por cierto que los padecimientos
del tiempo presente no son nada en comparacién con la glo-~
ria que ha de manifestarse en nosotros” (Rom 8,3ss.).

Sin necesidad de entrar en las particularidades de este tex-
to de gran densidad de pensamiento, intuitivamente se nos pre-
senta su movimiento general: la venida del Hijo de Dios ha
quebrantado el dominio del pecado {(de la carne); habiéndonos
comunicado su Espiritu, Dios libra a cada uno de nosotros de
aquel dominio; por tanto, no nos esta permitido vivir en pecado,
o segin la carne, mas debemos vivir como hijos de Dios, do-
ciles a las mociones del Espiritu que estd en nosotros; sufrien-
do ahora por Cristo, seremos glorificados juntamente con él,
cuando el Espiritu que habita en nosotros obre también en nos-
otros la resurreccion gloriosa.

Queda advertido que, en la misma tradicién dogmatica y en
el magisterio ordinario de la Iglesia, la revelacion se presenta,
ante todo, igualmente como una historia sagrada, en el mismo
sentido que en la Sagrada Escritura. Una prueba de esto la
tenemos en el hecho de que la tradicion dogmatica y el magis-
terio ordinario proponen, ante todo, a los fieles la misma Es-
critura, el mensaje de la Escritura, y hacen de ¢l el objeto
principal de 'su propio mensaje. Otra prueba no menos con-
vincente es el simbolo de la fe, propuesto por la tradicion y el
magisterio ordinario como un resumen facil y breve de la reve-
lacion. Este concepto no es solo antiguo y comiin en la tradi-
cion patristica ? y litargica 3, sino que continué subsistiendo en

2 Cf., p.ej., D, vAN DEN EYNDE, Les normes de Uenseignement chrg-
tien. dans la littérature patristique des trois premiers siécles (Gem-
bloux 1933). Véase, p.ej., IRENEO, Adv, haer. 1,10,1-2; TERTULIANO, De
praescript, 14,1-3; ORIGENES, De princip. prélogo. A partir del siglo 1v,
la idea es comiin (véase, p.ej., JERONIMO, Contra Ioan. 28; RUFINO,
Com. in symb. apost, 2; AGusTiN, De symb. ad catech. 1),

® 8e trata del rito de la Traditio symboli, a los catectymenos, en el
cual el simbolo viene considerade como el sumario dz toda la fe cris-
tiana (véase, p.ej., M. RIGHETTI, vol.2 p.663ss.; Sacramentario gela-
siano [ed, 'Wilson] p.53-556s8.), y antiguamente en el rito de la profesiéon
de fe, a modo de simbolo, 2n el mismo acto del bautismo (véase Ri-
GHETTI, vol,2 p.695ss, y el texto de la Traditfo Apostolice, de Hipo6lito
Romano, 21}, .



16 " p.1.* CONCEPTO DE LA LITURGIA

la época de la escolastica 4, la cual, como es sabido, prestd su
maxima atencion a considerar la revelacion en otro aspecto, en
el aspecto entitativo. A simple vista se nota que el simbolo de
la fe, sobre todo en su forma mas antigua, la conocida con el
nombre de simbolo apostélico, se compuso teniendo presente el
elemento que domina en la historia sagrada de las intervenciones
de Dios en el mundo. La preponderancia del aspecto entitativo
en algunos puntos doctrinales de las férmulas del mismo simbo-
lo fué obra, como es sabido, del magisterio extraordinario y de-
bida a las intervenciones polémicas contra las desviaciones de
los herejes *.

En suma, la conclusién es siempre la misma: toda la reve-
lacion judio-cristiana se apoya sobre una historia, y sobre todo
se presenta como una historia, una historia siempre en acto,
mas que cuenta con un largo pasado y no se concluira sino en
lo futuro: historia de las libres y amorosas intervenciones de
Dios en el mundo y de la respuesta libre de las criaturas.

2. LASs GRANDES FASES DE ESTA HISTORIA

¢Cual es en sentido mas concreto esta historia? En resu-
men se pueden considerar sus fases esenciales en el esquema
siguiente:

ETERNIDAD: Dios, el Padre por apropiacién, decide, li-
bremente y por amor, hacer participes de su vida divina a las
criaturas con vistas a realizar en ellas su reino unitario es-
piritual y césmico (debajo del primado de Cristo); este rei-
no tendra su plena realizacion en la Jerusalén celestial. Pre~
destinacion (de Cristo y) de los elegidos (debajo de dicho
primado). Creacion de los angeles antes del tiempo; drama
en el mundo angélico: angeles fieles y angeles infieles.

TIEMPO: Ejecucién del plan predicho en el mundo visible v
en el tiempo:

Primera fase: EN ApAn: Tendencia a la ejecucion del plano
con la inclusién de Adan como cabeza espiritual del geé-
nero humano (pero subordinado a Cristo); creacion; ele-
vacion; estado paradisiaco; unidad c6smica; precepto; ten-
tacién por los angeles malos; caida; quebrantamiento de

% Fué doctrina cemiin en la escolistica que toda la fe estd contenida
en los articulos del simbolo apostélico, en cuanto que aguellos puntos
de la f2 que no estdn contenidos allf directamente pueden ser reducidos
a mno que lo estd, bien como supuesto ¢ como consecuencia (véase, p.ej.,
A. DE HALES, Summae 3 q.39 [2d. Quaracchi, IV n.698ss.]; BUENAVEN-
TORA, 3 d.25 q.1).

5 Caso tipico: las modificaciones que el concilio Niceno introdujo en
el sfmbolo para defender la doctrina ortodoxa con los arrianos, También
el llamado simbolo atanasiano, con su grandisima insistencia sobre el
aspecto entitativo de la Trinidad y de la Encarnacién, es una composi-
ci6on netamente polémica.
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la unidad césmica; origen de las dos ciudades, la de Dios
y la del diablo, en continua lucha dramatica; fracaso de
la primera fase; promesa del Redentor.

Segunda fase: En CrisTo, SEGUNDO ADAN: Se reanuda la eje-
cucién del plan en Cristo Redentor:

Tiempos de preparacion a Cristo Redentor:

— De Adan a Abraham: setitas; cainitas; No¢; el diluvio;
los semitas.

— De Abraham a Moisés: los patriarcas: Abraham, Isaac,
Jacob; el pueblo en Egipto.

— De Moisés a Cristo: la teocracia de Israel:
Moisés: liberacion; éxodo; alianza; peregrinacion en el
desierto.
Entrada en la tierra de promisién.
Los jueces; los reyes, especialmente David, Salomén; el
templo, el culto. ’
Los profetas.
El destierro.
El mesianismo.
La restauracion: la sinagoga.
San Juan Bautista.
La Virgen Maria.

La plenitud de los tiempos: los iiltimos tiempos en acto:

Comunicacién y manifestacién plenaria y definitiva de Dios en
la persona de Cristo Redentor:

Maria, la encarnacién; nacimiento; epifania; vida oculta.
Ministerio publico de Jests.

Misterios pascuales de Jesds: institucion de la eucaris-
tia y del sacerdocio; pasién; muerte en la cruz; sepul-
tura; bajada a los infiernos; resurreccion; los 40 dias con
los discipulos; Ascension; sentado a la diestra del Padre.

Participaciéon de la plenitud de Cristo Redentor, Sacerdote,
realizada en cada alma, en la Iglesia, en el tiempo intermedio
de la Ascensién a la parusia final:

Venida del Espiritu Santo, enviado por Cristo de cerca
del Padre: Pentecostés.
Efectos de la venida del Espiritu Santo (la salvacién in
Spiritu):
Nacimiento de la Iglesia visible, de organizacién jerar-
quica, como manifestacion plenaria y social, sobre la
tierra, de la vida divina en Cristo y en el Espiritu
Santo (cuerpo mistico).
Crecimiento de la Iglesia, cuerpo de Cristo hasta la
parusia final:

Esencialmente y en primer lugar por medio de la
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li‘tprgia: sacrificio; sacramentos; sacramentales; ora-
cion litirgica.

A ese crecimiento preceden como preparacién, o si-
guen como consecuencia, todas las demas activida-
des de la Iglesia:

. Actividades jerarquicas: magisterio; gobierno;
apostolado jerarquico y su participacion.
Actividades privadas de cada uno:

Correspondencia moral ascético-mistica de cada
uno a las realidades litirgicas.

Actividades del orden temporal ajustadas al or-
den espiritual.

Realizacion final (dltima escatologia):
Individual: muerte; santos en el cielo; fieles en el
purgatorio.

;Césrlnica: parusia; juicio universal; resurreccién ge-
neral.

ETERNIDAD: Castigo eterno de los condenados e instauracion
definitiva del Reino de Dios (Padre por apropiacién) en
Cristo en la tnica ciudad de los angeles fieles y de los hom-
bres redimidos, en la liturgia césmica eterna de alabanza
y accidon de gracias.

Esta es, pues, en breve resumen, la historia sagrada en las
fgses de su desarrollo; éste es el mundo especifico de la litur-
gia, precisamente porque es el mundo especifico de la Escritu-~
ra y de la revelacion cristiana en general. Este es también de
derecho, y deberia serlo de hecho, el mundo especifico de la
teologia, en el sentido de que deber de la teologia ha de ser
precisamente explicar este mundo de la historia sagrada en to-
dos los aspectos en los que la investigacion teoldgica pueda
ayudarnos a entenderlo mejor, y, naturalmente, sin perder de
Ylsta jamas, ya en el planteamiento general como 'en los par-
ticulares, que en el referido mundo se trata de una historia
bien que en el fondo de ella se dé una metafisica y se contengaxi
neta y explicitamente normas de caracter moral,

3. ANOTACIONES EXPLICATIVAS

Para e1 tin que pretendemos, que es situar la liturgia en su
cuadro general de la historia sagrada, fuera del cual es incom-
prensible, bastard por el momento hacer algunas observaciones
explicativas del esquema antes propuesto. Serd tarea de los si-
guientes capitulos volver a tomar y profundizar més particu-
larmrente algunos de estos puntos.
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Es biblica.
L)

Cualquier lector diligente de la' Escritura, y especialmente
de San Pablo y del Apocalipsis, reconocerd facilmente en este
esquema una simple sintesis de las ideas esenciales que sobre-
salen en todo el libro sagrado, aclaradas y sistematizadas de mo-
do especial precisamente por el Apéstol, aunque de manera
fragmentaria, y en lugares diversos de sus ‘epistolas, y muy
eficazmente operantes en. el Apocalipsis®. Para prueba re-

leanse con atencién, v. gr., los pasajes siguientes, que forman

como el cuadro general: Eph los tres primeros capitulos ente-
ros; Col 1,9-23; 1 Tim 3,16. Para el sentido general de las re-
Jaciones del Antiguo Testamento y la nueva economia en Cris-
to: 1 Cor 10,1-5; Rom 9-11; Heb 7,1-10,18 y también Mc 1.15;
Gal 4,4. Para la idea de que el crecimiento de la Iglesia se
realiza en primer lugar y esencialmente por via sacramental,
véase, por ejemplo, lo que San Pablo dice en Rom 6,1-12 sobre
la parte que tiene el bautismo en la vida cristiana; y para la
parte que en ella tiene la eucaristia, véase 1 Cor 11,23-30;
10,16ss.; lo 6,32-59. Para la Jerusalén celestial y la liturgia
cosmica, vease Heb 12,21-23; Apoc 58-14; 21-225.

Es una teologia de la historia.

La historia sagrada se presenta como una teologia de la his-
toria porque revela el dltimo sentido, es decir, aquel que el
tiempo y la historia tienen a los ojos de Dios, el cual, con ser
inefablemente inmanente y estar como entremezclado en la his-
toria, es muy supetior a ella, la trasciende inmensamente y, por
esto, ademas de dirigirla, la impone y da un significado.

Esta historia es lineal, porque arranca de un solo punto de
partida: el consejo de Dios en la eternidad, al que sigue la
creacién de los angeles antes del tiempo, y de todo lo demas
en el tiempo, v se desarrolla sucesiva e irreversiblemente hacia
un punto de llegada al cual tiende desde el principio y en el
cual, perfeccionandose y realizandose en si misma, consigue
su fin.

Esta historia es unitaria, porque en su desarrollo hacia su
término, cada una de sus fases sucesivas estan dirigidas infa-
liblemente por un solo y omnipotente guia, Dios, en un senti-
do bien determinado con vistas a conseguir el fin preestable-
cido. Por lo cual, cada una de sus fases sucesivas guardan en-
tre si intima conexioén; las que preceden son preparacion y
como un cumplimiento anticipado, aunque imperfecto, de las

¢ Viéase, p.ej., L. TopeLil, Il disegno di Dio nellw storia (Turfn 1947);
Q. Spice, L’épitre aus hebreuxr (Bible de Jérusalem) (Paris 1950) p.25-33.
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siguientes, superado en cada fase posterior vy perfectamente lo-
grado en la fase final.

Esta historia va marcada de un profundo dinamismo ®esca-
tolégico. Efectivamente, las fases precedentes se ordenan a las
siguientes y todas juntas a la final; todos los tiempos se orde-
nan a las siguientes y todas juntas a la final; todos los tiempos
se ordenan a los tiempos ultimos (ta eschata), los cuales de
este modo ejercen una fuerza intrinseca de atraccién, engen-
dradora de dinamismo, sobre todas y cada una de las fases
del proceso, a las que dan un sentido inteligible.

Esta historia no es simplemente un proceso cosmoldgico
necesario, sino un proceso dramatico, porque los protagonis-
tas, Dios, los angeles y los hombres, son personas libres y
porque los angeles y hombres, criaturas libres y falibles, tie-
nen en este proceso libre eleccion para contrariar los planes
de Dios o para promoverlos. De hecho, una parte de los angeles
y de los hombres los han aceptado y favorecido libremente:
son los elegidos. Mas la otra parte de los dngeles, y, por ins-
tigacién de éstos, la otra parte de los hombres, los han recha-
zado y les han puesto obsticulo. Esta escisién de la criatura
libre hace que toda la historia sagrada sea en el tiempo una
lucha dramatica entre dos ciudades: de una parte, los &ngeles
rebeldes a Dios con los hombres que los siguen; de otra, los
angeles fleles con los hombres elegidos. Protagonista de este
drama es Dios; el escenario es el cosmos: el mundo y el cielo.

Es el “misterio”, el misterio de Cristo.

Toda esta historia, en cuanto historia sagrada, segtn el
significado que ella tiene a los ojos de Dios, significado que El
solo por naturaleza conoce, mas que ahora, “en los dltimos
tiempos”, ha revelado a los cristianos, especialmente en la per-
sona de Cristo, es llamada por San Pablo: “el misterio” (por
ejemplo, Rom 16,25; 1 Cor 2,7; Eph 5,32; Col 1,26.27), “el
misterio de la voluntad de Dios” (Eph 1,9), “el misterio es-
condido desde los siglos en Dios” (Eph 3,9. Cf. 16,25; Col
1,16). Se esta ahora de acuerdo en reconocer? que este modo
de concebir las cosas en San Pablo no debe nada al concepto
de los misterios paganos, sino al desarrollo que a la luz del
cristianismo adquirié el concepto existente en el Viejo Testa-
mento (por ejemplo, Dan 2,20-30); que el desarrollo de la his-
toria y su profundo y verdadero significado, que no puede me-
nos de ser significado religioso, es naturalmente conocido de
Dios solo, de la sabiduria de Dios; que es un secreto, un mis-
terio, un arcano de su sabiduria, y que los hombres no llegan
a conocerlo si Dios mismo no se lo revela.

7 Contra la tsorfa de dom O. Casel.
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Mas, considerada en si misma esta historia sagrada, ®este
misterio, segiin’ el pensar de San Pablo, esta todo concentra-
do en Cristo. El hecho resalta mas atn si, con algunos teélo-
gos (problema discutido que, por eso, en el ®esquema hemos
incluido entre paréntesis) se admite que Dios quiso desde la
eternidad la existencia de Cristo, a quien constituyé cabeza
de toda criatura antes e independientemente, 16gicamente ha-
blando, de la previsién del pecado de Adan; esto es, si se
admite que en cualquier hipétesis, segin el plan de Dios, aun-
que Adén no hubiese pecado, el Verbo se habria hecho hom-
bres. De todos modos, el conjunto de la historia sagrada se
divide ciaramente en dos partes: antes de Cristo y después
de Cristo; antes de Cristo, al menos a partir del pecado de
Adan, todo tiende hacia él, y después de Cristo todo se de-
riva de él. Por eso, a esta historia, a este misterio, se le puede
llamar simplemente con lenguaje paulino: “el misterio de Cris-
to”. Es cierto que San Pablo, con la expresion “el misterio de
Cristo” (Col 3,2; 4,3; Eph 3,3), estrictamente hablando, sélo
entiende de la vocacion de los gentiles, juntamente con los ju-
dios, a la salvacién, por medio de Cristo y en el cuerpo de
Cristo, que %es la Iglesia. Mas en el contexto de los pasajes
antes citados, en que se habla de la historia sagrada como mis-
terio, misterio de Dios, es cosa clara que toda la atencién de
San Pablo se concentra en Cristo como centro y nudo de los
consejos de Dios, de sus planes, en la historia religiosa, en el
misterio. Por eso San Pablo puede pensar en todo el con-
junto de la historia sagrada como concentrada en Crist® aun
hablando simplemente del misterio . que se refiere a Cristo
y a la Iglesia” (Eph 5,32); “el misterio del evangelio” (Eph
6,19); “el misterio de la fe” (1 Tim 3,9); “el misterio de la
piedad” (1 Tim 3,16). También en 1 Tim 3,16 (y en Col 2,2,
segin la variante que parece debe ser preferida) “misterio”
quiere decir simplemente Cristo y todo cuanto él, por volun-
tad de Dios, significa para el mundo. Es, pues, respetar la
doctrina y la mente de San Pablo el llamar con la expresion
“misterio de Cristo” todo cuanto Cristo, hombre-Dios, reden-
tor y sumo sacerdote del gémero humano, es en los planes de
Dios y en su realizacidén, tanto en si mismo como respecto a
las otras criaturas en la historia sagrada siempre en acto de

8 Se trata de la conocida discusién entre los tedlogos escotistas y to-
mistas, En la teoria escotista, aceptada hoy por muchos, el Verbo se
hubiera encarnado también aunque Adidn no hubiera pecado; pero en
e8¢ caso, también Addn hubiera sido cabeza espiritual de la humanidad,
si bien bajo la Cabeza suprema, Cristo, € cual de este modo hubiera
sido Cabeza suprema y mediador, pero ho redentor. La cuestién se ex-
tiende también a los édngeles. Los datos de la Escritura y de la tradi-
¢ién no bastan para dirimirla, Sin embargo, parece innegable que la
tendencia y el secreto desarrollo del pensamiento de San Pablo vaya en
egta direeciéon (Col. 1,15-20), Mas San Pablo no la ha explicado. Este
punto de vista da al plano divino y a toda la historia sagrada una
unidad mucho mayor.
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sus relaciones con Dios. Se puede, pues, decir: historia sagra-
da, misterio, misterio de Cristo, porque se trata de una sola
realidad, ya que el centro de esta historia, de ®este misterio es
precisamente Cristo ®.

Asi, pues, el tiempo antes de Cristo, al menos a partir del
pecado de Adan, tiene el significado esencial de ser una prepa-
racion a Cristo Redentor, Mediador, Sacerdote, y es como
una serie sucesiva de esbozos de la realidad que se cumple
toda en Cristo. El tiempo después de Cristo no tiene otro sig-
nificado que realizar en las criaturas que se presentan en el
teatro del mundo hasta el fin de los tiempos, la participacion
y asimilacién de aquella realidad de vida divina que existe en
Cristo y que Cristo las comunica. El tiempo que corre desde
la Ascension al retorno glorioso del Sefior en la parusia no
es mas que el intervalo en que Cristo quiere comunicar su
propio ser y su propio obrar a los hombres que comparecen
sucesivamente en la historia, atrayéndolos asi a su misterio,
a la plenitud de vida divina que en él sobreabunda.

Todo esto es verdad, porque el fin intentado por Dios al
disponer y dirigir la historia, el comunicar su vida intima a
las criaturas, se realiza en la persona de Cristo de modo ab-
solutamente perfecto y definitivo. En ¢l la comunicacién de la
vida divina alcanza su cenit y su epifania absoluta. Después
de él no es posible esperar nada sustancialmente nuevo que
no esté todo presente en su persona; solo es posible esperar
la extension participada de esa realidad de Cristo a las demas
criaturas y la manifestacion gloriosa y césmica de estas trans-
formaciones, que tienen su realizacidén plenaria en Cristo, ma-
nifestacién que se realizard en su retorno glorioso y en la re-
surreccion de los cuerpos. De este modo el sentido del tiempo
que va de la Ascensién a la parusia es el reproducir en cada
uno la historia de Cristo, el misterio de Cristo, hacerle en-
trar en ese misterio y dejarse absorber de él.

La aparicién de Cristo sobre la tierra sefiala el comienzo
de los ultimos tiempos, los eschata, precisamente porque en
Cristo el sentido del tiempo y de la historia se realizan plena-
mente. Estos eschata estan ya en acto a partir de ese mo-
mento. El tiempo de la Ascension a la parusia, en el que nos-
otros vivimos, forma parte de estos eschata, es tiempo esca-
tologico que terminaré con el retorno glorioso del Sefior v el
trdnsito del tiempo a la eternidad sin tiempo.

Entender que toda la historia sagrada es misterio de Cris-
to, que en ella antes de ¢l todo tiende hacia él, y después de
¢l todo se deriva de él; entender que después de su venida no
hay nada radicalmente nuevo que esperar, sino sélo la repro-

® Para el concepto de misterio en San Pablo véase, p.ej., D. DEDEN,
Le mystére paulien: Eph, Theol. Lov. (1936) 405ss.; G. SOENNGEN, Der
Wesensaufbon des Mysteriums (Bonn 1938) y J, T. TRINIDAD, The mystery
in Cod: Biblica 31 (1950) 1ss.
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duccién de su misterio en las criaturas hasta el fin de los
tiempos y hacer por que cada vez participen mas de él y apa-~
guen la sed en su plenitud, es cosa fundamental para com-
prender el mundo de la liturgia. La liturgia, en efecto, no es
més que un modo por el que Cristo, en el tiempo presente que
media entre Pentecostés y la parusia, en ‘este tiempo escato-
légico ya en acto, comunica la plenitud de su vida divina a
cada una de las almas, reproduce en ellas su misterio y las
atrae hacia el mismo.

Es el misterio de la Iglesia,

Este tiempo desde Pentecostés a la parusia, tiempo en el
que todo estd ya sustancial y radicalmente realizado y se es-
pera solo que se cumpla el nimero de los hermanos (cf. Appc
6,11), a los cuales ha de ser comunicada la realidad divina
aportada por Cristo, es el tiempo especificamente eclesial, el
tiempo de la Iglesia. En ella Cristo, mandando visiblemente a
los apostoles y a sus sucesores en la jerarquia, dotados con
especiales poderes de santificacién, magisterio y gobierno, y
enviando al mismo tiempo de modo invisible al Espiritu Santo,
que vivifica interiormente su obra, realiza su misterio en las

~ almas, y asi da cumplimiento al sentido de la historia. La Igle-

sia es, pues, ese cuadro de vida divino y humano, visible e
invisible, ‘espiritual, pero socialmente organizado, querido por
Cristo y mantenido y vivificado constantemente por él medign-
te el Espiritu Santo que comunica a las almas; este Espiritu
es el medio insustituible de que Cristo se sirve para comuni-
car la plenitud de su vida, de la vida de que él esta lleno, a
los hombres que sucesivamente van apareciendo en el tiempo
desde Pentecostés a la parusia.

La Iglesia es igualmente la comunidad mesianica de los dl-
timos tiempos, compuesta por un gran numero de gentiles vy
un pequefio resto de judios fieles, anunciada por los profet‘as
(cf. Rom 9,27-29), convocada por Dios en torno al M’eSI?S
Cristo Jesiis como actuacién, sobre la tierra, de todo el influjo
vital divino que se expande de Cristo, y preparacién de la
convocacion final en la gloria de la Jerusalén celeste (cf. Heb
12,18-24).

La Iglesia es, asimismo, el pueblo santo, elegido y amado
de Dios, cuya conquista se habia propuesto Dios como fin al
disponer y dirigir la historia (cf. 1 Petr 2,9-10). En este pue-
blo se actualiza precisamente el misterio de Cristo, la comu-
nicacién de la plenitud de Cristo a los hombres {cf. lo 1,14),
la atraccion que Cristo hace hacia si de todos los hombres
(cf. To 12,32) que el Padre le ha dado (cf. Io 10,27-29), antes
de reunirlos a todos en la Jerusalén celestial.

Asi como Cristo realiza y expresa en su propia persona
concreta el sentido de la historia por ser la expresién encar-
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nada de Dios, su imagen perfecta y exhaustiva, ya que en él
“habita corporalmente la plenitud de la divinidad” (Col 2,9;
cf. Io 149-11; 2 Cor 4,4.6; Heb 1,3; Col 1,15), del mismo
modo la Iglesia expresa y realiza en si el sentido de la histo-
ria, porque ella (guardadas las debidas distancias, ya que ‘en-
tre Cristo y la Iglesia no existe una unién fisica de personas,
con todas las consecuencias que de ahi se derivan) es sobre
la tierra la 'expresion plena humano-divina del ser y del obrar
de Cristo, quien, por el Espiritu que la comunica, la vivifica
interiormente, pudiendo ser considerada semejante al cuerpo,
expresion visible del alma invisible que intrinsecamente lo vi-
vifica, su esfera completa y concreta de accion vital hacia el
exterior (cf. Eph 1,23). "

Finalmente, asi como todo cuanto de vida divina hay en
el mundo, se da todo en Cristo, hombre-Dios, sin que ningu-
no se salve si no esta real y actualmente unido a Cristo por
la gracia, participando por medio de ¢l de la plenitud de su
vida divina; del mismo modo, después de Cristo, todo cuanto
hay de vida cristiana y divina en el mundo, todo se halla en
la Iglesia, humana y divina, visible e invisible al mismo tiem-
po, y nadie se salva si no esta en union real y actual, al me-
nos invisible ¥ con la misma Iglesia. El Espiritu Santo esta
todo contenido en ella: “como ®n un vaso bueno que contie-
e un tesoro precioso siempre nuevo y que comunica su pe-
renne lozania al vaso que lo contiene... (Por lo cual) Dios ha
puesto en la Iglesia los apdstoles, los profetas, los doctores
(cf. 1 Cor 12,28) y la integra operacion del Espiritu. Del cual
Espiritu no participan quienes no pertenecen a la Iglesia, pri-
vandose de la vida por su ‘errénea doctrina y pésima conduc-
ta. Porque donde esta la Iglesia, alli ests el Espiritu de Dios,
y donde esta el Espiritu de Dios, alli esta la Iglesia y toda
gracia; y el Espiritu es la verdad. Por lo cual, cuantos no
participan de ¢él, no son alimentados por los pechos maternos
y no tienen parte en la purisima fuente que mana del cuerpo
de Cristo” ™, Por esto, en la tierra, desde Pentecostés a la
parusia, la Iglesia, verdadera y nueva Eva del nuevo Adan,
es la madre de todos cuantos viven la vida divina; la tinica
esposa, esposa inmaculada (cf. Eph 5,24-27), que engendra hi-
jos para Cristo. Sola “ella destina al reino los hijos que ha en-
gendrado. Quien estd separado de la Iglesia... es extranjero,

" Todo hombre de buena fe que vive rectamente segin su conciencia,
por el mismo hecho, se adhiere, al menos implicitamente, a tedo lo que
le desea la voluntad divinia, estd dispuesto a hacer todo aquello que de
El exige esa voluntad apenag la conozea, De este modo tiene el deseo,
al menos implicito, d= adherirse también visiblemente a la Iglesia, pues
tal es la voluntad dz Dios con respecto de todo hombre, Por este deseo,
¢l hombre de buena fe recibe la gracia de Dios, y éste lo agrega real
¥ actualmente, aunque todavia invisiblemente, a la uniea Iglesia wver-
dadera, que es también visible, y eso basta para salvarse.

1 IRENEO, Haer, I1I,24,1.

c.l. PANORAMA GENERAL DE LA LITURGIA ) 25

es enemigo, es profanlo. No puedg t'e':r;gr a Dios por Padre
i tiene a la Iglesia por madre” *2. ‘
qulef?anl(;lesia es todog esto:phumana y divina como Crlsto,.su
expresién concreta y vital en el mundq; su cuerpo, el va‘sc.)t 'v:lvci
que contiene integramente la eterna juventud del Espiritu; te
nuevo pueblo de Dios, anunciado por los profeﬁasz co{r{n}laue.s ve(i
de muchos gentiles y de un pequefio resto de )udul)(s) lle es; 1
cumplimiento de la historia preceder_lte (cf. 1 (301"I o ) %I—I g
preparacién de la Jerusalén celestial (cf. Gal 4, .s.s.,t e
12,18-24; Apoc 21,9-22), la madre de todo§ los vivien is y
la Gnica esposa de Cristo; y todo esto constituye ‘el mlsteno
de la Iglesia”, aquel misterio que es gr?‘ndfe re‘latn/:amicn eda
Cristo y a la Iglesia (Eph 5,32); aquel “misterio clc>srp1cot e
la Iglesia” del que habla la Didaché *®; el totius Ecc estale }111:ae
mirabile sacramentum de la liturgia 4 De este .modolal ;s-
toria sagrada, misterio, misterio de Crlsto,‘ misterio de 1a gle-
sia son inseparables y, sobre todo, constituyen una so:a rea-
lidad, tanto que podria con todo ‘dere‘cho .ence'rrardse (e:n‘ tun
solo concepto: historia sagrada, m}sterlo, misterio ed. risto,
misterio de la Iglesia. Estas expresiones, aunque con diversos
matices, significan lo mismo, y asi usamos indiferentemente una
por'l%ﬁl% esto no lo hemos disho por un vago lirismo, sn;o
como expresién muy sobria de una desnuda realidad. Exp1 i-
car mas particularmente cada uno de los aspectos especiales
es oficio de la teologia de la Iglesia o Eclesmlogla}; de alqunlos
de ellos hablaremos también nosotros en un préximo cap::'icu.o.
Aqui no hemos hecho mas que disefiar un panorama para de]allr
entrever que la liturgia es incomprensible si no es reﬁneln ola
a la Iglesia, como la Iglesia es incompren§1ble si no se la re-
laciona con Cristo, y Cristo es incompr.ensd)le si no se le pone
en relacién con el plano general de Dios en la historia sagcrla-
da. De donde resulta que la liturgia no se puefde (;omprender
si no se la considera en el conjunto de la h1§tor1a sagrada,
misterio, misterio de Cristo, misterio de la Iglesia. .La hturg{ai
en efecto, no es mas que un modo propio, el camino esencia
y primario, por el cual desde Pentecostés hasta la parusia se
realiza la historia sagrada, misterio, misterio de Cristo, mis-
terio de la Iglesia.

12 CIPRIANO, De cath. eccl. unitate 6.

B - . i )

1 J%[lfelall romano, sébado santo, oracién después de la segunda pro
fecia antes de la reforma del rito de la Semana Santa.
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CAPITULO 11

La liturgia como conjunto de signos- sensibles

La liturgia, concretamente, la constituyen: los siete sacra-
mentos, con la eucaristia, sacrificio y sacramento al mismo
tiempo, los sacramentales, las oraciones y ceremonias con que
la Iglesia reviste, por decitlo asi, la celebracion del sacriﬁgio
de los sacramentos y de los sacramentales, y el oficio divino
de las horas canénicas. ;No es todo esto un conjunto hetero-
géneo? éCuél es el elemento que aiina todo esto 'n el concep-
to d? liturgia? De este modo entramos en la cuestién de li)a
definicién real de la liturgia y de la explicacién de los ele-
mentos que la componen.

1. DEFINICION GENERAL DE LA LITURGIA
No existe unanimidad entre los estudiosos acerca de la

cuestion de la definicion real de la liturgia, ni siquiera des-
pués de la enciclica Mediator Dei®. Y no es ésta una pura

I En cuanto a la misma A 1
palabra litwrgia para indi njunty
g:p?géﬁ%(:l Tgue' lgoy nogotros llamamos asi, es sabido qlléezaée%nsc&gé%?gg
do los hun anis a;. y llturgnstag; eruditos del 1600. Los antiguos hablaban
oAt ‘sﬁﬁ@ygg&) gglmg_ré,g mizmtstemwm edclesiasticum, officia divina. La
: i ! giego leitourgia, leitom; ergom, indi )
afecta a todo el pueblo en el sentid arse Dor ol Inteega due
1 . ntido de realizarse por =l int
Bimuiees g, o ienos decs v, fiereh o oo oy
raleza religiosa y cultual blon este Tido enlival nyds tarde, de naty
_relig ¥ cultual, sentido cultual ha pasad
para indicar el servicio religioso de los sacerd Dm0 (ch b
! S rdotes en el templo ]
v s B L Toe, 50, Tanil o o e 2ol
] ¢ lento (p.ej. C. ; Heb. 9,21 10,
aC;;lzixsrgo(,e( E‘c[?(;gablgn2 pz;g?t s1gn1f1ca8r 6§,~1’ ministério’ cultual del’ ]ég’gei'é'oc(ilgngg
{ . 8,21 ouUrgos:; ; el ministario apostélico
blo, que le permite ofrecer los ﬁeies ’com e o, de San Pa.
y ) 2 S ; 0 en sacrificio a Dios (Rom. 15
y su fe (Phil, 2,17); la ofrenda que los fiel fos 16)
1 e H les hacen
sacrlﬁcm. cuando dan socorros caritativos (Rom. 15,26-2‘8a ; l;‘mCsorcorg(ﬁ:?
gpnrela‘elfsn con .Phll.' 4,18; Heb. 13,16) ; probablemente ’ta,mbién' la’s aé:
1\11(1)1 ye% f;ln‘gléa;?tsuz;lt}irglcas d%élos cristianos propiamente dichas (Aect, 13.2)
] I rgie, como término cultual eristiano, vin } Orien:
te sin6nimo de sacrificio o de misa ( \ O o ner en Orien-
. probablementz aparecce
Didaché 15,1; 1 Clem. 41,1s8.; a partir del gigl it -
nominacién), lo cual no es de ’extraﬁar si se Donsa que, Tenlbmicomente
y > extr: piensa que, teol
?n ; qt:niglégonel}méa exx:ireglénl litirgica, especialmente %n ’Iaeqaggtlicgixgenlts
$a, 28, con_ a verdad, el resumen y el centro del ¢ isti ' de
que los cristianos tendan ’vlya conciencia, Para todo estgi]ts{é;gés%anf&;;?
ggN(ll(;lzal\;T?‘llge% X’e% des W%‘tes» “Iiturgie” in der Geschichte: Eph Lt
5 (1€ ss.; A, RoMEO . termineg “lei ia” it iblica:
Mlssellanea C, Mo-l1lberg o e p.467ss. (ef’{onl[f;tolqi)qgg()l metla grocitd biblica:
Ni siquiera creo 1til referir las prinki ) ici
e S ipales entre las d
Dropuestas. Ml‘l‘ChOS aceptaron: la de L. Beauduin, que definfa 1gﬁ1111131?~1g1?§
simplemente: “sl culto de la_ Iglesia”, entendiendo en ello su culto pl’;«
blico v oficial. Véase, p.ej., .. BEAUDUIN, Essai de manuel fondamental
dﬁ_utwgw: Les Quest, Lit. .3 (1913) 56-66; E, CARONTI, Per una defi-
nigionle della liturgio: Riv, Lit. 8 (1921) 4ss.; A. STENZEL, Cultus publi-
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cuestion de palabras, pues se trata nada menos que de sefialar
concretamente cual es, entre todas las propiedades necesarias de
la liturgia, la que es raiz y @ltimo porqué de todas las demas.
De esta determinacion, que precisamente se expresa mediante
la definicién del objeto, depende en toda ciencia el plantea-
miento y exposicion de las cuestiones. Efectivamente, en el co-
nocimiento cientifico de cualquier cosa, la propiedad que sea
raiz dltima de todas las demas, sera también necesariamente
el primer principio que la haga inteligible y del cual se ha-
bran de deducir todas las afirmaciones que se hagan de esa
cosa. Asi, pues, es evidente cuénto importa dar una definicion
exacta y técnica de la liturgia, puesto que de ella depende toda
la ciencia litdrgica.

Para llegar a una solucién me parece necesario partir de
la consideracion integral de todos los elementos que concre-
tamente constituyen la liturgia; indagar luego las notas carac-
teristicas esenciales en las que todos estos elementos convie-
nen vy, finalmente, buscar entre estos mismos elementos esen-
ciales la propiedad con que todos los demas se explican y de
la cual dependen como de su ultima raiz. Es éste el camino
clasico para dar con la definicién del objeto de cualquier
ciencia.

Ya queda dicho que la liturgia concretamente son los siete
sacramentos, con la eucaristia, sacrificio y sacramento al mis-
mo tiempo; los sacramentales, las oraciones y ceremonias con
que la Iglesia acompafia la celebracion concreta del sacrificio,
de los sacramentos y de los sacramentales; el oficio divino de
las horas canénicas.

En primer lugar: sacrificio, sacramentos, sacramentales,
oraciones, ceremonias, oficio divino, tal como se realizan en

cus. Einl Beitrag »wm und ekklesiologischen Ort der Liturgie (tesis de la
Gregoriana) (Inmsbruck 1953).

T,a enciclica Mediator Dei, al fin de un fpasaje donde desarrolla el
concepto que en la Iglesia, iy especialmenta ent la liturgia, est Cristo mis-
mo quien honra al Padre y la Iglesia, lo hace asociandese a Cristo, y
por medio de Kl dice: “Por consiguiente, la sagrada liturgia es el culto
publico quz nuestro Redentor rinde al Padre como (Cabeza de la Iglesia;
y es el culto que la sociedad de los fieles rinde a su fumdador, y por
medio de Bl, al Padre Eterno; es, para decirlo en pocas palabras, el
culto publico integral del cusrpo mistico de Jesucristo, es decir, de su
Cabeza y de sus miembros” (1n.20). Con esto no intentaba la enciclica
dirimir 1a cuestién discutida entre los tedlogos acerca de la definicién
téenica y perfecta de la liturgia; s6lo queria inculcar que Ia liturgia,
en cuanto oulto rendido a Dios, es el culto de todo el cuerpo mistico
de Jesucristo, cabeza y miembros.

La misma encfclica, por lo demis, intentando aclarar lo mids perfzsec-
tamaente posible la naturaleza de la liturgia, presenta también otras defi-
niciones u otros esbozos de definiciones (véase también la ed. de ROGUET,
p.vII) ; p.ej., n.22: “..n0 siendo la liturgia otra cosa que el ejercicio
del sacerdocio de Jesucristo” (c¢f. también n.3). Especialment2 en el n.169:
arrg] es la paturaleza de la liturgia; ella se refiere al sacrificio, a los
sncramentos y a la divina alabanza; también a la unién de nuestras
almas con Cristo y a nuestra santificacién, por madio del diving Reden-
tor, para que Cristo sea honrado, y por El y en EIl, la Santisima Tri-

nidad.”
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la liturgia, convienen en el concepto de signois sensibles. Son
signos sensibles de cosas sagradas, espirituales, invisibles, que
no son directamente percibidas por los sentidos. El sacrificio
liturgico, stendo también externo, no tiene valor formal de sa-
crificio sino como signo sensible de un sacrificio interno invi-
sible que se verifica en el animo de Cristo por lo que atafie a
su propio sacrificio, o en el de los fieles que participan del
sacrificio de Cristo y ofrecen el suyo propio apropiandose el
mismo de Cristo. Habialo ya observado magnificamente San
Agustin: “El sacrificio visible es, por tanto, sacramentum, o
signo sagrado, del sacrificio invisible” 4. Para los siete sacra-
mentos estd la doctrina conocidisima de Santo Tomas: “Pro-
piamente se llama sacramento aquello que es signo de una cosa
sagrada que se reflere al hombre, de que propiamente se llama
sacramento aquello que es signo de una cosa sagrada ®n cuan-
to santifica a Jos hombres” 5. También los sacramentales
son signos de cosas espirituales invisibles; en esto no se di-
ferencian de los sacramentos. Lo mismo hay que decir de los

ritos y de las ceremonias de toda especie que el concilio Tri- -

dentino llama precisamente “signos visibles de la religion y de
la piedad” ¢, La oracién litirgica, finalmente, siendo asimismo,
por su naturaleza, externa y vocal, se incluye también en el
concepto de signo, ya que la palabra es por definicién un signo
convencional de los conceptos y afectos internos. Asi, pues,
todos los elementos de que consta la liturgia convienen en el
concepto de signos sensibles de cosas sagradas, espirituales,
invisibles. Estos signos sensibles de la liturgia tienen como
propio el haber sido instituidos por Cristo (lo esencial del sa-
crificio y de los siete sacramentos) o por la Iglesia (los sacra-
mentales, las ceremonias, las oraciones). '

En segundo lugar, sacrificio, sacramentos, sacramentales, ce-
remonias y oracién canoénica, precisamente por ser signos sen-
sibles de cosas espirituales, invisibles, no pertenecen a un hom-
bre, a una sociedad cualquiera, sino a Cristo y a la Iglesia,
pues, instituidos por Cristo y por la Iglesia y usados como
instrumentos de Cristo y de la Iglesia, tienen una eficacia muy
propia en orden al fin para el que fueron instituidos. Fstos
signos son siempre eficaces respecto a lo que significan. Mas
esta eficacia es de distinta naturaleza, segin se trate del sa-
crificio y de los siete sacramentos instituidos por Cristo e
instrumentos de Cristo (que principalmente obran, segin se
dice, ex opere operato), o de los otros signos de institucién
eclesidstica e instrumentos de la Iglesia (que obran ante todo
ex opere operantis Ecclesiae).

En tercer lugar, las realidades sagradas espirituales e in-

8 Véase, p.2j., ARISTOTELES, II Post. Analyt. ¢.13-14.
* De civ. Dei X,5. '
5 Summae 2 q.60 a.2. -

% Sess.22 ¢.b.
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visibles a que se refieren los signos de l.a lif:ur’gia, asi como los
fines por los que estos signos fueron instituidos y son pues-
tos continuamente en obra se ordenan, por una parte, a la san-
tificacion que Dios hace de la Iglesia, y por otra, al culto que
la Iglesia como tal rinde a Dios. Por _m'edlo de la ac!:ugcmn
de estos signos Dios santifica a la Iglesia y la Iglesia rinde su
culto publico a Dios. Ambos aspectos son 1nsepar.ables. )

Mas Dios santifica siempre por medio de Cr1sto,_Dlos y
hombre. Al menos después del pecado de Adan, no existe gra-
cia ni santificacion que no sean gracia y santificacion de Cgs—
to y en Cristo, es decir, merecida por Cristo, causa de la umcin
real con Cristo y, a partir de la Encarnacion, causada pc:; a
humanidad de Cristo como instrumento conjunto de su divi-
nidad. De igual modo, todo culto {endldo por la Iglesia a
Dios, lo es siempre en Cristo, en unién con Cristo y a ’frzévas
de Cristo, cabeza de la Iglesia. Hablando con mas propie ad,
el culto de la Iglesia no es otra cosa sino la participacion de
la Iglesia en el culto que Cristo, cab_eza de} cuerpo mistico,
rinde a Dios; es, pues, el culto de Cﬂstc?,‘tnbutado comg ca-
beza del cuerpo mistico a Dios; el ejercicio de su_sacerdocio
continuado en la Iglesia, por la Iglesia y con la“Iglesaa, Dq.ue
es su cuerpo 7. Asi, pues, en la liturgia, la sa.ntlﬁ.cacmn cge ios
hace de la Iglesia y el culto que la Iglesia rinde a Dios, se
realizan “in Christo”. o N

Si se realizan “in Christo”, se realizan también in Spiritu,
ya que, segin la doctrina general del_Nuevo‘ Testamento, la
accion de Cristo y la accion del Espiritu San’go son insepara-
bles y no se esta unido a Cristo sin la presencia y posesion de
su Espiritu; por lo cual el culto in Christo es t}ecesa‘n‘amsente:
culto in Spiritu. No solo el bautismo se reahza”z‘n.szrztu , ni
se recibe el Espiritu tan solo en la confirmacion, en la peni-
tencia, en la eucaristia y en el orden °, sino que t.odo' sacri-
ficio y toda oracién cristiana es sacrificio y plegana in sz_‘
ritu’®, En este sentido preciso el culto cristiano s espiri-
tual” 3 y los cristianos, siéndolo in Christo, son un templo
santo en el Sefior, en el cual “son coedificados para formar
una habitacién de Dios en el Espiritu” (Eph 2,21). De ellos se
puede decir, con férmula paulina comprensiva, manlfesi.:adora
de la naturaleza del culto que ejercen, que por medio (de
Cristo) tienen acceso en el Espiritu al Padre” % el Padre (por

7 MD n.2,3; 20,2%. 1213

8 Véase p.ej., 1 Cor. 13, .

e Vgase pp.gj.’, Act. 8,15ss.; To. 20,23; 1 Tim. 4,6-14 y Act. 20,28. .

W Véase ’Rom, 15,1588, ; cf. también I;Iiebéé),lzl con la variante hagion;

] .; Gal, 4,6; Eph. 6,18; Iud. , L.
Rmﬁ‘c%%ls’iii. G3’3; direc'tament;e, en, la palabra Theo; 1n‘(’1’1rectamente,
en la p'alabra, Theou. K1 culto cristiano es “culto espiritual” no porque
se excluya el culto externo y sensible, sine porque, aunque también ex-
s sansible, es realizado in Spiritu.

ter{llloh?\s Scaflssi literalmente la férmula de San Pabloe (Eph. 2,18). Noétese
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apropiacion), origen de quien proviene y fin a quien va dirigi-
?1? el culto; Cristo, el dnico x?ediador de este culto; el Espiri-

, quien con su presencia o " i6
o 15,11)6). rece “la oblacién... acepta, san-

Si reunimos todos estos elementos se obtiene igui
concepto de la liturgia: La liturgia es el conjunfo dee;igsrigglzzﬁi
sibles de cosas sagradas, espirituales, invisibles, instituidos por
Cristo o por la Iglesia, eficaces, cada uno a su modo, de aque-
llf), que significan y por los cuales Dios (el Padre por apropia-
czon), por medio de Cristo, cabeza de la Iglesia, en la pré—
sencia del Espiritu Santfo, santifica a la Iglesia, y la Iglesia, en
la presencia del Espiritu Santo, uniéndose a Cristo, su cabeza
y sacerdote, por su medio rinde como cuerpo culto a Dios
(al Padre por apropiacion).

Ahora es conveniente recordar los tres puntos doctrinales
explicados antes, a propdsito de la historia sagrada, esto es:
1.°, que el sentido de la historia sagrada no es otro sino el de
comunicar la vida divina a los hombres; 2.°, que este sentido
se realiza concentrandose todo en el misterio de Cristo, el
cu:f\l misterio consiste en el hecho de que Dios, volcando en
Crl_sto la plenitud de la vida divina, une a los hombres a si en
Cristo, en cuanto Cristo comunica a los mismos la vida di-
vina fle que estd lleno; 3.°, que, finalmente, el sentido de la
historia sagrada y del misterio de Cristo, durante el tiempo
de Pentecostés a la parusia, se realiza ®en el misterio de la
Igle.s’la, ser humano-divino, constituido puerto wnico de sal-
vacién, en el cual y por medio del cual se realiza la comunion
de vida divina que Cristo transmite a los hombres dandoles
su Espiritu y uniéndolos consigo y con el Padre. Teniendo
presentes todas estas cosas, es facil admitir que la liturgia no
es mas que un modo sui generis, esto ks, oculto debajo del velo
de signos sensibles sagrados eficaces, en los que desde Pente-
costés a la parusia se realiza el sentido de la historia sagra-
da, misterio de ‘Cristo, misterio de la Iglesia.

Este concepto de liturgia lo hemos obtenido llanamente su-
I_nando sus propiedades mas distintivas. Para determinar entre
éstas cual es la que constituye la esencia de la liturgia y para
formul_ar, por tanto, una definicion por género préximo y di-
ferencia especifica, basta sélo eliminar en la descripcion hecha
aptes aquellas expresiones que respecto a las otras alli conte-
nidas no tienen méas que un valor secundario y explicativo y
en realidad no afiaden nada nuevo para quien sepa entender
la fuerza de esas otras a la luz de la teologia general.

que e} concepto de temer acceso (prosagogen) a Do ] o
3,18), como también el conecepto de ao%rtg;arge, estars c(*gﬁ'cata;lalgbggilo 1e Pets1 :
erchomal, proserchomai; cf. Eph, 2,11-12; Heb. 4,14-16; 7,19 ; IO 19‘0—92M2))
tle}len un valgp cultual, Véase, p.ej., K. L. SCHM’IDT, P’rofwgé ﬁrosago-’
IgIe. Theol, Wort. zum N, I,131ss.; PREISKER, Eggus, egg%zo" ibid

68,:23?%03,5121; SCHNEIDER, Erchomai, proserchomai: ibid., I11,663,50ss. ;‘Gél,!)ss :
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Segiin esto, en la primera parte se eliminaran las palabras
... de cosas sagradas, espirituales, invisibles. En efecto, estas

cosas sagradas, espirituales, invisibles a que se refieren los sig-
nos de la liturgia son concretamente: la gracia santificante,
mas o menos inmediatamente significada en los diversos sig-
nos litiirgicos, y también el autor de esa gracia, Cristo, y el
fin de la misma, que es la gloria futura; lo es igualmente el
culto interno que la Iglesia rinde a Dios, ya que, més o me~
nos inmediatamente, esta, asimismo, significado en los diver-
sos signos. Basta, pues, decir que la liturgia es un conjunto
de signos de la santificacién_que Dios hace de la Iglesia y del
culto que la Iglesia rinde a Dios.

No es tampoco necesario decir que estos signos han sido
instituidos por Cristo ‘o por la Iglesia; si se dice que se trata
de signos eficaces de la santificacion y del culto piblico, se
incluye ipso facto que han sido instituidos por Cristo o por
la Iglesia, porque solamente los signos que son cosa propia de
Cristo o de la Iglesia y, por lo mismo, instituidos por Cristo
o por la Iglesia y empleados por ¢l o por ella, pueden ser
signos eficaces de lo que significan.

Después de ... eficaces no es menester afiadir cada uno a
su modo, de aquello que significan, porque la eficacia del sig-
no, en cuanto tal, es necesariamente relativa de aquello que
significa, y, tratandose de un conjunto de signos, es obvio que
su eficacia es diversa segtn los diversos signos. Bastara, pues,
en la explicacién de conjunto de signos, distinguir los diversos
signos que este conjunto comprende. De la naturaleza diversa
de cada uno se sequira la variedad de su eficacia.

En una definicion de la liturgia por el género proximo y la
diferencia especifica no es tampoco mecesario expresar expli-
citamente que toda santificacién viene del Padre (por apropia-
cién), por medio de Cristo cabeza y en la presencia del Es-
piritu Santo, ni que todo el culto de la Iglesia se dirige o
Dios (al Padre por apropiacién) en la presencia del Espiritu
Santo y por medio de Cristo cabeza. No es necesario, porque
tal es sencillamente la doctrina teoldgica general (de la cual
no me atrevo a decir si se la presta mucha atencion, o si es
bien comprendida y menos adn si es eficazmente vivida) del
modo como viene a nosotros de Dios todo bien, y del modo
como se verifica nuestro retorno a Dios. En este ex Deo et ad
Deum el esquema es siempre y necesariamente del Padre, por
Cristo, Hijo encarnado, en posesion del Espiritu Santo, al Pa-
dre. Por tanto, quien afirma que la liturgia es el conjunto de
signos de la_santificacién que Dios hace de la Iglesia y del
culto que la Iglesia rinde a Dios, ha dicho bastante para quien
sabe entender la doctrina teolégica general de que este pro-
ceso se hace necesariamente del Padre, por Cristo, Hijo en-
carnado, en la posesion del Espiritu Santo, al Padre. No es
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tampoco necesario decir que el culto de la Iglesia se dirige a
Dios, porque %so estd ya incluido en el concepto de culto de
la Iglesia; o que la santificacién de la Iglesia viene de Dios,
pues esto se halla incluido en el concepto de santificacion.

Finalmente, en una definicion no es necesario decir de modo
explicito que en la liturgia la Iglesia da culto a Dios a modo
de corporacion, oficial y publicamente, ya que la Iglesia, en-
tendida formalmente como tal, implica, por necesidad, todo eso.

De este modo se llega a la que, entre todas las propiedades
que constituyen el conjunto litargico, es raiz de las demas vy,
como tal, las comprende a todas, constituye la esencia de la
liturgia y, por lo mismo, su definicién por género préximo y
diferencia especifica: la liturgia es, pues: el conjunito de signos
sensibles, eficaces, de la santificacion y del culto de la Iglesia.

La liturgia esta incluida en el género préximo de los signos
sensibles. La diferencia especifica que distingue los signos li-
tirgicos de todos los otros signos sensibles, estd en que los

"signos litargicos significan y obran eficazmente, ex opere ope-
rato o ex opere operantis Ecclesiae, la santificacion que Dios
hace de la Iglesia y el culto que la Iglesia rinde a Dios. Esta
definicién contiene todos los elementos de la liturgia y se apli-
ca a ellos solos. Efectivamente, ella incluye no soélo lo que en
la liturgia es accién de la Iglesia para con Dios, es decir, el
culto, mas también lo que en ella es obra més propiamente de
Dios para con la Iglesia, ®s decir, la santificacion que Dios
realiza en la Iglesia. Y todo esto vale a su modo, no sélo de
las ceremonias y de la oracién de institucién eclesiastica, sino
también de los siete sacramentos y del mismo sacrificio en lo
que tienen de institucion divina,

Asi quedan especialmente corregidas dos nociones imper-
fectas de la liturgia. La primera es la que, restringiendo la litur-
gia al solo aspecto del culto, considera en la accién litirgica
concreta solamente lo que la Iglesia hace para con Dios y no
lo que Dios hace con la Iglesia, es decir, la santificacién. Suce-
de esto en la definicion de la liturgia considerada simplemente
como culto de la Iglesia. Otrta nocién bastante difundida sos-
tien'e mas o menos conscientemente que la liturgia, ademas de
limitarse al culto, comprende solamente lo que en el culto hay
de institucién humana eclesidstica y no es de institucién pro-
piamente divina. Y asi, el objeto de la ciencia litirgica seria el
culto oficial, externo e interno, de la Iglesia; mas no la misa
ni los sacramentos en lo que tienen de mas esencial y divino,
sino tdnicamente las oraciones y ceremonias de valor externo
e interno con que la Iglesia, por decirlo asi, reviste la celebra-
cion de la misa y la administracién de los sacramentos 2.

® Asf, p.ej., C. CALLEWAERT, Liturgicae imstitutiones. De 8. TLiturgia
universim (Brugis 1911) p.5, define la Iliturgia: “La ordenacién ecle-
sidstica del culto publico”, “el culto publice en cuante es ordemado por
la autoridad eclesidstica”.
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Estas nociones pecan contra una de las reglas esenciales de
la buena definicién, la de que ésta ha de ser tan extensa como
el objeto definido. Ahora bien, en ellas se impone una limita-
cién y se da como un corte arbitrario a la realidad concreta
litiirgica, en la cual no sélo se incluyen ciertas actitudes y ac-
ciones de la Iglesia para con Dios, mas también actitudes y ac-
ciones de Dios para con la Iglesia. La liturgia no es un mono-
logo de la Iglesia que piensa en Dios y le da culto, sino un
dialogo entre la Iglesia y Dios, un punto de contacto y de
encuentro entre Dios y la Iglesia. En la realidad litirgica con-
creta Dios santifica a la Iglesia y la Iglesia rinde su culto a
Dios. Y como la accién de Dios santificando a la Iglesia no
se realiza sino por medio de Cristo y en él, y la respuesta cul-
tual de la Iglesia a Dios tampoco se hace sino por medio de
Cristo y en unién con él, la liturgia es, debajo del velo de sig-
nos sensibles y eficaces, el punto de ‘encuentro, en Cristo, de
Dios que santifica la Iglesia y de la Iglesia que rinde su culto
a Dios ¥,

Sin duda alguna se habrad notado que la definicién propues-~
ta de la liturgia es, en %l fondo, una ampliacién de la defini-
cién clasica de los siete sacramentos en general, los cuales,
desde Santo Tomas, se definen: Signos sensibles eficaces (ex
opere operato) de la gracia que significan. La ampliacién se
ha hecho en dos puntos esenciales: primeramente, por signos
eficaces se entienden no solamente los que lo son ex opere ope-
rato, sino también los que lo son ex opere operantis Ecclesiae;
en segundo lugar, por signos sensibles se entienden tanto aque-
llos que directamente significan y producen la gracia por cuyo
medio Dios santifica a los hombres, bien que sélo indirecta-
mente signifiquen el culto que los hombres rinden a Dios, como
también aquellos otros que significan directamente el culto tri-
butado a Dios por los hombres, aunque sélo indirectamente
signifiquen la gracia por cuyo medio Dios los santifica a ellos.
Se dice, ademas, expresamente que el sujeto directo de la san-
tificacién que Dios obra y del culto que se le rinde, es la Igle-
sia como tal.

No es cosa menos notable el que con la ampliacién del con-
cepto de sacramento hasta incluir en él toda la liturgia, reaparez-
ca claramente el concepto de mysterion, mysterium, sacramentum
(o en plural, mysteria, sacramenta), con el que la antigua tradi-
cién patristica y litirgica designaba precisamente todos los zle-
mentos que nosotros designamos con ‘el término comdn de li~
turgia. Lo cual no es para que lo extrafiemos si, haciendo un
poco de historia, pensamos en que los escolasticos, y particular-
mente Santo Tomas, determinaron ®l conocido concepto gené-

% También la enciclica comprande bajo el concepto de liturgia no sélo
lo que en la accién liturgica existe de institucién eclesidstica sino tam-
hién lo que es de institucién divina, es decir, la sustancia misma del
weerificio y de los sacramentos (véase MD n,3,179,203),

Sent, teol. liturg. 2
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rico de sacramento, restringiendo precisamente el. ar}tllguo con-
cepto de sacramenta, mysteria, hasta hacerle no §1gn1f1case m(f's
que aquello que, entre los sacramenta y mysteria de la tradi-
ci6n anterior, esto es, entre todos los ritos l}turgx‘(.zos en gene~
ral, tienen de propio y especifico nuestros siete ritos mayores
b4
ue llamamos sacramentos. o
9 En un capitulo proximo hablaremos explicitamente del an-
tiguo concepto de mysterion, mysterium, sacramentum. B‘aste
aqui recordar que los antiguos comprendian toda la realidad
litargica en el concepto de mysterion, mysteria; myste_rmm, mﬁs—
teria; sacramentum, sacramenta. San Agustin, por e;emplol, §1~
maba con el nombre de sacramentum, sacramenta, aaiemas del
toda doctrina misteriosa, de las figuras y preflg.\%raaones e
Antiguo Testamento y de la Biblia, llamaba también sacramen-
tum, sacramenta, al bautismo, a la confirmacion, a la eucatis-
tia, al simbolo apostdlico, a la oracién domlmc.al, a los exorcis-
mos, al ayuno, a todas las ceremonias y oraciones .de la misa,
a la fiesta litargica de Pascua, etc.®. Esto era posible ;?orgctile
se entendia mysterion, mysterium, sacramentum, en un sentxdo
vastisimo, como signos que se refieren a las cosas sz'agradas e
la economia de Dios en el mundo y que al mismo tlemlpo mzi—
nifiestan esa realidad sagrada a quien conoce el signo y la ocul-
tan a quien no le conoce !¢, Para los antiguos los sacramentos
5 stos significados se encuentram, p.ej., en el Sermén 228,3;
227 ’11;001?05;38“15(.)5»1(])? s decir, San Agustin’utlllza la palabra sacramen-
tum’ par;t designar nuestros sacramentos, nuestros s_acramenta!es y para
todo el conjunto del lenguaje litdrgico .yt de lasl'accwges zﬁzlffﬁ?;ﬁm%ibfsn
iturgia : sdcramenta temporalia... ista omnlic quae G bis,
}izsa%lt;qjgéaéomﬁl::t et r;mnseurmt, quidquid in Eco%esml agitur Sggﬁgo-rgehtle;;
icaci itaci ) lio, la impo
como la predicacién y la recitacién del evangelio, ; as
; i In Ps. 146,8). Sobre sacramentum
manos por €l obispo, ete. (véase R o s s S e Tn
1a fiesta da Pascua en San Agustin, viéase Ep. 2. Aduus, a
i i : legem credendi lew statuat supp
misma frase que contiene la férmula o e
i ; acramenta a las mismas preces liturgicas H
g%ggg;'agzzluams q:wque sacwdomliumwsac;mw;e"h%% gﬁffé”?g“,?ts}i@ gm};%?:ﬁ
‘ / lanlguage { ] . 5
H. Ftrer, “Secramentum” dans le wologique do 8. Auguslin
. Sei Phil, et Théolog. (1940) p.218ss.; C. - , -
fr?;Yﬂzlg%?in’?lzI;c?‘:nysterium” dans Poeeuvre de 8. Augustin: Etudes Augus
jnienne: .163-332. ) ‘
tlmgx;r;;.s e{P%gilscei)%?)dgy sacramentum €n Als?s Padreis‘ nﬁ’ntelmczlé(s)sb n\;@;:;t_}
I3 Pour Uhistoire du mot “ acramentum”, L. 2 4
géezE(SoﬁlrgiﬁxmibM); 0. CASEL, Zum Wort “Sacramentum” ; Jahrb, fir
iturgiewi .225s8, . )
th“i}:rglevgliz:mo%’frﬁ,s)q£ae, cum ad res dimmalsﬂ( zlmwtmetmt,l sgicx:'g;neﬁtgt n%:r
: i 138,67). Ista (el pan y €
pellantur (SAN AGUSE . wd videt iud intelligitur (ID., Sermo 272).
' ia in eis aliud videtur et aliud inlellig , :
ggcgngueg;?m%%% :edl m‘ismo conce;:ito dtatm&stegogﬁen}ﬂ%o;yf;%gz glgige‘;ii
S en su lugar mas particularme. te. i b £ -
f)g?gns: gci)rgg:;c;g%ién de cosas sagradas suprgsenmblteei %ore :n.eild;(a) (xasrg:frég?
i de Mopsuestia diee: “Todo. mysterio es a ‘
Stglzzsi}ggeﬁécf;oggiosignos sensibles de coiqas lmv1.sﬁ£e.s¢ %ul(;lfg%blce;;’b’sig g%;tc;ts.
i . “Bgiste el misterio € k
X11,2). Y San Juan Criséstomo : e T O s Gectr, o) aloud i~
en las cosas sagradas algo que en ellas. e e oy fie-
i i igi Agustin)... Uno es el ju 2
detur, €1 aliud intelligitur de San - Ume e e ide: aru-
1 de los que no creen. Yo conozco queg U :
lqg, gdo? tr;’) 'a?imiro al iqnstante su amor para con los 'hom‘i)resf (?(}ngg& ne(;
cree lo’ oye decir y piensa qu2 es una locura... El infiel, a. s er o
gre%iqmo eree se trata s6lo de un simple lavado con agua; y(i, puriﬁ-
cg;lltrhri6, como no me detengo sélo en lo que vee, considero la p

C.2. LITURGIA Y SIGNOS SENSIBLES a

de los ritos contienen, realmente en cierto modo, la realidl
que significan 17,

Como, segiin antes hemos expuesto, la liturgia no es miy
que la realizacion del sentido de la historia sagrada desde Pen-
tecostés a la parusia, debajo del velo de los signos sensibles
y eficaces de la santificacién y del culto, y como a este modo
especifico de realizacion le llamaban los antiguos “sacramen-
tum”, “mysterium”, si se quiere conservar el léxico de los anti-
guos, se podria decir que la liturgia es simplemente la actuacion
‘in sacramento” o “in mysterio” de la historia sagrada desde
Pentecostés hasta la parusia 5.

Hallandose toda la economia litirgica en el concepto de sig-
o, lo primero que se ha de explicar es este mismo concepto
y el valor exacto que tiene en la liturgia. Respecto al concepto

de signo en general, seran bastante para nuestro intento las ob-
servaciones siguientes19:

cacién del alma, ofectuada por el Espiritu Santo” (In Ep. 1 Cor., hom.1
n.7). Para conocer el pensamiento del Seudo-Dionisio véase, p.ej., Hier.
cocl. L5; I1,1; I1,3,1; IL,3,2. Para los Padres griegos, la palabra mys-
te.mowlb,. aplicada a cosa cultual, tiene un sentido -vastisimwo. ] Pseudo-
I)10n1's1o, p-ej., indica con =sa palabra no sélo nuestros sacramentos, sino
también Ia consagracion del crisma v del altar, el rito de la profesién
mondstica y el de la sepultura. Simeén de Salénica, siglo x1v, indica con
2ste nombre explicitamente la dedicaciéon de una iglesia, la consagracién
del emperador, la recitacién del badremuestro, las horas candnicas, los
oficios flinebres, ete. Véase para todo esto, p.ej.,, A, MicHEL, Sacramen-
tauz: Dict. de Théol. Cath, XIV 1 (1939) 468ss.; G. FITTKAU, Der
Regrif des Mysteriums bei Johannes Ohrysostomus (Bonn 1953) ; R. Ro-
QUES, L'univers dionysien (Paris 1954)., Lo mismo hay que decir de los
PPadres sirios (véase W. DE VRIES, Sakramenthentheologie be den syfis-
chen monophysiten [Roma 1940] p.29-37).

M Véase el concepto de res en San Agustin, El lo aplica también al
sentido sacramental de las fiestas, por lo menos a Pasqua (cf. Ep. b5
Yy Ep. 98,9), y al sentido sacramental de la liturgia de la misa y de la
parte que los fizles toman en ella (c¢f. Sermo 227). La res de la eucaris-
lia es la unidad en el cuerpo de Cristo; la res del sacramentum del
exorcismo y del ayuno es una cierta maceraci@n.‘ espiritual; la res de
ln confirmacion =s e] recibir el Espiritu Santo; 'la res del sacramentum
pbor el cual se dice en Ia misa: Sursum corda: Habemus ad Dominum,
ts el hecho por el que se quiere significar gue Cristo esti en el cialo
Y que nos da la gracia de tener nuestro corazén’ en el cizlo y no en la
tierra, La res del secramemtum del sacrificio es nuestro mismo sacrifi-
clox Nos ipsos wvoluit esse sacrificium. Sacrificium Dei et nos, id est,
signum rei quod sumus. La res del beso de la paz es la paz de la con-
vieneia; el hecho dz que el corazén se une al hermano. Para todo esto
véase el Sermo 227, .

B Se notard con toda eclaridad que este modo absolutamente tradi-
vlonal, y comservado ampliamente en la misma liturgia, de entender la
oxpresion  sacramentwm iy mysterium, no implica la teoria personal de
(), Casel sobre el misterio en lo que ella tiene de espacificamente propio :
In reproduccién o representacién por medio del signo sagrado, prinei-
Ilmente 21 eucaristico, de las acciones salutiferas histéricas de Cristo,
especialmente de su pasién, en la unidad mumérica de cada una de ellas,
tunque de un mode supratemporal. Seria ridiculo dudar de la doctrina
tnn tradicionalmente patristica y litdrgiea expr:sada en las palabras
wacramentum 'y mysterium por el simple helcho de quel no s¢ esté de
tteuerdo con la teoria personal que Casel ha querido ver en ellas, No
menos injusto seria negar que a Casel, aparte de su teoria especifica,
Incumbe el gran mérito de haber descubierto una vena rigqufsima de
nuténtica teologia tradicional. En la actualidad, no faltan quienes pue-
dnn escapar al ridiculo y a la injusticia a que hemos aludido.

® Para mds detalles, y especialmente para un andlisis metafisico del
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2. EL sieno
Nocidn.

El concepto de signo lo explica muy bien San Agustin: “Sig-
no es una cosa que, ademas de la forma propia que imprime en
los sentidos, lleva al conocimiento de otra cosa distinta en si.
Asi, viendo las huellas de un animal, conocemos que ha pasado
el animal cuyas son las huellas; viendo el humo, sabemos que

debajo de él esta el fuego; al oir el alarido de un animal, cono- -

cemos sus sentimientos; los soldados al sonido de la trompeta
conocen que han de avanzar o retroceder o hacer cualquier
otra cosa en la batalla” ?°. El signo asi definido es un instru-
mento # que por la relacién que tiene con otra cosa, por el solo
hecho de ser conocida ‘esta relacién suya, hace presente a la
potencia cognoscitiva esa otra cosa. En cierto modo hace para
con la potencia cognoscitiva las veces de esa otra cosa ausente
u oculta: viene a ser como un sustituto. Por eso, debe distin-
guirse de aquella cosa y, en_cuanto signo, depender de ella y
ser mas imperfecto que ella. Mas, para %] sujeto que conoce, el
signo debe ser mas y mejor conocido que la cosa significada,
porque al conocimiento de ésta ha de llegar mediante el cono-
cimiento del signo.

Asi, pues, el signo, cosa sensible gue hace presente el cono-
cimiento de aquello cuyas veces hace, debe tener estas condi-
ciones: ser distinto de la cosa significada; depender de ella y,
por tanto, ser mas imperfecto que ella; ser no solo semejante,
mas también desemejante de ella; ser mas conocido que ella.
Por eso en el signo, al mismo tiempo y en diversos aspectos,
ge manifiesta y se oculta la cosa significada. Se manifiesta:
porque el signo es como un puente entre la cosa significada
y la potencia cognoscitiva; se oculta: porque, en el signo ins-
trumental, la cosa significada no se ve inmediatamente en si
misma, sino solo a través de una cosa distinta de ella y que no
la expresa de modo perfecto. Todo signo es expresivo e inexpre-
sivo, porque es expresion de una cosa oculta por él significada

concepto de signo, véanse JuaN DE Santo 'ToMAs, Logica 2 q.21
y 22 (ed. REISER, 1,646-722) ; A. M. ROGUET, Les sacramenfts: 8. Tho-
mas d’Aquin: La Somme Théologique {(ed. de la Revue des Jeunes, Pa-
ris 1945) p.269ss,; E. MASURE, Le signe: psychologie, histoire, mystére
(Paris 1953).

2 De doctr. christione IL1; Le critiquey mosse dal Masure, le.,
g;l5.188, contra este concepto de San Agustin no me parece bizn fun-

das. .

2t Bn la terminologia escoldstica se trata de un signo tnstrumental,
llamado asi para distinguirlo del signo puramente formal. Bl signo ins-
trumental conduce al conocimiento da otra cosa por medio del conoci-
miento de si mismo, notada ¥y consciente en el quel conoce. El signo
puramente formal, la especie expresa, es signo perfectamente translucido,
en €l que (no ya por medio del cual), sin conocer ni notar ew modo al-
guno el signo mismo, se conocel s6lo la cosa para cuyo conocimiento 6!

sirve.
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e, imprimiéndose en la potencia cognoscitiva, hace que entv

. sente en ella la cosa expresada y significada. El signo n
mento no es perfectamente translacido, sino que opone il
resistencia al conocimiento de la cosa significada; se¢ neceniin
pasar a través del signo para llegar a la cosa significidi, 1w
como un velo, aunque algo transparente; para la mirada que no
sabe penetrar a través del velo, el signo es una pantalla, DPe-
netrar a través del velo del signo, quiere decir entender o
signo precisamente en su valor significativo de la cosa slygni-
ficada. Por esto, para quien no entiende el valor del signo, ¢ste
hace las veces de pantalla, mientras que para quien lo entlende
el signo hace las veces de puente y de revelador. Cuando lu
cosa significada estd inmediatamente y, por tanto, desveladu-
mente presente a la potencia cognoscitiva, es innecesario ¢l
s1gno; el valor de éste se limita al tiempo en que la cosa siy-
nificada permanece oculta. Por eso un conjunto de signos no
tiene sentido mas que como puente entre dos mundos, de los
Fuales el uno esta oculto para el otro, sin ser extrafios. El signo
instrumento es como el puente sensible por cuyo medio el aln
racional, principio espiritual de los conceptos y de los afectos,
se comunica a través de la materia con el mundo invisible o que
de cualquier otra forma no la esta presente o se manifiesta a si
misma en el mundo visible.

Divisiéno

Dado que el valor manifestativo del signo depende de su
relacion con la cosa significada, los signos se dividen esencial-
mente segiin esa relacion. Y asi se tienen en los signos instru-
mentales dos grandes categorias: los signos reales y los signos
de pura razon; lo signos reales subdividense, a su vez, en natu-
rales y libres. '

- ‘En los signos reales la relacion entre el signo y la cosa sig-
nificada es real porque hay entre ellos relacion de causa y
efecto; asi el humo ‘s signo real del fuego, porque es efecto
del mismo; igualmente, en quien hace una inclinacién para ex-
presar su veneracidon hacia otro, la inclinacién es signo real
dgl sentimiento de veneracién. Los signos reales contienen ¢n
cierto modo realmente y, por tanto, expresan y significan real-
mente la cosa significada, como el efecto contiene de algin
modo realmente algo de la causa y la expresa.

Los signos reales no libres o naturales son aquellos en los
que la relacién entre signo y cosa significada no depende de
una libre determinacion del hombre, sino que ha sido impucsta
por la naturaleza como principio de necesidad. Asi el humo
¢s signo natural del fuego, las huellas del buey son signo na-
wural del paso del buey por un lugar, ciertos gritos son signos
saturales del dolor; la bellota es signo natural de la encina, ¢l
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modelo de la estatua; incluso los fotografia o el retrato es, en
este aspecto, signo natural de aquel a quien representa. Tales
signos son comunes y comprensibles a todos los hombres; para
comprenderlos, basta conocer la naturaleza de aquello de que
son expresion.

Signos reales libres son los objetos, o acciones, o gestos
sensibles realizados libremente por el hombre como signos de
cosas que, al menos actualmente, no perciben los sentidos y
con las cuales tales signos no tienen por naturaleza relacion
necesaria, Aqui la libre voluntad crea expresiones reales sen-
sibles. Ejemplos: la bandera tomada por la patria; la palabra
hablada, por la idea; la palabra escrita, por la palabra hablada;
el signo +, para significar la adicion aritmética; la inclinacion,
para significar reverencia; otros emblemas de todo género.

Ya queda dicho que también en este caso la relacién entre
el signo y la cosa significada es real y que en el signo se con-
tiene realmente, a su modo, la cosa significada como en el
efecto se contiene la causa. No es el contener o no contener
a su modo la cosa significada por lo que los signos reales li-
bres se distinguen de los signos reales naturales, sino el modo
con que cada uno de estos dos tipos contiene la cosa signi-
ficada. En los signos reales naturales la cosa significada esta
contenida directamente en el signo por virtud natural; %en los
signos reales libres la cosa significada esta contenida en virtud
de una libre determinacién y por virtud de la libre fuerza pro-
ductiva del hombre. Por esto los signos naturales son comu-
nes a todos los hombres y, para comprenderlos, basta conocer
su naturaleza, mientras que para comprender los signos libres
se necesita conocer la libre voluntad que los ha determinado
en su calidad de signos y de tales signos. Los signos reales
libres son, pues, como tales, efectos reales sensibles que de-~
penden, como de su propia causa eficiente, de la libre voluntad,
y la determinacién de la libre voluntad es por la que ellos, de
por si e inmediatamente, contienen, expresan y significan al modo
como el efecto significa, expresa y contiene en si la naturaleza
de la causa. Solo mediante esta libre determinacion de la volun-
tad los signos reales libres contienen, expresan y significan el
concepto o afecto significado.

Asi, por ejemplo, la bandera contiene, expresa y significa
el concepto de la patria tinicamente por el hecho de que este
objeto fabricado es efecto de la libre determinacion y produc-
tividad del hombre, que le hizo para expresar su concepto de
patria. Fl concepto de patria movié como objeto y como fin
Ja voluntad y por ella las otras potencias a hacer, como causa
eficiente, la bandera, la cual de este modo, siendo efecto del
concepto de patria y del amor a la misma, contiene en si real-
mente, en cierto modo, tal concepto y tal amor. Por lo cual
puede también manifestar el concepto de la patria a cualquiera
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que esté al corriente del nexo que por libre determinacién me-
dia entre tal objeto y tal concepto.

De igual modo, la inclinacién hecha para expresar la vene-
racion, contiene verdaderamente, como el efecto contiene a la
causa, ese sentimiento de veneracién y lo manifiesta y signifi-
ca a cualquiera que comprenda por qué se hace. Los signos
reales libres son, pues, instituciones libres del hombre en las
que él representa y hace sensibles sus conceptos y sus senti-
mientos invisibles y mediante las cuales otro puede conocer di-
chos conceptos y sentimientos.

Los signos de pura razon, bien que sean signos libres y no
naturales, no son de ningin modo invento del hombre y por
eso tampoco son efectos reales de su voluntad ni de sus con- °
ceptos y afectos. Son objetos externos no inventados ni modi-
ficados por el hombre, sino convencional y libremente tomados
por ¢l como signos de alguna otra cosa. De esta naturaleza se-
ria, por ejemplo, %l arco iris si dos hombres lo quisiesen tomar
no en figura, sino en la realidad como esta en el cielo, por
signo de su reconciliacion.

Signo, imagen y simbolo.

Entre los conceptos parecidos al de signo, tienen no poca
importancia en la liturgia los de imagen y simbolo. Muchas
veces se usan hoy como sinénimoes, mas, bien mirado, la ima-
gen y el simbolo son especies particulares de signos.

La imagen, en nuestros conceptos modernos, es un signo real
natural que tiene entre el signo y la cosa significada una rela-
cién de semejanza segiin la especie, o por lo menos segin una
nota caracteristica de la especie, particularmente segtin la con
figuracion o figura extrinseca®?. Por eso no decimos que el
humo sea imagen del fuego, ni las huellas de un buey sean ima-
gen del buey (a lo sumo serén imagen de la planta de su pie),
ni decimos tampoco que la bellota sea imagen de la encina;
pero si decimos que el modelo es imagen de la estatua, y ésta
imagen de aquel a quien representa, y el hijo imagen del padre
y hablamos del hombre como imagen de Dios. ’

Bastante mas dificil resulta determinar el concepto moderno
de simbolo #, Es verdad que todo simbolo es un signo, mas
no todos los signos son simbolos; asi no decimos que el humo
sea simbolo del fuego, sino su signo, su indice. No decimos
tampoco que el retrato sea simbolo de aquel a quien representa,
sino su imagen. Ni decimos que el grito sea simbolo del dolor.
El simbolo, pues, no se identifica ni con el signo en general

——— . , . ;
eikon,Cfe'r_l S].?)I;Tgmfi(g&gss ’ gfi%gé:';ael?é qﬁ?ﬁgs %}3&%832 , {A(‘ii‘anoc(;lg;l I tﬁ]ee 1{111;1‘,;;;513,
al conocimiento de otra se llamaba imagen: eikon.

% De la palabra griega symbolon, de syn| bdllo, 0 sea, 2nsefia de re-

conocimiento formada por una parte de un objeto que se unfa a la par
que faltaba, fermando asi de nuevo el objeto entero. parte
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ni con la imagen en especial. El simbolo parece ir'xdica.r hoy
para nosotros un signo libre, sea real o de pura razon, dlstll‘ito
del signo natural. Asi, para nosotros son simbolos los emble-
mas; llamamos simbolos también a muchas cosas hechas pot
nosotros con la intencién precisa de que signifiquen _algo;~son
‘signos reales libres. Ejemplos: el baculo pastoral es signo de la
autoridad episcopal; el cetro, lo es del poder real.: la ba!anz’a,
de la justicia. Hablamos también de gestos y acciones simbo-
licas y de simbolos matematicos. Aplicamos 1gu§11mente ’el con-
cepto de simbolo a muchos signos de pura razdn, y asi ?l sol
Je consideramos como simbolo de Jesucristo; la sal como simbo-
lo de la sabiduria, el incienso como simbolo de la oracidn, etc.
Con muchisima frecuencia los simbolos, por ser signos libre-
mente escogidos, sean reales, sean de pura razon, se ft}ndar} 2n
cierta analogia de ser o de obrar existente entre ?1 simbolo ¥
la cosa simbolizada, y vienen a ser a modo de metaforas sensi-
bles. Ejemplos: el sol es simbolo de Jesucristo, porque como "el
sol ilumina, calienta y da vida en el orden natural, asi también
Cristo ilumina, calienta y da la vida en el orden sobrenatural;
12 sal es simbolo de la sabiduria por su virtud conservadora; el
incienso es simbolo de la oracién por elevarse hacia el cielo; ?1
aguila es simbolo de San Juan por su alto Vue‘lo y por poder fi-
jar la mirada en el sol, etc.; las laves son simbolos del poder
papal, porque abren y cierran; el b‘écu'lo pastoral lo es de la
autoridad del obispo, porque de &l se sirve el pastor en el go-
bierno de su grey, etc.

Muchas otras veces el simbolo, sea real, sea de pura ra-
z6n, se funda en una relacion real o supuesta entre gl simbolo
y la cosa simbolizada, relacion de pertenencia, de origen o de
semejanza en la naturaleza o en el nombr’e, de hechos memorkz)a-
bles o de cualquier modo notables. Recuérdese, v. gr., la. loba
respecto de Roma, el oso para Rusia, la cruz para gl crlstlan}s_—
mo. Tres pifias son simbolo de la familia P1gnattell1;‘1>.<THusX I?
pez es simbolo de Jesucristo; el monograma constantiniano
también simboliza a Jesucristo; de la misma categoria son los
atributos iconograficos de los santos, como la espada de San
Pablo vy las llaves de San Pedro.

Mentalidad antigua y mode1:na 80~
bre los conceptos de signo, imagen,
simbolo y cosas semejantes.

Los conceptos de signo, imagen, simbolo (a los cuales jun-
taban los antiguos otros, como el de eikon, symbolon, m'qste-
rion, typos, imago, species, figura, sacramentum, myﬁerzurp),
ya que todos convienen en el concepto general' de signo, im-~
plican también necesariamente dos aspectos antitéticos respec-
to a la cosa a que se refieren y que significan. En primer tér-
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mino, un aspecto de identidad por el cual el signo conviene
realmente de algin modo con la cosa significada, la contiene
en si y es realmente la misma cosa significada. De ahi provie-
ne que el signo puede dar conocimiento de la cosa significa-
da, representada, simbolizada. Esta identidad sui generis en-
tre el signo y la cosa significada es evidente en todos los sig-
nos reales, tanto en los naturales como en los libremente ins-
tituidos por el hombre. En efecto, en estos signos, la relacion
entre el signo y la cosa significada, tiene siempre por base la
relacién de causa y efecto, segun todos los diversos géneros
de causalidad: material, formal, asi intrinseca como extrinse-
ca, o ejemplar; eficiente y final. Ahora bien, el efecto contie-
ne siempre de algin modo a la causa, porque tiene realmente
en si algo de ella, participa de ella, en cuanto que la causa
deja realmente como la impronta de si misma en el efecto.
Mas una identidad real semejante, bien que parcial, se da tam-
bién, al menos en muchisimos casos, entre los signos de pura
razén y la cosa significada. Esto ocurre en todos los signos
que ha escogido libremente el hombre por la analogia que tie-
nen cuanto al ser o al obrar con la cosa significada. Asi, el
sol se llama signo, simbolo de Jesucristo, porque, como el sol
ilumina, calienta y da vida en el orden fisico, del mismo modo
Cristo ilumina, calienta y da vida en el orden sobrenatural.
En efecto, quien dice analogia, aunque sea puramente meta-~
forica, entre dos cosas, afirma entre ellas no sélo cierta dese-
mejanza, sino también cierta identidad. Sin cierta identidad no
puede haber analogia. El hecho, pues, de que el signo conten-
ga un aspecto de cierta identidad real con la cosa significada,
cs de tal modo general, que con razén uno se pregunta si pue-
de haber signo que haga ‘excepcion a esta regla.

El otro aspecto antitético, no menos real, que el signo lleva
en si respecto de la cosa significada, es el de ser cosa distinta
de ella: el signo se distingue de la cosa significada. No hay
que insistir mucho en esto, pues es muy evidente. Luego hay
que ver siempre en el signo identidad real por un lado y di-
versidad real por otro, cosa inevitable, puesto que el signo
es una realidad puente entre dos mundos, oculto el uno para
el otro, y es velo transparente debajo del cual a un mismo
tlempo se deja ver y se oculta la cosa significada.

De aqui la posibilidad de que en la consideracién de los
conceptos de signo, imagen, simbolo, unas veces se dé mas
importancia al aspecto de unidad real, de identidad entre el
signo y la cosa significada, y otras veces el aspecto de diver-
sidad. Los antiguos, en estos conceptos, atendian sobre todo
u la unidad e identidad entre el signo y la cosa significada,
mas tenian conciencia también de la diversidad real que entre
uno y otra existia. Los modernos, por lo contrario, sin igno-
tar el aspecto de la unidad, que, segin su psicologia, figura en
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segundo plano, consideran principalmente el aspecto de distin- .

cion y diversidad real.

YZ al principio del siglo Harnack, a proposito de _la doc-
trina de la antigiiedad cristiana sobre la eucaristia, hizo una
prueba fundamental de lo que acabamos de decir. En cuanto al
cuerpo y la sangre de Cristo en la eucaristia, “por lo que a
nosotros nos es dado juzgar, dice él, para nadie hubo ningtin
problema” (sobre si se hallaba real o simbélica{nerm’ge). Ells1mbo-
lo era un misterio y el misterio no se concebia sin el sm.lbf)lo.
Hoy con el nombre de simbolo entendemos una cosa distinta
de ‘la significada; entonces entendian por .sm}bolo una cosa
que de algin modo real es la misma cosa glgnlﬁcada; ademas,
segin el modo de entender antiguo, la realidad celeste estaba
siempre presente en la forma o debajo dg la forma en la cual
se manifiesta, sin que por eso se identificase completamente
con ella aqui en la tierra. Por esto se debe rechazar en z}b?o-
luto la distincién de concepto simbolico y concepto realistico
de la eucaristia” 2* si se quiere entender el pensamiento de los
antiguos. Esto, pues, quiere decir que, para entender tal pen-
samiento, el preguntar si, segin €l, se halla el cuerpo de Cristo
en la eucaristia real o simbolicamente presente, es plantear la
cuestion de un modo equivocado, porque es plantearla presu-
poniendo el concepto moderno de que lo que ‘esta sin?boh.zado
no existe en el simbolo con existencia real. Las investigaciones
histéricas recientes sobre los conceptos v.gr. de eil.con, sym-
bolon, mysterion, typos, signum, imago, figura, species, sacra-
menfum, mysterium en los antiguos®’, han confirmado plena-~
mente la exactitud de lo que Harnack acaba de decir, y ello

tiene suma importancia, no solo histérica, sino también ac-

tual, asi para la teologia general como para la liturgia.

De ®llo depende en teologia general: la exacta compren-
sién del tema escrituristico y patristico de Cristo en cuanto
imagen de Dios invisible #%; la recta valoracién del llamado
alegorismo o tipologismo biblico y patristico, tanto de las rea-
lidades del Antiguo Testamento comparadas con las del Nue-~

24 Dogmengeschichte 1 ed.4.2 (1909) p.476. .

% Para una primera orientacién general en esta materia, véase T. CaM-
MELOT, Simbolo e simbolismo: Huciclopedia Cattolica 11 (1953) 611-616,
con bibliografia. Entre otros trabajos, son dignos de notarse: H. WILLMS,
Eikon. Eine Begrifgeschichtliche Untersuchung zum Plartomsmu:e (Miins-
ter 1935); el articulo Bild: Reallexifon fiir Antike und Christentum,
de Tu. KLAUSER, escrito por H. E. Killy y M. Hoefner' en los grizgos
y romanos, y en los cristianos, por J. Kollwitz; este dltimo especial-
mente desde 336-341; L. HocH, Zur Theologie des Christus-ikone: Be-
nediktinische Monatschrift 19 (1937) 375-387; 20 (1938) 32-47; 168-175;
281-288 ; 437-452; 'W. DURING, Imago. Fine Beitrag zur Terminologie und
lehre des hl. Joannes von Damaskus (Miinster 1937) ; H. MENGES, Die Bild-
lehre des hl. Joannes vow Damaskus (Miinster 19%7) ; H. KLEINECHT, Dm:
griechische Sprachgebrauch wvon eikon: Theol. 'Wort. zum N.T. 2,386ss.;
U. RAHNER, Mysterion, trad. Paredi (Brescia 195.).2).

2 Véasa Col, 1,15, Cf. KLBINESCHT: Theol. Wort. zum N.T. 2,386ss.
Fn el pensamiento patristico vuelve a aparecer este mismo concepto en
la contienda antiarriana y luego en las luchas cristol6gicas.
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vo, se refieran a Cristo o a los cristianos, cuanto de lasy ren
lidades del Nuevo Testamento comparadas con las realidish
futuras escatologicas ?7; la inteligencia de toda la teologin s
cramental patristica y de modo especial la de la teologia pu
tristica sobre la eucaristia 28; finalmente, la comprension de lo-.
fundamentos teologicos de la lucha de los Padres griegos d.
los siglos vi1 y vir contra la herejia iconoclasta 29.

Por lo que atafie a la liturgia, solo con la mentalidad de
los antiguos en cuanto al concepto de signo y conceptos co-
nexos es posible entender el verdadero pensamiento de los Pa-
dres cuando hablan de las realidades litirgicas, como copio-
samente lo hacen con los términos de mysterium, sacramen-
tum, imago, species, etc.; entonces se percibe el aspecto pro-
fundamente realistico del pensamiento encerrado en tales ex-
presiones. Asi, pues, s6lo con dicha mentalidad es posible co-
nocer el sentido preciso de tantos textos litargicos antiguos,
todavia hoy en uso, como, por ejemplo, éstos:

Aeternae pignus vitae capientes humilifer imploramus ut aposto~

licis fulti patrociniis quod in imagine gerimus sacramenti manifesta
perceptione sumamus®,

Perficiant in robis Domine, quaesmus, tua sacramenta quod con-~
tinenf, ut quae nunc specie gerimus, rerum verifafe capiamus *,
Quorum  oblationem benedictam ratam acceptabilemque facere

dignaris, quae est imago et similifudo corporis et sanguinis lesu
Christt filii tui ac redemptoris nostri =

Mas, para comprender en conjunto la liturgia y, por de-
cirlo asi, el estilo litargico, importa mucho hacer resaltar de
un modo especial la conclusién general que se deduce de la
respectiva mentalidad de los modernos y de los antiguos en
cuanto a los mencionados conceptos. Si, en efecto, la litur-
gia es un conjunto de signos debajo de cuyo velo y por cuyo
medio se verifica hoy en nosotros el sentido de la historia
sagrada, misterio de Cristo y misterio de la Iglesia, por ser
comunicacién de la vida divina que Dios por medio de Cristo
nos hace a nosotros, y. por ser, de parte nuestra, correspon-~
dencia a la accién de Dios en Cristo, es facil intuir qué con-

?7 Véase, p.ej., 1. DANIELOU, Origéne (Paris
turi (Parisz 1950) ; H. pr Lusac, Hi
;éik, La lettura cristiana de la B

1948) ; Sacramentum Fu-
stoire et esprit (Parfs 1950) : L. CHAR-
ibbia, ed. Paoline (Roma 1956) p.250-

8 Véase, p.2j., una breve exposicién de la cuestion en T, CAMMELOT,
Simbolo e simbolismo: Enciclopedia Cattolica 11 (1953) 611-16.

*» Entre los trabajos en la nota 25, véanse a este propésito los de
Koech, Menges, Kollwitz.

% Sdoraementario leoniano (ed. Mohlberg) ;

1 Sacram. veronense n.335.
81 Sacramentario

! gelasiano (ed. Wilson) 11,60,202 (véase también en
(te} n;;sa)l romano la poscomunién del sdbado de las témporas de sep-
iembre),

e Liturgia mozardbica, Liber Ordinum (ed. Férotin) 322 (véase tam-

bién J. QUASTERN Monumenta eucaristica et Uturgica vetustissima [Miins-
ter 1936] p.160).
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cecuencias tendra, para %l modo de entender y de vivir la li-
turgia, la idea o concepto que nos formemos de los signos. Te-
ner la persuasion de que debajo del velo del signo, de cual-
quier signo, se percibe la realidad de la cosa siqnificada y que,
a través de ese velo sensible, aguella realidad llega a nosotros
porque entre el signo y la realidad significada existe cierta
identidad real, aunque solo sea parcial; saber que el signo es
el puente sobre el que se realiza nuestro encuentro con la rea-
lidad invisible y se hace presente para nosotros ‘'esa realidad,
a pesar de que ese encuentro y esa presencia sean siempre
muy imperfectos, ya que el signo nunca puede contener ni trans-
mitir toda la riqueza de lo invisible expresado por él; temer,
digo, una firme persuasion de todo esto, parece ser una pre-
disposicion favorable para entender %l dominio de la liturgia.

Creer, por el contrario, a priori que, por no identificarse
totalmente el signo con la cosa significada, son entre si cosas
completamente ajenas, unidas sélo de un modo puramrente ar-
tificial, esto parece suponer una disposicién de animo gque, un
tanto fomentada y desvalorizando la virtud real de todo signo
y su contenido real, podra llevar a ver en la liturgia un juego
absolutamente arbitrario y como de nifios: juego de signos va-
cios de sentido. Habra dificultad psicolégica para admitir que
Dios pueda o de algin modo quiera realizar en nosotros el
misterio de Cristo por medio de signos y que por medio de
signos el hombre rinda verdadero culto a Dios, expresando
oficazmente en ellos su culto interno y espiritual, como tam-
bién la habra para admitir que los signos sensibles sean pro-
piamente en la economia actual como el lugar principal y
connatural del encuentro entre Dios y el hombre.

No se puede negar que para admitir mucho mas facilmen-
te que nosotros esta economia de signos, imagenes, simbolos,
elcétera, ayudé mucho a los antiguos la mentalidad platénica
y neoplatonica. El platonismo con su profunda distincién en-
tre el mundo espiritual, suprasensible, eterno, el solo verda-
dera y totalmente poblado de seres, y el mundo sensible, som-~
bra e imagen del mundo suprasensible, cuyo valor estriba ex-
clusivamente en ser participacién y expresion del .mundo su-
prasensible y servir de escalera al hombre para que, por me-
dio de lo sensible, retorne a lo suprasensible y eterno; el neo-
platonismo, haciendo resaltar con insistencia el concepto de
los grados del ser, derivados del supremo en ®escala descen-
dente ininterrumpida, para quien toda forma imprime en el
grado inferior la imagen y semejanza de si misma, y todo ser,
por lo que tiene de mas perfecto, se une con el grado superior
v, por lo que tiene de mas imperfecto, con el grado inferior;
toda esta tradicién de pensamiento, digo, consideré constan-
temente la profunda unidad del cosmos, acostumbré a las men-
tes a ver en cada ser sus lazos de unién con el universo en-
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tero, y en el mundo sensible particularmente, sus lazos de
tnion con el mundo espiritual y suprasensible 33

En los pensadores paganos, esta mentalidad padece de la
deficiencia de su concepto de Dios; tiene también el defecto in-
herente al concepto que se formaron de la analogia, la cual para
ellos casi solo consistia en la diferencia de gradacién cuantita-
tiva, en que no se salvaguarda la distincién especifica de los
seres; pero cojea sobre todo por ignorar el concepto de crea~
cion; ésta la conciben los pensadores paganos como una parti-
cipacién desde el grado supremo hasta el infimo, y asi, para
ellos, los conceptos de imagen y demas conceptos conexos vie-
ren a ser como simples emanaciones de una misma forma. Re-
sultado de todo ®sto es un sabor monistico intenso, acrecenta-
do tanto en el neoplatonismo, como en las tendencias sincretis-
ticas gnosticas de la época, por el habito religioso y mistico.

Mas no se crea que, por lo que acabamos de decir, padezca
detrimento la doctrina de los antiguos escritores cristianos, in-
cluso de los imbuidos del pensamiento platénico y neoplatdnico
(como Clemente Alejandrino, Origenes, Gregorio Niseno, el
Pseudo-Dionisio, Ambrosio, Agustin); porque, aunque su for-
macién filosofica los ayudase a concebir de un modo realista la
economia cristiana en el cuadro de realidades de signos, image-
nes y simbolos, no por eso dependen, en lo esencial de su ac-
titud, de lo que ®en el platonismo y neoplatonismo hay de cadu-~
co o tendenciosamente erréneo, sino que apoyan su doctrina so-
bre bases bien firmes.

La primera de estas bases es la verdad metafisica de los
grados del ser, de la unidad analégica de todos estos grados y
de la participaciéon; verdad que fué el micleo vital de la in-
tuicion platdnica y neoplaténica y que Santo Tomas debia lue-
go reivindicar purificada de la escoria de que estuvo recubier-
ta en el pensamiento pagano griego **. La metafisica de la par-
ticipacion, del signo y de la imagen, la intuicién platénica, en
lo que tiene de verdad, es, en efecto, perfectamente conserva-~
ble en el orden cristiano, incluso en la metafisica aristotélico-
tomista, donde con la negacién de todo monismo y emanacio-~
nismo, se ensefia la doctrina de la creacién, de la distincién es-
pecifica de los seres, la analogia, la produccién por causalidad
eficiente.

~Toda produccion de efecto por una causa eficiente va acom-
pafiada de una participacién de la forma de la causa en el efec~
to Todo ser obra por su forma: omne agens agit sibi simile. Por
lo cual el efecto es signo real de la causa eficiente, de cuya
fgrma participa, porque no existe en el mundo causalidad efi-
ciente en que no vaya implicita la accion directora de un enten-

83 Véase, p.ej.,, H. WIrLLMms, FEik {finsty i
PLO;‘Igg, §Eﬂneade ey , Eikon (Miinster 1935). Véas2 también
Cf. Summa 3 q.60 2.2 y 3: C. FaBro, La mozione i /
partecione secondp S. Tommaso d’A. ed.2» (Milano 195011)1.6 tafisios delta
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dimiento, de una idea y de una causalidad %jemplar, al menos
del entendimiento divino y de la idea divina. En la causalidad
especificamente humana también el entendimiento humano y la
idea humana s causa formal ejemplar de la accién y del efec-
to. Asi, pues, todo efecto de causalidad eficiente, por suponer
siempre la realidad de una causa ejemplar, encierra siempre en
si una participacién de la forma del agente, sobre todo de Dios
mismo. Por esto todas las cosas son siempre real y necesaria-
mente signos, vestigios, imagenes de Dios, de quien realmente
participan y en las cuales él estd realmente presente, sin que
con semejante afirmacion, se deba necesariamente caer en el mo~
nismo, en el panteismo o simplemente en un malsano misticismo,
o admitir en toda su amplitud la metafisica que historicamen-
te pertenecio al platonismo y al neoplatonismo. Luego todas las
cosas, en cuanto obran unas en otras, y especialmente en cuan-
to hechas y dirigidas por el sumo entendimiento segin un plan
tinico, unitario, en el que en cierto modo todas estan reciproca-
mente relacionadas y solidarizadas, son de algin modo real-
riente semejantes entre si, y signos unas de otras, y mediante el
conocimiento de una puede llegarse al de otra. Este es el fondo
de verdad del gran tema estoico y gnéstico de la armonia y sim~
patia universal. El hombre, finalmente, de modo especial, se ex-~
presa realmente y casi imprime realmente algo de si mismo en
sus acciones sensibles externas y en las obras que produce como
artifice.

Luego es un fendmeno de valor general el del artista que se
expresa realmente a si mismo en su obra de arte, imprime y en-
carna en ella sus ideas, sus amores, sus sentimientos, toda su
personalidad, de modo que la obra artistica participa de todo
eso, y todo eso lo puede ver en ella quienquiera que sepa mirar;
este fenémeno se reproduce a su modo en toda causalidad que
se realiza en el mundo. Como el artista en el lienzo, Dios se
imprime a si mismo en todos los seres; el hombre se imprime a
si mismo en todos sus gestos y en sus obras; las cosas se im-~
primen a si mismas unas en otras en cuanto que unas obran so-~
bre otras. Luego el principio del ejemplarismo universal de los
antiguos, incluso a la luz de la sana filosofia, no es puro antojo.
Lo cual, por otra parte, no justifica del todo el modo en el que
los antiguos, y especialmente sus secuaces medievales, interpre-
taron a menudo en casos particulares este ejemplarismo univer-
sal. También en un lienzo, aunque todo en él revele al artista,
con todo eso, hay que saber interpretar rectamente sus particu-
laridades para poder decir en qué medida le revelan y no hacer
afirmaciones arbitrarias y subjetivas.

La segunda base en la que se apoya el ejemplarismo cris-
tiano antiguo, es la ‘misma revelacion. Tiene aqui suma im-
portancia una serie de temas contenidos en la revelacién: el tema
de la unidad de la historia sagrada y del plan de Dios en la
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salvacién, cuyas fases precedentes preparan, bosquejandolas, ;&
las fases siguientes, las cuales a su vez son la realizacién da
las antecedentes, mientras todas tienden a la realizacién de la
ultima fase final, la de la celestial Jerusalén, que da en si cume
plimiento a todas; el tema de la unidad de todo el cosmos infra~
humano, humano, angélico y divino; el tema del hombre ima-
gen de Dios, unidad sustancial de materia y de espiritu, que se
expresa en lo sensible y por medio de lo sensible se eleva hasta
Dios; el tema de la cognoscibilidad de Dios mediante las cosas
sensibles y materiales; el tema de la Encarnacién y de Cristo,
iinagen perfecta del Padre, en cuya faz se puede contemplar al
mismo Padre: “a fin de que, conociendo visiblemente a Dios,
seamos arrebatados al amor de las cosas invisibles” 3%. De es-
tos temas y de su importancia para entender la liturgia, habla-
remos detenidamente en seguida. Baste aqui haberlos insinuado
para darnos cuenta de que, cuando hoy los liturgistas (y no ellos
solos) nos invitan a considerar mas equitativamente el valor
real del signo, de la imagen y del simbolo, y nos auguran que
ea este campo podemos reconquistar algo del sentido realista
de los antiguos, no hay por qué temer en seguida el peligro de
un malsano y nebuloso misticismo, sino que realmente mucho
nos va en examinar la cuestién con objetividad y calma.

3. EL SIGNO EN LA LITURGIA

Los signos, como incluidos en el simbolismo de que hacen
uso las religiones 35, han de tener naturalmente en la liturgia
catélica un valor religioso; son signos sagrados; significan las
relaciones que hay entre Dios y los hombres, principalmente las
que existen entre Dios y el hombre en la religién cristiana, y
mas explicitamente las que se dan entre Dios y el hombre en la
Iylesia catélica.

Lo primero que hay que notar, es que en la liturgia todo se
Lace debajo del velo de signos sensibles y por medio de ellos.
Por eso mismo la liturgia, y cada una de sus partes, tiene valot
de signo; en toda ella se verifica siempre lo de aliud videtur et
aliud intelligitur 3". La sola presencia de una comunidad de fie-
les en una iglesia para una celebracion litdrgica tiene ya valor
de signo; es una expresion sensible de las relaciones actuales,
secretas e invisibles que se dan en Cristo entre Dios y los hom-
bres dentro de la economia de la gracia. No es una asamblea
cualquiera, sino que, para quien sabe ver a través del velo del
signo, es una convocacién en Cristo Jestis, una ekklesia, hecha

% Prefacio de Navidad.

¥ Vidase, p.ej., para este fen6mano religioso N. TorcH1, Simbolo e
simbolismo nelle religioni non cristiane: ¥mnciclopedia Cattolida 11 (1953)
G39ss., con bibliografia; C. A. BERNOULLI, Symbole: Die Religion ip

Geschichte und Gegenwart V (1935) 935ss.
¥ SAN AcgusTin, Sermo 272,

j
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por Dios*%, una reunion “en el nombre” de Cristo®®; cuanto
alli se advierte, se hace o se dice, es a su modo un signo sensi-
ble de un estado invisible. ;Se intentara con esto inducir nue-
vamente al hombre moderno a admitir el arbitrario e ingenuo
panjin;bolismo litargico medieval de un Amalario o de un Du-
rando?

Norma para discernir la existencia

de los signos y para su interpre--

tacion.,

Aungue todo en la liturgia tiene valor de signo, no todo lo
que hay ®en ella es apto para significar cualquier cosa; no es el
capricho ni el antojo quienes en ella determinan la existencia y
el valor preciso de cada uno de los signos.

El signo litargico, notémoslo bien, no es nunca pura y li-
samente un signo natural; en la liturgia no hay mas que signos
libres, es decir, determinados a significar lo que significan, por
libre y positiva voluntad de Dios o de la Iglesia. Las realida-
des invisibles de que los signos son expresién sensible en la
liturgia, son las realidades sobrenaturales de la vida divina co-
municada por Dijos a la Iglesia, y del culto sobrenatural y cris-
tiano que la Iglesia rinde a Dios como participacién del culto
que Cristo mismo le rinde. Ahora bien, no hay cosa sensible
que sea signo puramente natural de tales realidades, como el
humo lo es del fuego o determinados gritos lo son del dolor,
porque la realidad sobrenatural estd por encima del orden de
lo sensible. La inmersién y emersion del agua, que naturalmen-
te puede bien significar un desaparecer y reaparecer, no signi-
fica naturalmente la muerte al pecado ni la resurreccion a la
vida sobrenatural en Cristo. La ablucién con el agua significa
naturalmente la purificacién fisica y no la purificacién del pe-
cado. Una asamblea no significa naturalmente la convocacién
de Dios en Cristo Jests, una reunién “en el nombre” de Cris-
to. Un abrazo no significa de modo natural el amor fraterno
en Cristo. Una inclinacién tampoco significa naturalmente el
culto a Dios en Cristo.

En todo esto debe, pues, intervenir siempre la libre y po-
sitiva voluntad de Dios o de la Iglesia, que quieren expresar
con tales signos precisamente tal o cual realidad y no otra;
ni un hombre ni muchos, a titulo de personas privadas, tienen
autoridad para determinar la naturaleza y el significado de los
signos litdrgicos, no sélo cuando se trata del sacrificio y de
los siete sacramentos en lo que tienen de sustancial, caso en
que el dnico competente es Dios, porque los siete sacramen-

38 Cf,, p.ej.,, 1 Thes, 1,1; 2 Thes. 1,1.

% Mt. 18,20, Véase en R. WILL (Le culte II p.47) una descripcién

fenomenologica de lo que suscita en el creyent
- roligiog yente el fendmeno asamblea
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tos son ante todo instrumentos de Dios, pero ni siquiera cuan-
do se trata de los demas signos litirgicos. En este dltimo caso
la Gnica competente s la Iglesia, que no procede por dele-
gacién de los hombres, sino por autoridad recibida de Dios
en su organizacion jerarquica autoritativa. Tal competencia no
la tiene jamas un hombre privado, como tal. Y esto se debe
a que la liturgia, como culto, s accion de la Iglesia y, por
eso, los signos en los que se expresa sensiblemente el culto
litargico han de ser signos de la Iglesia y no de una persona
privada. No queremos decir que tales signos sean o puedan
ser extrafios a los individuos (en su lugar trataremos de la re-
lacién que en el culto se da entre el individuo y la Iglesia),
sino en el sentido de que, para el individuo, dar el verdadero
y personal culto a Dios en Cristo en la liturgia, implica ne-

‘cesariamente hacer suyos también de modo personal los sig-

nos de la Iglesia y la realidad que ella expresa a través de los
signos, sintonizarse con los signos y con la realidad *°.
Naturalmente, Dios mismo y la Iglesia, en la libre elec-
cion de los signos litargicos para significar las realidades sobre-
naturales cristianas, no han procedido ni proceden de un modo
arbitrario, sin tener cuenta con el valor que esos signos tie-
nen, ya por naturaleza, ya por convencion mas o menos gene-
ral de la sociedad en que se ha desenvuelto y se desenvuelve
la Iglesia. La verdad es todo lo contrario. Libremente escogio
Jesucristo el agua como signo de la ablucién del pecado y del
renacimiento a nueva vida sobrenatural, fuese por el uso que
de ella se habia hecho antes en la sociedad hebraica, por ejem-
plo en el bautismo de Juan, fuese por lo que naturalmente ella
significa. Por su significado natural y por el uso que se hacia
en el judaismo, por ejemplo en el banquete pascual, Cristo es-
cogi6 el pan y el vino como signo de su sacrificio en la euca-
ristia. La imposicion de las manos y las unciones eran signos
conocidos y usados entre los judios. Casi todos los signos li-
tirgicos escogidos para 'l culto por la antigua Iglesia es cosa
sabida que eran conocidos y usados en el orden religioso y
en el civil por la sinagoga o el mundo helenistico y romano;
y lo mismo hay que decir de los signos litargicos introducidos
en el medievo respecto al mundo germano medieval 4. Los di-
versos signos litdrgicos han sido, pues, libremente escogidos
por Cristo y por la Iglesia para significar realidades espiritua-
les sobrenaturales que los mismos signos por propia virtud so-
brenatural o por convencién puramente humana no significa-

40 Véase tanbién Santo Tomis, Summa 2 q.60 a.5.

4 Véase, p.ej., la bibliografia en G. Low. Simbolo e simbolismo litur-
gico: Bnciclopedia Cattolica 11 (1953) 621, asf como cada una de estas
palabras en el Dict. d’archéol. chyiét. et de lit., y ahora em el Reallexikon
fiir Antike und Christentum, de KLAUSER, dond: cada unce de los signos
y ritos litargicos son explicados cuando ocurre, y ocurre casi siempre,
por el uso de semejantes rites en la sinagoga o en el mundo helenistico
romano o en ¢l medieval romanc,
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ban; pero la eleccién se hizo atendiendo a cierta analogia exis-
tente entre el significado natural o convencional de los signos
y las nuevas realidades sobrenaturales cristianas a cuya ex-~
presion fueron destinados desde entonces.

De todo esto se deduce la norma general para discernir en
los casos particulares la existencia y el sentido exacto de cada
signo en la liturgia. Esta existencia y este sentido preciso de-
penden esencialmente de la libre y positiva voluntad de Dios
y de la Iglesia. La de Dios nos la da a conocer la revelacion
y se puede determinar por las normas generales de la teologia,
como se determina, v. gr., la materia y la forma de los sacra-
mentos. La de la Iglesia la conocemos ‘en primer lugar a través
de los documentos auténticos en los que la Iglesia manifiesta
explicitamente su intencién, por ejemplo, a través de las pala-
bras litargicas que acompafian la posicién del signo y determi-
nan también con precision su sentido. Asi, el hecho de que en el
rito de mezclar unas gotas de agua en el vino del caliz en el
ofertorio de la misa hay simbolismo (mysterium ) v cual es su
sentido lo dice determinadamente la oracién que a este rito
acompafia; en la oracion Deus qui humanae substantiae..., se
dice, en efecto: “Concédenos, por el misterio de este agua y
de "este vino, participar de la divinidad de aquel que se digné
participar de nuestra humanidad”. El significado simbolico de
la incensacion del altar se halla explicado por la oracién que
la acompafia: “Dirigatur, Domine, oratio mea... Suba, Sefior,
mi oracién, como el incienso, ante tu acatamiento”. El sentido
simbdlico penitencial de la imposicion de la ceniza el miércoles
de ceniza lo explican las oraciones que acompafian su bendicién
e imposicion: “..dignate por tu piedad bendecir estas cenizas
que, en sefial de humildad y para obtener el perdén, vamos a
recibir sobre nuestras cabezas...” 42, E] significado de la proce-
sién con las palmas en el domingo de ramos estaba explicado
en la oracién quinta de su bendicién: “...que los devotos cora-
zones de tus fieles entiendan provechosamente los misterios que
se encierran en el hecho de aquel pueblo (quid mystice designet
in facto) que, alumbrado de luz celestial, sali¢ en este dia a re-
cibir al Redentor, echando a sus pies ramos de palma y de olivo.
Los ramos de palma significan el triunfo sobre el principe de
la muerte; y los de olivo proclaman en cierto modo que ha
llegado ya la uncién espiritual... Nosotros, pues, recibiendo con
toda la fe el hecho y lo que significa... factum et significatum
retinentes...”,

Muchas veces en la liturgia, en su forma actual, s oscuro
el sentido simbélico y exacto de un rito. Quiza ello se deba
a que los textos, actualmente en uso, no lo explican, como se
explican, por ejemplo, por qué en la consagracién de una igle-
sia se traza sobre su pavimento una gran cruz transversal. Otras

“ Misal romano, segunda oracién de la bendicién de las cenizas,

‘
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veces se debe, por lo contrario, a que el rito simbélico ha que-
dado materialmente tan reducido, que es dificil llegar a perci-
birle como rito simbolico; esto sucede, v. gr., 'en el hec}}o de
levantar el sacerdote ligeramente la mano hacia el penitente
cuando, administrando el sacramento de la penitencia, va a dar
la absolucién; el pleno simbolismo del rito bautis;nal apenas se
puede percibir en el rito actual ordinario, segln el cual se
vierte un poco de agua sobre la cabeza del bautizando; lo mis-
mo hay que decir del sentido pleno de la mesa en muchos
altares de hoy.

Por todas estas razones hay que afirmar, como regla gene-
ral préctica, que, para conocer exactamente los signos litirgicos
y lo que por precisa voluntad de la Iglesia, que los ha adoptado
y determinado, significan, especialmente, cuando los textos no
los explican de un modo expreso, es indispensatble el estudio
histérico del origen y desenvolvimiento de los rifos. Con _todo
eso, nunca estd permitido recurrir a interpretaciones caprlc}‘lo—
sas y subjetivas. No es la autoridad privada la que determina
el valor de los signos litargicos. Ni siquiera ba;ta en esta ma-
teria la opinién privada de un Padre de la Iglesia. Hay que mi-
rar siempre si realmente ha sido tal el pensamiento de elle‘l, por
lo menos en el sentido de haber aceptado tal o cual simbo-
lismo, aprobandole con su autoridad y Haciéndole de este modo
expresion de su culto. Todo simbolismo litargico no abonadp
de alguno de los modos predichos se ha de rechazar por arbi-
trario y carente de fundamento. )

De este modo se hace justicia contra las fantasias hiper-
simbolisticas a que, desde Amalario de Metz %, se entregaron
muchos intérpretes medievales. Su defecto estuvo en no mostrar-
se bastante solicitos por expresar el pensamiento de la Iglesia,
prefiriendo exponer demasiadas opiniones personales que, ade-
mas, se basaban muchas veces en analogias extravagantes. Ta-
les exageraciones, por la reaccidén que suscitaron:lfueror{ la
causa principal del injusto descrédito en que también cay6 el
verdadero sentido simbolico de la liturgia en la época siguiente
a partir del Renacimiento. Sabido es que algunas de esas‘inf\un-
dadas interpretaciones simbolicas de los liturgistas medievales
ha sobrevivido incluso en algunos devocionarios modernos, co-
mo aquella de querer ver significado en cada una de las partes
de la misa un episodio de la pasion del Sefior, y en los adornos
de la casulla sacerdotal los instrumentos de élla.

# Muerto en el 850. Sobre los principales alegoristas medievales y sus
obras puede leerse con provache Righetii, ed. esp., vol.l, donde pueden

© leerse también algunos ejempley de este alegorismo.
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Principales grupos de los signos litiirgicos.

Pasar revista a todos los signos litdrgicos, explicar su sen-
tido, examinar los problemas que en la liturgia suscita su recto
uso, su eficacia, su comprensién, es uno de los deberes esen-
ciales de la liturgia especial. Baste aqui una breve exposicion
de los grupos principales. Considerando los signos de institu-
cién divina y los de institucién eclesiastica, creemos que se
pueden reducir a cinco grupos.

El signo palabra.—La palabra es el signo principal y maxi-
mo de que se sirve la liturgia, tanto la de institucién divina
como la de institucion eclesiastica. En la sustancia misma de
los sacramentos la palabra es el coeficiente determinante (la
forma) del sentido que tiene el elemento que hace las veces
de materia determinable. Asi la inmersion en el agua vy la emer-
sion no significan por si solas una realidad sobrenatural, y mu-
cho menos la participacién en la muerte y resurreccién de
Cristo. Las palabras: “yo te bautizo en el nombre del Padre...”
son, por lo contrario, el elemento determinante que hace que
la inmersion y la emersidén signifiquwen la realidad sobrenatural
de la participacion del fiel bautizado en la muerte y resurrec~
cién de Cristo. Y cosa parecida hay que decir de todos los
demés sacramentos. La palabra es el coeficiente por el que el
elemento determinable es elevado a significar determinantemente
la realidad espiritual cristiana propia de cada sacramento, v
junto con él, en una unidad moral de significado, constituye el
signo tnico sacramental, que consta precisamente de cosas y
palabras, rebus et verbis, como dicen los tedlogos ¢, San Agus-
tin, a propésito del bautismo, escribia lo siguiente: “Quita las
palabras y entonces ;qué es el agua sino simple agua? Afiade
la palabra a la materia y se tiene el sacramento, accedit verbum
ad elementum et fit sacramentum, y eso aun como palabra vi-
sible” 5. De este modo, si se piensa en la importancia de la
economia sacramental en el plan querido y observado por Dios
para comunicar la vida divina en Cristo desde Pentecostés a la
parusia, se ve inmediatamente la importancia que tiene el signo
palabra en la realizacion del sentido de la historia sagrada, mis-
terio de Cristo, misterio de la Iglesia, en este tiempo intermedio
preparatorio a la sequnda venida del Sefior.

Santo Tomas compara con razén la dignidad de la pala-
bra verbum en los sacramentos con la dignidad del Verbo,
segunda persona de la Santisima Trinidad, en la Encarnacién, y
concibe %l sacramento como palabra en cierto modo hecha

# Cf., p.ej., SANTO Tom4is, Summd 3 .60 a.4-8. Por ejemplo: Ex
rebus et verbis fit quo_d'avmrmodo umum in sqcramentis sicut er forma et
mx;teréa; )mquantum— scilicet per verba perficktur significatio rerum (ibid.,
a.7 a .

® In Io. tract. 80,3.
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carne: “Es también cosa comin a todos (los sacramentos) el
constar de palabras y elementos corporales, al modo como el
Verbo se hizo carne en Cristo, que es el autor de los sacra-
mentos. Y asi como la carne de Cristo fué santificada y tiene
virtud para santificar porque el Verbo se uni6 a ella, asi tam-
bién.los elementos materiales de los sacramentos son santifica-
dos y tienen virtud para santificar por razén de las palabras
que sobre ellos se pronuncian. Por esto dice San Agustin: “Se
afiade la palabra a la materia y se hace sacramento”. He ahi
por qué se llaman formas de los sacramentos las palabras por
las que son santificados los elementos sacramentales, y por qué
se llaman éstos materia de los sacramentos, como llamamos al
agua materia del bautismo y al crisma materia de la confir-
macién” 48,

En el sacramento, por el que Dios, estando en él como
encarnado, transmite en Cristo y por medio de Cristo la vida a
los hombres, la palabra es manifestacion sensible de las inten-
ciones y del querer positivo de Dios y de Cristo, aliud videtur
et aliud intelligitur, de un modo semejante a como Cristo
mismo, por ser el Verbo encarnado, es en el mundo la mani-
festacion personal y sustancial de las intenciones y del querer
de Dios para con los hombres *”. En ambos casos se actualiza
la economia del signo, del sacramentum, del mysterium como
habrian dicho los antiguos. El signo palabra es, pues, esencial
a los actos por los que Dios santifica a la Iglesia en la litur-
gia. Esa palabra es instrumento de Dios y de Cristo y, por ®so,
en su significacién sustancial ha tenido que ser instituida
por él.

Igualmente en la liturgia de institucion eclesiastica ocupa
la palabra el primer lugar entre los signos. Es el principal sig-
no-instrumento en que se encarna y expresa, mas directamente
que en cualquier otro, cémo corresponde la Iglesia a la santifi-
cacién de Dios, esto ‘s, el culto interno de la Iglesia. Culto
interno, encarnado mas directamente en la palabra oracién, en
todas sus formas (adoracion, accién de gracias, expiacién, peti-
cién o impetracidn con todos sus grados y subdivisiones), y, de
modo mas indirecto, en la palabra anunciadora e iluminadora
que, 'expresada en conexién proxima con la accién litdrgica, se
hace signo instrumento de la Iglesia para disponer inmediata-
mente a los fieles a recibir la accién santificadora de Dios en
la liturgia v a participar en la misma del culto que Cristo reci-
be en la Iglesia y por medio de la Iglesia. El signo palabra.
como expresién de la oracién interna de impetracién de la Igle-

9 De articulis fidei et Ecclesiae sacramentlis n.614; Opuscule theolo-
gica, ed, Verardo (Marieti 1954) I p.148,

1 Cf. Heb, 1,1ss: Después de haber hablade Dins repetidas veces y
en. modos diversos por medio de los profetas, ahora, al fin de los tiem-
pos, ha hablado por wmedio de su Hijo, a quiem ha constituido heredero
universal ¥ mediante €l cual ha creado el universo. Este es el fulgor dg
s gloria y la impronte de su sustaqoria.,,
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sia, domina también toda la economia de los sacramentales es-
trictamente dichos, ya se trate de los sacramentales cosas (co~
mo el agua bendita) o los sacramentales acciones (consagracio-
nes, simples bendiciones, exorcismos). En los sacramentales
efectivamente, instituidos a semejanza de los sacramentos le;
pa}labra, como impetracion de la Iglesia, es el coeficiente deter-
minante por el que la cosa o la accién son signos significativos
de las _realidades invisibles que, en atencién a la plegaria de
la Igl.e51a, Dios otorga a quien recibe o usa un sacramental con
las disposiciones debidas.

A§1 se ve como, entre los signos sagrados de la liturgia ('sig-
na rei sacrae, sacramenta), ocupa la palabra indudablemente sZ:l
primer lugar, bien que en intima unién con los signos gestos
los signos elementos. Dios quiere dar suma importangia a ly
palabra sensible como puente de contacto entre él y los ho :
bres en la economia sobrenatural en Cristo. De aqui se dedurge_:
el profundo caracter social, no sélo puramente espiritual e in-
terno, que tiene esta economia en Cristo, y el gran caso que
en todo esto Dios ha hecho de las mas connaturales tendgm
clas de la naturaleza humana, dado que la palabra es entre
los h(?mbres el signo vehiculo connatural para la comunicacié
especificamente humana de los pensamientos y de los afectos .
Cuando usa, pues, la liturgia palabras metaféricas y len uaje
lleno de imagenes, como sucede con muchisima frecuenciga i
palabra viene a ser, por decirlo asi, como un signo de d .
grados: es signo vehiculo de otros signos. °

Los signos gestos, actitudes y movimientos.—La importancia
dg los signos gestos, actitudes, movimientos, tanto en los par-
ticulares, como en los grupos o en toda la comunidad crié,ptia-
na, se fl'mda en el hecho de que, con ellos, los pensamientos
y sentimientos internos del culto se manifiestan también en todo
e'I cuerpo; lo cual, a su vez, influye en los pensamientos y se :
timientos internos, tendiendo de este modo a crear la siz’ltonril;;
completa de toda la persona con la realidad litdrgica Signos
de esta cla§e, por ejemplo, las inclinaciones, las genufiexiones
las postraciones, el tener las manos extendidas o juntas, el ha-
cer I.afeﬁal de la cruz, sea sobre el pecho, sea en forma de
ben'dlmor?,‘?l golpearse el vecho, el estar de pie, el gesto de
la imposicion de las manos en muchos sacramentos, las insu-
flaciones, finalmente los movimientos uniformes de todos jun-
tos, ya de los ministros, ya de toda la asamblea, como »
ejemplo, en las procesiones. ' $ Per

Los signos, elementos i

y objetos,—También los elemento
gagurales son en la liturgia instrumentos y signos de las realif
la es sagradas de la santificacién y del culto. Lo son el pan
el vino, el agua, el crisma, el aceite, el incienso, la sal, la luz,

“ Véase SAN AcqustiN., De doctr. christ. 11,4,

.
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as tinieblas, el tiempo: dia, noche, semana, afio. Igualmente son
signos y tienen, por tanto, valor simbolico: el mismo edificio
de la iglesia, especialmente el altar (véase, por ejemplo, la li-
turgia de la consagracion de una iglesia o de un altar), los
ornamentos sagrados (véanse, por ejemplo, las oraciones que el
sacerdote recita al ponérselos) y, hoy, también el color de los
mismos (reservado cada uno a expresar determinado sentimien-
to mas bien que otro). Pueden también incluirse en la amplia
categoria de signos objetos los signos figuras: decoraciones, pin-
turas, estatuas.

El arte como signo en la liturgia—El arte en la liturgia “° es
una cualidad asimismo sensible con funciones de signo, de
que pueden ir revestidos, pero no necesariamente, los demas
signos litiirgicos, aunque principalmente acompafia al signo pa-
labra, se da también en objetos labrados, en los gestos, acti-
tudes y movimientos de las personas. De hecho cualquier accién
y todo el ambiente del culto van revestidos de los esplendores
del arte: arte de la palabra y del canto, misica instrumental,
arquitectura, artes plasticas, coreografia, orfebreria y otras de
menos monta.

La liturgia, afiadiendo a los otros signos la forma artistica,
multiplica su valor porque los eleva en cuanto signos al nivel
de expresion e impresion a que solo el arte, entre todos los
medios humanos de expresion y comunicacion, puede llegar.

Entre todas las artes tienen particular importancia en la li-
turgia las que realzan el valor del signo palabra: la retorica,
la poesia y, especialmente, el canto; la misica instrumental se
puede considerar como un descubrimiento auténomo del signo
canto. De todos los medios de expresion artistica el mas inti-
mamente unido a la naturaleza de la liturgia es el canto, que
dimana connaturalmente de ®lla, por ser el medio mas a propo-
sito de expresar y crear el sentido comunitario con la sintonia
de vibraciones de gran intensidad.

En la liturgia la palabra y los objetos, etc., precisamente
por ser signos, no se admiten, sino en la medida que lo exigen
las realidades invisibles que mediante ellos quiere expresar la
Iglesia, las cuales se resumen en hacer presente, hic et nunc, el
misterio de Cristo, historia sagrada, como medio de santifica~
cién de la misma Iglesia y del culto que ella rinde a Dios.
Asi se comprende que el arte con que adquieren realce los otros
signos no sea en la liturgia un arma absoluta; no se la da en~
trada en ella por su propio valor, ni por el fin intrinseco y espe~

9 Véase, p.ej., Mediator Déi n.193ss.; Musicae sacrae discipling, es-u

pecialmente los ntmeros 2 y 3 (véase ew Enciclopedia liturgica, dirigida
por R. Aigrain, trad. ital. [ed. Paoline, 1957] Dp.1009ss.); P. R. RE-
GAMEY, Art sacré au XX siecle? ed. 2.2 (Paris 1957); G. WAGNER, El
arte Ltirgico y la pastoral, relacion en el Congreso de Asis (véase
Pio XII y la liturgia pastoral. mstudios del I Congresol Imternacional de
Liturgia Pastoral J. N. de A. L., Toledo, 1957, p.99-118).
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cifico a que por su naturaleza se ordena (seria cultivar %l arte
por el arte); es como una noble dama que sirve, a sefiora de
mas noble alcurnia. El fin del arte esta supeditado en la litur-
gia al fin superior de la misma liturgia, que, una vez mas lo
decimos, es la santificacion y el culto de la Iglesia en Jesucris-
to; a expresar esto con mas viveza y a realizarlo con mayor
perfeccion, coopera el arte con la liturgia creando en las almas
las disposiciones oportunas.

Para comprender la manera y condiciones de suceder esto,
seria preciso hacer un previo anélisis de la esencia del arte en
genteral (y primero de cada una de las artes, sobre todo de la
musica vocal, arquitectura y pintura), de la esencia del arte
religioso o sacro especial, y poner de manifiesto las posibles
relaciones existentes entre el fin propio del arte y el fin propio
de la liturgia, para concluir determinando el concepto de arte
litdrgico. Pero bien sabido es que los conceptos de arte y de
arte religioso todavia son discutibles 9. Basten, pues, .a nuestro
intento las observaciones siguientes.

El concepto de arte (aplicado a las bellas artes) se debe de-
finir con relacién a lo bello 5. Ahora bien, lo bello sélo se
puede definir con relacién al placer especifico que produce,
que es el llamado placer estético. Y asi, segln esto, el arte se
puede definir: la capacidad de percibir y expresar sensiblemen-
te en las cosas la cualidad que las hace aptas para causar un
placer estético 2,

La definicién del placer estético, cuyo conocimiento empi-
rico es mas facil que el analisis de su concepto, presupone tam-
bién cierta psicologia. En términos de psicologia aristotélico-
tomista, es la fruicion del apetito elicito humano en el mismo
ejercicio de las potencias cognoscitivas, especialmente de la vis-
ta, oido e imaginacién %, sobre todo cuando se actian, poco

® Véase, p.ej., A PRANDI, Arte: Bnciclopedia Cattolica 11 (1949) 33-
44, con bibliograffa antecedente D.43ss. Entre loy autores antecedentes
hay que nombrar a J. MARITAIN, Art et scolastique ed.2.» (1927) ;
A. CarLINI, La religiosita dell'arte e delle filosofia (Florencia 1934) ;
P. M, LEONARD, Art et spiritualité: Dictionnaire de Spiritualité 1 (1937)
899-934 ; G. VAN DER LEEUW, Vom Heiligen in der Kunts (Glitersloh 1957),

5 No basia sélo el concepto de creacién, porque, entre otras cosas, este
concepto no distingue bastantz el arte de la técnica, no de la ciencia.
Tampoco distinguen el arte de la técnica los conceptost de expresionabi-
lidad ni de encarnacién del espiritu en la materia, ete. Las ideas afines
ds sublime, gracioso, dramdtico, ete., no se entienden como casi especie
de lo bello.

© L1 arte—y, por lo mismo, -l concepto de artista-—incluye en su
integridad la actitud a la percepci6n Yy a la expresién sensible. Quien
tiene la primera y carece de la segunda, puede ser llamado artista sé6lo
2n el dnimo. Sin embargo, en 1a tradicién aristotélica, la actitud a per-
cibir las cosas en la eualidad en que son aptas a suscitar el placer es-
tético se consideraba como la parte esencial en el concepto de arte g
de artista, La ds la expresién se consideraba como propia de la habili-
dad téenicm, de orden mds bien material.

% También la actuaci6n del entendimiento se incluye como una parte
esencial en el fen6meno estético. Mas no se trata de una actividad dis-
cursiva, sino de una actuacién intuitiva (mientras que se para uno en
la simple contemplacién-fruicién estética y no se pasa a la ejecucion
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mas o menos, simultineamente; es.tg fruicién es prnpor::llor;gg:
a las disposicionesdinrcliata}lls o aciqulr'ldsas, esto es, proporclonads
ito innato de dichas potencias. » )

o aIl?a(atlftrouigilén en que consiste el placer e;tet'lco,oiencci:stirr;%t
de cualquier otra pfor ser desirtlteirelse:idea,usz Cz(;x;, Sino 0 1:1>a e
i osesién fisica o materia 3, )
E:;igﬁ 1gepun objeto 1mediagte la1 cog;’:rrﬁ)p;lii(i:;%r;,s 3ia?;l%o(taesrti
acaece del modo que le cuadra a las sici :

cia cognoscitiva. Elﬁplacgr QSteélfczeiiesfa:rlg(Sn?; esﬁmgl;n;edi

orque, verificandose p ) : .
1saervec:;'npel cEnodo de obrar de las pote{lc1as,1sobfenitt<l>lzsliod'sél ssoer;
diversas, da la impresién de que se adnan la ple
brar. L

4 laLgelc\falidad artistica no estd en las cgsas bresllzts(,) 1maeglllnz;~i
das o pensadas, considera.das de un modo ziaz otenZias B
mismas, sino segin determlpada relacién con trep ofencias
conocimiento. Por exigir cierta consonfin(:la enub'etiva S Otrz
Jas potencias, el arte tiene dos caras: una subj
Ob)%:;aiaotencias cognoscitivas humanas'son func%iaorn?;jlren:néz
iguales en todos los hombres, pero adm.ltec;l a‘n}gas e sgélo de
diversidad en las disposiciones innatas 3 a qumna - Do solo ds
época en época, de grupo en grupo, e’perlsc; tiempgs 1a;
sino también en un mismo_ individuo segtn od fiemp: a};itué
circunstancias. Por esto m1§q10, el gusto,f es ¢ ded ,Con cpi;ertas
para vibrar de fruicién estética, por cqnbc‘)lr'guda con, clertas
cosas, admite amplios mérgenes de variabilidad y j

a eiicfé?fépcién estética es instinto ) intuicic’)n1 pli:'ilts;lme?t‘a.
porque supone cierta conqatural armonia ecriltie e_etc; ]Asi yu ::
disposiciones de las potencias cogn'o'sc1t1vas el S{l}%ica: As , 1?1 ed’?,
la percepcién estética no es .anahtlca, m(a:xls sinté ; no iuan;
comunicarse a otros por via directamente 155:‘ur's1va,inoy 10 Cuan-
do se anuncia a un alumno un teorema ge'o‘metn:o‘, s o 61 %
via indirecta, es decir, tratando c}e suscitar entre oe © Encuerel_
terminados medios sensibles las disposiciones en qti1  se | mism(_)
tra el artista, de modo que, puesto en presencia

objeto, haga igual experiencia estética.

itiva no en el sentido de que, mientras
sensible extarnftl di‘;jé’; Ogﬁqgs'trﬁntg;ig&liEﬁento pueda terminar }ntu}t}\f:l-
e Tas cosas singulares sensibles, 2n las que terminan intuitiva-
mente o 1as t?gss externos, Tal terminacién intuitiva del eant‘}ndlml_ell‘:
mente 10§ se]ngli % Toética tomista—aque aqui_ SUDOREMOS——, 8 }E“posl,bl"
to, en psidolo taf zormal y propio del entendimiento en elsla V{ anteéhtl:l
porgue el obge O\t‘ (= la esencia) de las cosas s(ex;mbles..v asae e .
quidditas absdrl‘wélwmismo‘ estd en acto en modo‘ldlscursulo mosioo ‘{,‘ef:]."
ﬁ-lﬁﬁt;’;i(f“%ﬁege percibir indirefctame:m;els. Siﬁ;nﬁ;ﬁm:}(;tzr:hzgr 1;7 e»]{o e

’ m nforme ¢ 25,
i erceneton niuidya ‘o, GReursiva. L' el anede hiccamony
una_ D : tica, en la cua ] ; !
famplén e In pereep @t eI € e en aus sentdos comorne 4
dul E 3

su apetito innato,
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El f?n intrinsecamente especifico del arte, fin de la obra
como dicen los escolasticos, es simplemente ejercitar las po-
tencias cognoscitivas, de modo que se produzca ®n el sujeto
el placer estético, v nada méas. Este placer estético, en su aspec~
t’o'moral, es cosa indiferente, como lo es el conocimiento cien-
t1f1c’o y el‘conocimiento técnico %; serd accién buena o mala
segtin el fin bueno o malo que, procurandoselo, pretenda el
agente, o, hablando en términos escolasticos, segiin el fin del
operante. De aqui se sigue que no es imposible revestir una
cosa o accidn moralmente malas con las cualidades del arte
para que en consideracién o representacién produzca placer
e§tet1co, y, por lo contrario, que éste no puede obtenerse tan
sélo por ser el objeto o la accién moralmente buenos o por
tener el artista intencién moralmente recta. . P

Con todo, nunca estid permitido al artista, y en general al
que se crea con el placer estético, el no subordinar su acto a la
norma.de la moralidad, fundada en la relacién que hay entre
cualquier acto concreto y el fin dltimo del hombre: porque
fuera de que los artistas no dejan de ser hombres, el bien del
?rt'e‘es para el .h.ombre un bien particular, un bien de sus po:
ﬁ??iillzs, cognoscitivas, pero no su bien total y absolutamente

$1 el }}ombre, cada vez que busca el placer estético o goza
de él, quiere obrar ordenadamente, es necesario que lo haga
subordinandolo a su bien dltimo y total, que es el bien morgl
En este sentido, atendiendo al fin del operante, el arte ha de
esta];r5 iupeditaldo a la norma de la moralidad. )

ste es el momento de engarzar con lo i
la cuestion sobre la posibilidadg del arte religi?)lslg Ze sggrod 1%2
la practica el arte, siempre que, conservando las exiqeﬁcias
intrinsecas de su naturaleza, se subordina al fin especifico de
la ﬁ:lllgéon 55,. es por eso mismo arte religioso y sagrado, y da
;ear élizioscéc?n]untamente a las dos cualidades de ser artistico

® Para la independencia, en virt i
2 . ud del fin mismo de 1
arte y de toda ciencia i 84 ; onis e, do todo
ey ge (?e la moralidad, véase SaNTO ToMm4s, Summa 1-2
% Esta sumisién tiene grados. Ent i
‘ 2 X . re otras, existe u S isi
gglr:,lde de;c'lrsed material, de sélo contenido. Es la que célr?sisqgémgiéltholgue
cant% s[;gle;grase uili‘a_ocomp‘os.lc}[(m artistica un objeto religioso : poner glf
alak religiosas, pintar una Virgen, construi iglesi ;
Mas, artisticamente hablando, se r i e B
) it , uede tratar un sujet igi
forma distinta que la raligi . ate artition thana
0 ” ) ; 2ligiosa, aunque verdaderamente artisti
;rildrag((iene‘spl pfl;]rgigaz ot )ef.culpldas son verdaderamente artl’s‘ci‘cas1 ; if&sw l;guggs
, 1a rtistica, no va sobre el sujete Virge ino :
jeto: “la madrer & Ia que Ta Vir . gen, sino sobre el su-
X i ) gen sirve d2 pretexto. Efecti !
ﬁuylgqgggd;o gi ulna maltdre cualguiera, sino una madre rmlicgtilg:anxﬁélrffé
E H r lo cual, a propésito de la Virgen, trat artisti
te el tema “la madre”, no significa hab favia mete ocamen-
! § z er hecho todavia arte i
en un sentido p‘urame’nte material, Solament i riistiea va
r : .. Sola te 1 la forma artis 8
qull?él% ]1’;1)61(1111.']: qucr\oﬁrgcen tiene (ée religlosamenta espeeifico, s2 a{egaglacaar‘g
[ . Comp sucede, p.ej., en las virgene (’lm Fr. A i
Cuando hablamos ‘aqui de la sumisi ’ Siehn entongenco.
) Sl a 1
B amlamos A 6n del arte a la religién, entendemos
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;De qué modo? El fin de la religion es producir en el hom-
bre la actitud sustancialmente interna, de sumision, de admira-
cién, de precacion, fe, esperanza y sobre todo de amor de Dios.

El arte, sin dejar de serlo, se somete formalmente al mismo
tiempo al fin de la religion, siempre que el placer estético, fin
suyo propio, esta determinadamente, no afiadido, sino efectiva-~
mente ordenado y subordinado al fin superior de la actitud re-
ligiosa. Asi tiene que ser primeramente el artista; luego en los
medios sensibles por los que el artista quiere transmitir a otros
el placer estético; finalmente, en ‘estos otros que lo quieren ex-
perimentar en si mismos sirviéndose de tales medios sensibles.
Dandose estas condiciones, habra fusién y consonancia formal
entre el arte y la religion, entre la actitud estética y la actitud
religiosa.

Ahora bien, la fusion y consonancia del arte con la reli-
gion admite diversos y determinaciones porque también existe
esa variedad en la actitud religiosa y en la misma cualidad
estética.

Que esa fusién y consonancia sea posible, es cosa palma-
tia, como que consta por la experiencia psicolégica y por mu~
chos ejemplos de obras universalmente reconocidas por religio-
sas y artisticas, v. gr., el canto gregoriano, las obras de arte
Je fray Angélico, las esculturas de la fachada de la catedral
de Chartres, la antigua arquitectura de las basilicas cristianas .
También en la historia se observa de un modo general la fu-
si6n del arte con la religion %7,

Su posibilidad, en dltimo analisis, depende de la naturaleza
de la actitud estética y de la actitud religiosa. El proceso cog-
noscitivo-estético tiene algo de comin con la actitud religiosa
y mistica, y con ciertas precauciones la puede servir de pre-
paraciéon psicolégica, aunque uno y otro sean de naturaleza
esencialmente diversa.

Conocidos son en la vida espiritual los medios psicoldgicos
recomendados para prepararse mas o menos proximamente a la
oracién, oracién vocal u oracién mental. Entre ellos figuran
algunos de orden puramente fisico-psiquico y natural, endere-
zados a crear una atmosfera psicologica general, apta para dis-
poner los sentidos y, mediante ellos, la atencién y toda la
persona. Asi, San Ignacio aconseja que, para meditar, se cierre
la ventana y se esté a oscuras o con poca luz; que se rece
despacio, pronunciando las palabras a ritmo de la inspiracion

y explicacién; que se guarden ciertas actitudes corporales lle-
vandose, v. gr., la mano al pecho, fijando los ojos en el vacio

s Son ejemplos no exclusivos. Precisamente porque, COmMo existen di-
versas encarnaciones de arte auténtico, asi también de auténtico arte
religioso. No se quiere, pues, indicar aquellos ejemplos como modzlos,
fuera de los cuales no pndiera existir auténtico arte religioso.

& T,0 cual, nétese bien, vale también =2n modo abundante acerca .del
Antiguo Testamento para el arte de la palabra, del canto de la mdusica,
de la arquitectura.
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© en una cosa determinada %, El fin de estos medios, repetimos
es formar una atmosfera sensitivo-psicoldgica de recogimi’entc;
para los sentidos, que contribuya a su modo a producir la ac-
titud de meditacién y oracion propiamente dichas. Es evidente
que fal recogimiento fisico-psiquico, por si solo, no es oracién
propiamente tal, y mucho menos unién mistica, mas puede ayu-
?‘?Ir a que el ‘hombre se disponga para ellas. La oracién en sen-
ido propio, incluso la oracién mistica, podra darse en el hom-
bre c:ientro del arco de esas disposiciones fisico-psiquicas

la raiz de todo sera la naturaleza humana, en la que estan s'us}j
tancialmente unidos el cuerpo y el alma, con influjo mutuo
misterioso, pero real, de una parte en otra. ’

La experiencia estética puede desempefiar en algunos as-
pectos y con determinadas condiciones una funcién algo pare-
c1d'a.. La razén fundamental es ésta®; La percepcic’)n-fruﬁ'}cién
estética, debida a la correspondencia de dos naturalezas (de
1gual género que aquella por la que la madre “conoce” instin-
tivamente a su hijo), lleva consigo un modo de obrar de los
sentld.'os y del mismo entendimiento enteramente peculiar, sui
generis, superior al ordinario (no conceptual ni discursivo)’ in-
tuitivo, sintético, sin esfuerzo penoso ni indagador, en el cual
parece que el alma deja la actividad superficial ordinaria v se
pone en contacto inmediato con lo mas profundo de si misma
y de las cosas. En la actitud estética se efectta una como
suspension del modo vulgar y superficial con que suelen obrar
los sentidos y la inteligencia, los cuales entonces se concentran
en una vida mas simple y mas intima, a la vez que consideran
las cosas externas mas a lo lejos, pero también de modo mas
excelente y profundo.

Ahora !aien, estas circunstancias favorables, efecto de un
proceso fisico-psiquico puramente natural, pueden ser igualmen-
te, supuestas en la persona las debidas condiciones morales
contgndo con la intervencién de los factores sobrenaturales re}-’
queridos, medio propicio en que se desenvuelvan la oracién e
lqclusq 'la unién mistica propiamente dichas. Igual que los me-
dios fisico-psiquicos recomendados por los autores espirituales
y de que hace poco hablabamos, pueden ser 6ptima preparacion
para el mismo fin. Y esto por el mismo motivo fundamental
de que la oracién y, en general, la unién con Dios, cuanto mas
profunda es, mas exige cierta superacién de la actividad vul-
gar y superficial de los sentidos y del alma, por razon de la
unidad sustancial fisico-psiquica-experimental del hombre y de
la influencia reciproca de una parte en otra. Por eso hay ele-

pra— C i . .
tidiano, Drimera Adickin (o . Bokprons G secamn barieular v co-
gﬁztgeldz I{ogéola .ed.).2.j*: Vita e Pensiero [Mildn 1944] p.40) ; adiciones gti
métodosq?ie;l gr;gieér;]wcui, n.6-9 (ed. cit.) p.86ss.; cuarta s2mana, les tres
cion, el segundo y el tercero (ed. cit.) p.216,220ss.

® Véase, p.ej., P. M, LEONARD, Art et spiritualité: Dictio i
spiritualité 1 (1937) 925ss.; H. BREMOND, Priére et poésic ?I}al{]iga‘ir&flﬁ(;e:

¢.2. LITURGIA Y SIGNOS SENSIBLES ) 61

mentos fisico-psiquicos que son comunes a la experiencia est?-
tica y a la experiencia mistica.

Mas, como los medios fisico-psiquicos recomendados por
los autores espirituales para prepararse a la oracion, se han de
emplear con discernimiento si se quiere que sirvan a su fin,
asi también, y con mayor razédn, el sentimiento estético y ®l

‘arte solo seran aptos para producir la actitud religiosa cuando

cumplen determinadas condiciones. Digo que con mayor razon,
por el gran peligro que hay de no levantar el alma hasta
Dios, deteniéendose en el placer intenso procurado en la per-
cepcion estética por la combinacion del orden cognoscitivo con
el fruitivo, al ejercitarse las facultades en cosas sensibles. Este
peligro lo tiene quien toma el medio por el fin, y es mayor o me-
nor, segiin las disposiciones de la persona y la fuerza de su
vida espiritual para superar a la sensualidad. Y de este peligre
no nos libran los mismos medios 'expresivos de la obra artis-
tica cuando, no estando espiritualizados en grado suficiente,
atan demasiado la atencién con el elemento sensible .

e Bs ciarto que el equilibrio objetivo y subjetivo, en que el arte es
medio provechoso para la elevacién hacia Diecs, es delicado mantenerlo.
No siempre fueron infundadas en la historia de la Iglesia las reacciones
repetidas de los wespirituales contra la invasién en el santuario del arte
que atrae demasiado la atencién y halaga sobremanera los sentidos. Op-
timamente, San Agustin, predispuesto ciertamente por naturaleza a la
sensibilidad y al estetismo, ha descrito en si mismo, a propésito del can-
to de la iglesia, los peligros y las ventajas del arte para slevarse a Dios:
“«Mas tenazmente me enredaron y subyugaron los deleites dzl oido; pero
me desataste y libraste, Ahora, respecto de los sonidos que estdn anima-
dos por tus palabras, cuando se cantan con voz suava y artificiosa, lo
confieso, accedo un poco, .ho ciertamente para adherirme a ellos, sino para
levantarme cuando quiera. Sin embargo, juntamente con las sentencias,
que les dan vida y que hacen que yo les dé entrada, buscan en mi co-
razén un lugar preferente; mas yo apenas si se lo doy conveniente, Otras
veces, al contrarie, me parece que les doy mds honor del quz conviene
cuando siento que Duestras almas se musven mds ardiente y religiosa-
mente en lamas de piedad con aquellos dichos cantos, cuando son can-
tados de ese modo que si no se cantaran asf, y que todos los efectos de
nuestro espfritu, 2n su diversidad, tienen en el canto y en la voz sus
modos propios, con los cuales, no & por qué oculta familiaridad, sory
excitados. Pero aun en esto me engafia muchas veces la delectacién sen-
sual—a la que no debiera entregars: el alma para enervarse—cuando el
sentido no se resigna a acompafiar a la razén de modo que vaya detras,
sino que, por el hecho de haber side por su amor admitido, pretende ir
dalante y tomar la direccion de ella. Asi, peco en esto sin darme cuenta,
hasta que luego me la doy. Otras veces, empere, queriendo inmoderada-
mente evitar este engafio, yerro por demasiada severidad; y tanto algu-
nasg veces, que quisiera apartar de mis oidos y de la; misma iglesia toda
melodia de log cantos suaves con qu2 se suele cantar el Salterio de Da-
vid, pareciéndome mAs seguro lo que }'eeuer_do haber oide decir muchas
veces del obispo de Alejandria, Atanasio, quien hacia que _el lzctor can-
tase los salmos con tan débil inflexiény de voz, que pareciese mAs reci-
tarlos que cantarlos. Con tode, cuando racuerdo las lagrimas que derramé
con los cdnticos de la iglesia en Jos comienzos de mi conversién y 1o
que ahora me conmuevo, no con el canto, sino con las cosas que se can-
tan, cuando se cantan con VoZ clara y una modulacién co‘nveme,ntisnma,
reconozeo de nuavo la gran utilidad de esta costumbre. Asi fluctio entre
el peligro del deleite y la experiencia del provecho, aunque me inelino
mas—sin dar en esto sentancia irrevocable—a aprobar la costumbre de
cantar en la iglesia, a fin de que el espiritu flaco se despierte a_pledad
con el deleite del oido. Sin embargo, cuando me siento m4s movido por
el canto que por lo que se canta, confieso gue peco en ello y merezco
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Lo dicho vale del arte religioso en general. Quien al mismo
tiempo fuera sinceramente religioso y artista de verdad, ése
solo sera capaz de producir auténtico arte religioso.

Mas no todo arte religioso es arte litirgico. Para ello la
obra, ademas de ser bella y capaz de producir un placer esté-
tico que disponga a una actitud religiosa en general, es nece-
sario que sea apta para producir precisamente la actitud reli
giosa exigida por la liturgia.

Ahora bien, la religiosidad littrgica, comparada con la re-
ligiosidad en general, incluye ciertas notas distintas que mas
detenidamente explicaremos después. Fijémonos ahora en que
la liturgia es por esencia accion; es una accion comiin de todo
el concurso presente a la celebracion litdrgica, concurso jera.-
quicamente organizado, en que no tiene lugar la confusién, ni
alcanzan las personas igual nivel, sino que cada una tiene su
parte activa propia; la liturgia es una accién coman concentra-
da en el sacrificio de la misa y en los sacramentos; en ella
se vive el conjunto de todos los dogmas a los rayos del mis-
terio de Cristo, historia sagrada, siempre en acto; con un mo-
do propio de proponer los dogmas en determinada gradacién
y con modo también propio ‘de estimular en el hombre sus di-
versas facultades #1. Este aspecto religioso y especifico de la
liturgia debe respetarlo el arte, aunque manteniéndose fiel a sus
exigencias naturales; pero no solamente lo debe respetar, sino
que ademas debe a su manera expresarlo y favorecerlo y ayudar
a que sea realidad, enderezando a todo esto el placer estético
que a él mismo, al arte, le toca producir.

Por donde se ve que si el artista, ademéas de serlo de ver-
dad, no esta vitalmente penetrado de la religiosidad en gene-
ral y, al mismo tiempo, de la religiosidad litirgica, no podra
producir una obra auténtica de arte litirgico.

Innumerables son las consecuencias practicas que de todo
esto se derivan 'en las diversas ramas del arte que pueden rela-
cionarse con la liturgia, pero mas particularmente en el arte del
canto, en el de la misica instrumental, en la arquitectura y en

castigo, y entonces quisiera més no ofr cantar. ;Hz aqui en qué cstado
me hallo! Llorad conmigo y por mi los que en vuestro interior, de
donde proceden las obras, tratais con vosotros mismos algo bueno.
Porque los que no tratdis de talss cosas, no os habrdn de mover estas
mias, Y t6, Sefior, Dios mio, escucha, mira y ve y compadécete y sa-
name; td, en cuyos 0jos estoy hecho un enigma, y ésta es mi enferme-
dad” (Confesiones X,33). Para la posicién completa de San Agustin y
de los Padres de la Iglesia en torno al cante, véase, p.ej., H. EDELS-
TEIN, Die Musikanschauung Augusting wach seiner Schrift “De musica”
(Freiburg 1929), Tu. GEROLD, Les Péres de UEglise et la mausique (Pa-
rig 1931) ; A. DoHMES, Der pneéumatische Charakier des Kultgesanger
nach frihchristlichen Zeugnissen: Vom christlichen Mysterium (Diissel-
dorf 1951) p.35-53.

% Las caracteristicas propiag de la piedad litrgica som un punto de-
terminante en el concepto dz arte liturgico. Toda esta obra prdcticamente
quiere explicar cudles sean estas caracteristicas, Véase especialmente el
artfculo segundo del capftule 21: “Nociomes y caracteristicas generales
de la espiritualidad liturgiea.”
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la pintura. De estos principios es posible deducir un conjunto
de normas sobre todo arte religioso y especialmente sobre el
arte litargico 2.

Con tal que tales reglas se observen, la liturgia abre de
par en par sus puertas al arte. Asi lo ha hecho desde el prin-
cipio, primero y principalmente con el arte de la palabra y del
canto; después, a partir de los siglos m y 1v, con la arquitectu-
ra, el mosaico, la pintura, la coreografia y otras artes meno-
res; mas tarde, con la estatuaria y la musica polifénica e ins-
trumental.

Y como, segin hemos dicho, el arte y el gusto tienen tam-
bién un aspecto marcadamente subjetivo, que cambia con los
hombres, lugares y tiempos y hace constantemente posibles en
el mundo estético formas nuevas, por eso mismo la liturgia
se muestra generosa en admitir las mas variadas manifestacio-
nes de gusto y de estilo, hasta llegar a conceder a los artistas
de hoy el derecho de profesar el arte litirgico 8. Lo cual tanto

® Como hace precisamente la autoridad eclesidstica. Véase Mediator
Dei n.193ss.: Musicae sacrae disciplina, integra; Istrueione sullarte sa-
cra della Suprema Sacra Congregazione del 8. Officiol diretta a 4+ Vescovi
di tutto it mondo, 30 de junio de 1952 (véase, D.¢j.: Enciclopedia Litir-
gica, bajo la direccién de R, Aigrain, trad. ital. [ed. Paoline, 1957]
p.1016-19) ; Cardenal CeLso y Mons, G. CoSTANTINI, L'Istructionle del
8. Officio sullarte sacra (texto y comentarios) (Roma 1952); G. Ma-
RIANI, La legislazione ecOlesiastica in materia d’arte sacra (Roma 1945)
(véase también la Enciclopedia Cetiolica 2 [19497 44ss.). Para las exi-
gencias litargicas de la arquitectura véase TH. KLAUSER, Richtdnien
fiir die Gestaltung des Gotteshauses aus dem Geiste der romischen Ii-
turgie (Miinster i. 'W. 1949) (trad. franc.: TH. KLAUSER, Petite histoi-
re de la liturgie occidentale, Kd. du Cerf [Paris 1956] p.102-36; S. =.
Cardanal Lercaro, Prolusione al congresso @i Bolognla del 1955 (cf. Dieci
anni di architettura sacra in Itelia 1945-55: Actas del Congreso [Bolo-
nia 19561 p.17-20) ; R. BEVILACQUA, La chiesae nella cittd: Ponencia del
mismo Congreso (ibid.) p.25.-27; T. COSTERMANELLI, Architetturae sacra
(Mil4dn 1956). Para lag exigencias littrgicas de la arquitectura en el al-
tar, véase especialments: P. R. REGAMEI, Architecture de Vautel et ewi-
gences liturgiques: La maison Dieu n.29 (1952) 71-87. En el mismo
nimero se encuentran también muchas otras noticias teolégicax, histo-
ricas  litargico-arqueoldgicas en torno al altar. Para toda esta materia
véase también Eneiclop. Lit., dirigida por R. Aigrain, trad. ital. (ed.
Paoline, 1957) p.96-279, con bibliografia.

@ Véase muy explicitamente en este sentido la Mediator Dei (n,93),
donde, junto a las reglas inalianables de todo arte sagrado y liturgico
en particular, se proclama altamente el derecho al arte sagrado moder-
no: “Lo que hemos dicho de la mysica, vale también para el arte, iy es-
pecialmznte para la arquitectura, la escultura y la pintura. No se deben
despreciar genéricamente y por igual las formas e imdgenes més recien-
tes, més adaptadas a los materiales con los que ellas son hoy fabricadas;
pero evitando con prudent: equilibrio el excesivo realismo, por una par-
te, y, por otra, el exagerade simbolismo, ¥ teniendo en cuenta las exi-
gencias de la comunidad cristiana mucho mds que el juicio y el
gusto personal de los artistas, es absolutamente necesario dar campo li-
bre también al arte moderno, si sirve con la debida, reveremgia y el de-
bido honor a los edificios y ritos sagrados; de modo que también dicho
arte pueda unir sw voz al admirable cédntico de gloria que los genios
han cantado en los siglos pasados a la fe catélica™. Para la situacion
existente hasta estos iltimos afios en Italia, s2 ha hablado de guerra
fria entre el clero y los artistas modarnos. Muyl interesantes son, desde
este punto de vista, las reacciones de los arquitectos al Cop,grgso' de Bo-
lonia del 1955. Entre las obras que en Italia buscan contribuir a la so-
lucién del problema dzl arte sacro hay que notar en general: Cardenal
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mas es de ponderar, cuanto que no solamente los sentimientos
artisticos, sino también los mismos sentimientos religiosos, son
en grado sumo variables y, por consiguiente, muy diversa es
la manera de reaccionar, en unos y en otros, %l sentimiento natu-
ral ante el sentimiento religioso propiamente dicho.

Mas, como en las relaciones entre el arte y la religién en
general, asi también entre el arte y la liturgia en especial puede
haber peligros; no sélo el peligro comin de ®stetismo, como
cuando se ejerce la funcién estética por si misma, sin subordi-
narla a la actitud religiosa, sino también el peligro especifico
de que esta funcién, salvo su caracter religioso general, no
corresponda a los requisitos propios de la liturgia, sobre todo
el de su accién comiin,

Hablando méas detenidamente, sabido es que en este defecto
han incurrido no raras veces el canto, la miisica instrumental y
la arquitectura. Asi, cuando con el pretexto de hacer una
obra lo mas perfectamente posible en el aspecto estético, se
dieron a los cantos litirgicos formas y giros quiza estéticamen-
te bellisimos y de naturaleza verdaderamente religiosa, pero de
ejecucién dificil e incluso imposible para el pueblo, fué nece-~
sario sustraérselos a éste y reservarlos a un grupo de ‘®espe-
cialistas. .

Igualmente se privé al pueblo de tomar parte activa en la
funcién litirgica, en aquellas iglesias que en su aspecto estético
acaso fuesen bellisimas, cuya arquitectura quiza estuviese pe-
netrada de un sentido religioso profundo, pero en las cuales
la masa del pueblo, alejada del altar, no podia ver o no podia
ver facilmente lo que se hacia alli.

También es un defecto el colocar el altar en el fondo de
la iglesia, a distancia del pueblo, donde puede parecer o un
espléndido z6calo de exposicidn, o el amplio respaldo de un
trono, mas no la mesa eucaristica convival y del sacrificio a la
que de ordinario deben rodear todos los presentes.

Cosa bien facil seria multiplicar los ejemplos. Todos pro-
vienen de la misma raiz, esto es, de olvidar que el arte tiene
que desempefiar en la liturgla una funcién estética, no genéri-
camente religiosa, sino especificamente litirgica. El arte es un
signo, y es funcién esencial de cualquier signo el ®expresar y
en cierto modo efectuar aquello que significa. Por tanto, quien-
quiera que se sirva del signo arte en la liturgia, debe primero
asimilarse la realidad religioso-litirgica que aquel signo ha de

C. y Mons, COSTANTINI, Fede e arte. Manuale per gli artisti 3 vols.
(Roma 1945ss.) ; L. BarToLl, L’arte nelld oase di Dio (Turfn 1950) ;
A. Raule, L'arte nella chiesa (Mildn); Fede e arte (1953), de la Pon-
-tificia  Comisién Central d» ‘Arte Sacro (Roma), Em Trancia, véase
J. PIicEHARD, L’arte sacré moderne (perfodo 1914-1953) (Parfs 1954),
Entre las revistas: L'Art &' Eglise (que en 1950 sucedi6 a, L’Artisan Ii-
turgique, que salia desde 1932 (abadia de San Andrés, Brujas, Bglgica);
L'Art Saeré (Paris, a partir de 1946),
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expresar y en cierto modo realizar, y debe ademas someterse
a sus exigencias.

Los signos persopas.—Toda la asamblea cristiana, en cuanto
tal, como antes indicdbamos, tiene valor de signo en la litur-
qia, '=en cuanto que es la convocacién de Dios en Cristo Jesis,
la agrupacién “en el nombre” de Cristo, la reunién del “popu-
lus Dei", v, como tal, realiza en si la ekklesia de Dios {Qahal
Jahweh) del Antiguo Testamento, y viene a ser como 'l pri-
mer esbozo, la sombra anunciadora de la liturgia césmica y
perfecta de la Jerusalén celestial de que habla el Apocalipsis.

Con mayor razén tienen valor de signo los ministros jerdr-
auicos de la liturgia, v a ellos se aplica de modo especial lo
de aliud videtur et aliud intelligitur, ya aue son especiales re-
presentantes y delegados de Tesucristo. Considerando el pro-
fundo sentido del valor de signo de las personas que concu-
rren en la liturgia, escribia San Ignacio de Antioquia a los
magnesios: “Os amonesto a hacer todas las cosas en la con-
cordia de Dios, presididos por el obispo, que ocupa el lugar
de Dios, y por los presbiteros, que tienen el lugar de los apds-
toles, y por mis amados didconos, a quienes se ha confiado el
ministerio de Jesucristo... Asi como el Sefior, ni por si mismo,
ni por los apéstoles, hizo cosa alguna sin el Padre a quien es-
taba unido, de igual modo tampoco hagais vosotros cosa al-
quna sin el obispo v los presbiteros... Sea una la oracidn, una
la siplica, uno el pensamiento, una la esperanza en la caridad
y en el gozo inmaculado que es Cristo Jests, fuera del cual
no existe cosa mejor. Todos unidos corred como a un solo
templo de Dios, a un solo altar, a un solo Jesucristo, el cual
vino de un solo Padre, existio en la unidad de un solo Padre
y retorné a él” ¢4 :

Si se consideran los sianos sensibles de la liturgia por la
parte de los diversos sentidos a los cuales se dirigen inmedia-
tamente, se observa aue predomina en ellos el ejercicio del
oido y el de la vista. En esto nada hay de extraordinario, por-
que en todo el campo de las comunicaciones y de las expre-
tiones humanas, estos dos sentidos predominan por su mayor
inmaterialidad. Optimamente lo observé San Agqustin: “Entre
los signos por los cuales los hombres se comunican recioroca-
mente sus pensamientos y afectos, algunos se refieren a la vis-
ta, la mayor parte al oido, poquisimos a los otros sentidos.
Cuando, mediante un ligero movimiento, hacemos alguna se-
fial, hacemos un signo a los ojos de aquel a quien por medio

® Maones. 6,1-7,2, También pueda ser mencionade el valor de signo
ana 1a liturgia, segfin la costumbre de toda la tradici6bn antigua tanto
hebraiea como helenistica, atribuvé a ciertos ntimeros, La cosa aparece
major en el lengnaje litGrgico, biblico o de composicién aelesidstica; mas
no faltan ejemplos en los ritos: v.gr., las doce cruces en la consagracién
dee unn iglesia, para significar los doce apé6stoles y lag doce puertasg de la
Jorusnlén celeste.

Nent. teol. liturg. 3
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de esa sefial queremos manifestar nuestra voluntad. Hay quie-
nes expresan casi todas las cosas con movimientos de las ma-
nos; los histriones hacen signos con movimientos de todos los
miembros y casi hablan con sus ojos a quienes los pueden en-
tender; las banderas y dragones militares transmiten por me-
dio de los ojos la voluntad de los jefes; y todas estas cosas
son como palabras visibles. Los signos que pertenecen al oido
son, como he dicho, muchisimos, y consisten especialmente en
palabras. Tambi¢n la trompeta, la flauta y la citara lanzan
sonidos que, ademas de ser agradables, al mismo tiempo sig-
nifican algo. Mas todos estos signos, comparados con la pa-
labra, son poquisimos. La palabra tiene entre los hombres la
primacia para significar cualquier concepto y afecto que quie-
ra manifestarse. Bs cierto que el Sefior, en el olor del un-
giiento con que fueron perfumados sus pies, di6 un signo; y
también significo lo que pretendia dando a gustar ®l sacra-
mento de su cuerpo y de su sangre; también tiene cierto sig-
nificado aquella mujer que curé al tocar la fimbria de sus ves-
tidos; con todo eso, la mayor parte de los signos con que los
hombres exteriorizan sus pensamientos, la forman las palabras.
Todos los otros signos que brevemente he recordado, he po-
dido enunciatlos con la palabra; mas la palabra no habria po-
dido de ningiin modo enunciarla con los otros signos solos” %.

Fijémonos, por tltimo, en el concepto de rifo. Un rito es
la realizacién del conjunto de todos los signos (palabras, can-
tos, gestos, actitudes y movimientos hechos en torno a ciertos
objetos por determinadas personas) mediante los cuales se efec-
tia una accién littrgica. Asi hablamos del rito del bautismo,
de la misa, de la consagracién de una iglesia, de las vispe-
ras, etc. Rito romano, bizantino, ambrosiano, etc., significa el
conjunto de los ritos litargicos segin la ordenacion y practica
romana, bizantina, ambrosiana, etc.

iPor qué se realiza el encuentro
entre Dios y los hombres en un
régimen de signos?

Al llegar a este punto, brota espontaneamente la cuestion
de por qué el encuentro entre Dios y los hombres, la actua-
cién en cada uno de ellos del misterio de Cristo, la transmi-
sién a cada uno de ellos de la vida en Cristo, ha de realizar-
se en un régimen de simbolos, debajo del velo de simbolos y,
por asi decirlo, mediante ellos. Esta cuestion adquiere una for-
ma verdaderamente angustiosa en el hombre moderno que, por
tantas circunstancias de ambiente y de educacién, teme ver en
esta intromision de signos sensibles entre cada persona y Dios,

% De doctr. christ. I1,4.
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una materializacién y un obstaculo a la espontaneidad y a la
sinceridad religiosa. El problema sera examinado en seguida.
intre tanto baste notar lo que sigue.

La dltima respuesta satisfactoria a esta cuestion no pue-

e tomarse més que de la libre voluntad de Dios, que ha que-
ido y quiere tal régimen ®en las relaciones entre ¢l y los hom-
bres. Absolutamente hablando, tal régimen no es necesario.
Dios pudo haber adoptado un régimen de cosas del que la
religion hubiese resultado asunto ‘exclusivamente individual e
interno sin que intermediasen otros hombres o cosas exterio-
res. Mas la primera ley, la que domina en toda la liturgia y
sobre la cual serd mecesario volver a hablar en seguida, es
la ley de la objetividad: el camino por el que podemos y de-
bemos ir a Dios, no le ha dejado a nuestra libre eleccién, mu-
cho menos a nuestro capricho; nos le ha trazado Dios mismo.
Nuestra salvacioén solo podra realizarse si siguiéremos ese ca-
mino que objetivamente se nos ha mostrado, si le aceptaremos,
st nos adaptaremos a él. Ahora bien, ese camino es una via
de encarnacion, via incarnata, la cual consiste en que Dios se
comunique a los hombres y los hombres vayan a Dios sirvién-
dose, como de medio, de los mismos hombres y de cosas ma-
teriales y sensibles. El prototipo de esta ley es el mismo Cris-
to, Dios y hombre, camino tinico para ir al Padre; en ¢l lo divi-
no bajé totalmente a lo humano, y lo humano se encontré total-
mente con lo divino. Continuacién, expresién e instrumento de
Cristo, construido enteramente segiin el primer molde encarnado,
que es Cristo mismo, es la Iglesia, divina y humana, invisible,
pero visible en cuanto social; a través de ella y en ella Cristo,
desde Pentecostés a la parusia, comunica su vida divina a los
hombres y éstos rinden su culto perfecto a Dios. Instrumento
de Cristo y de la Iglesia, construido segin el mismo modelo
encarnado, por el cual y en el cual Dios, por medio de Cristo,
santifica a la Iglesia y la Iglesia, por medio de Cristo y en
Cristo, rinde su culto a Dios; eso precisamente es todo el ré-
gimen de signos en que consiste la liturgia.

Ley de objetividad, ley de la encarnacion, ley comunitaria,
eclesial, de la salvacion: ésta es la razén dltima que responde
a la pregunta de por qué el encuentro entre Dios y los hom-
bres se realiza ahora en un régimen de signos, in sacramento,
in sacramentis, como dirian los antiguos. Del grande y pri-
mordial sacramentum que es Cristo, se deriva el sacramentum
general que es la Iglesia y esto se expresa principalmen-~
te en los sacramenta que constituyen la liturgia. Fn to-
das estas fases la transmision de la vida divina a los hom-
bres y el retorno de éstos a Dios se realiza por el ca-
mino llamado via incarnata, en un régimen de signos: in sa-
cramentis donde aliud videtur et aliud intelligitur. Si se piensa
luego que la misma Sagrada Escritura estad toda basada en el
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concepto de signo, tanto del signo palabra como del signo
cosa y persona (porque a causa de la profunda unidad de la
historia sagrada, como luego habremos de explicar en sentido
més preciso, las mismas cosas y personas de que alli se habla,
tienen, en la intencion de Dios, relaciones intrinsecas a otras
realidades sagradas), nos daremos cuenta cémo por todas las
fases de las relaciones sobrenaturales entre Dios y los hom-
bres que constituyen la historia sagrada, puede repetirse cual
. principio general lo que dijo Origenes a proposito de la his.-
toria de Abraham: In sacramentis enim [iunt cuncta quae
fiunt 86, Dios ha dispuesto que lo que él quiere al fin y al cabo.
no tenga mas razén que su libre voluntad; al hombre no le queda
otra cosa que comprobarlo y aceptarlo.

Mas no puede decirse que Dios, en todo esto, siga un modo
de obrar en el que no podamos entrever su profunda sabidu-
ria. Dios no hace otra cosa sino tratar al hombre al estilo del
hombre, como connaturalmente lo exige la naturaleza misma
del hombre; unidad sustancial de alma y de cuerpo, de ‘espi-
ritualidad y materialidad; el alma wespiritual conoce y por lo
mismo se perfecciona mediante el cuerpo y las cosas sensi-
bles, y, a su vez, se perfecciona y se manitiesta en el cuerpo
y en las cosas sensibles, imprimiendo en ellos algo de si mis-
ma. A tal naturaleza, espiritu encarnado, conviene sumamen-
te la via incarnata y el régimen de signos.

Los antiguos escritores eclesiasticos no habian dejado de
observarlo precisamente a proposito de los sacramenta, y de
modo particular a proposito de los siete sacramentos. San Juan
Crisostomo, por ejemplo, observa los siguientes, a proposito
de la eucaristia y del bautismo: “El Verbo dice: éste es mi
cuerpo; asintamos y considerémosle con los ojos de la inteli~
gencia. En efecto, Cristo no nos ha dado en esto algo pura-
mente sensible, sino en cosa sensible, algo inteligible. Cosa
igual pasa en el bautismo; mediante una cosa sensible, el agua,
nos ha dado un don; la cosa inteligible que se realiza, es la
regeneracién y la renovacion. Si tu tueses incorpéreo él te ha-
bria dado dones sin ropajes e incorpéreos; mas porque el alma
estd unida al cuerpo, te ha dado en cosas sensibles, cosas es-
pirituales” ¢7. “La sabiduria divina, observa a su vez Santo
‘Tomas, provee a todas las cosas segin el modo que corres-
ponde a cada una, y por eso se dice que “todo lo dispone con
suavidad” (Sap 8,1)... Ahora bien, es connatural al hombre as-
cender a las cosas inteligibles por las sensibles. Signo es todo
aquello por cuyo medio se llega al conocimiento de otra cosa.
Por eso, dado que las cosas sagradas significadas por los sa-
cramentos son bienes espirituales e inteligibles por cuyo me-

8 In Gen. hom. 9,1,
87 Hom. 37 in [BEw. n.l1.
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dio es santificado el hombre, es natural que el significado de
los sacramentos se realice en alguna cosa sensible” €8,

Esta razén general de la conveniencia del signo con la mis-
ma naturaleza humana puede ser muy desmenuzada y profun-
dizada a la luz de la psicologia por medio de un analisis des-
criptivo y minucioso del modo y de la eficacia con que se
lleva al cabo el proceso del conocimiento y de la expresion
religiosa en cada uno de los signos litirgicos y en el conjunto
de la misma accion litirgica. Ya San Agustin sintié profunda-
mente esta eficacia psicologica vital del signo y de la expre-
sién simbélica y alegérica en general: “Todas estas cosas que
se nos han insinuado en figura, tienen por fin nutrir y como
encender el fuego del amor por cuyo medio, como por una
fuerza, somos arrastrados a lo alto o al interior de nosotros
mismos hacia la paz. Asi propuestas, mueven y encienden mas
el amor que si fuesen expuestas desnudas y sin ninguna se-
mejanza de misterio. Es dificil decir el porqué de esto; pero
es cierto que una cosa propuesta por medio de una significa-
cién alegérica mueve mas, deleita mas y es mas amada que si
fuese dicha clarisimamente con sus propias expresiones. Creo
que el mismo” movimiento del alma es mas lento a inflamarse
en tanto esté ligado a las cosas terrenas; si, por lo contrario,
va encaminado a las semejanzas corporales y por ellas diri-
gido a las cosas espirituales que se la muestran en figura, por
ese mismo proceso y, como un hacha de fuego agitada, se en~
ciende y con amor méas ardiente es arrastrado a la paz” ¢°,

Lo que San Agustin, guiado por un fin psicolégico, habia
presentido, los modernos, mediante el analisis psicolégico, fe-
nomenolégico, se han esforzado por describirlo minuciosamen-
te inciuso en el campo preciso del culto. Entre los catélicos
se ha interesado particularmente de este aspecto de la liturgia
Romano Guardini 7°, Entre los protestantes hay que sefialar la
obra de Roberto Will, El culto, en tres volimenes™, de los
cuales el segundo dedicalo todo al estudio de la fenomenolo-
gia del culto, incluido el culto catélico. El autor trata el tema
muy detalladamente, esforzandose por penetrar en el proceso
psicoldgico de la eficacia religiosa del culto en sus elementos
simples o complejos que caen bajo los sentidos para actuar el
encuentro entre Dios y el hombre. Aparte, naturalmente, de

‘*Ef Summa 2 4.60 a.4, En 3 .61’ 2.1, Santo TemAas precisa ; “Asi, por
medio de los sacramentos, es instrufdo convenientemente en su natura-
leza ; es humillado, debiéndose reconocer sujsto a las cosas corporales, ya
que es auxiliado por cosas corporales; es preservade de acciones peca-
ltniumi)sas (= recutrs‘oi avé-itos tsupg;rsticiosos) por los saludables ejercicios

e los sacramentos. ase también una exposicién lar i
0. Gent. 111,119, ) P Jarga v optima en

® Ep. 55,21,

™ lﬁjsgeci.almente en Bl espiritu, de la liturgia (trad. al esp.) : Los sig-
nos litdrgicos (vers. esp., ed. Herder, 1957); Liturgische Bildung
(Mainz 1923) ; Die Sinne und die religiose Erkenntnis (Wiirzburg 1950).

7 Parfs, Alcan. El segundo es del 1929. °
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ciertas deficiencias congénitas a la mentalidad de un protes-
tante cuando habla del culto catdlico, muchas observaciones
de WIill sobre la necesidad y eficacia psicologica de la liturgia
en su estructura como conjunto de signos son justisimas y al-
gunas de sus paginas, particularmente eficaces, pueden ser ple~
namente aprobadas, con poquisimas mutaciones, por un cato-
fico. Asi, por ejemplo, sobre la necesidad psicologica del cul-
to encarnado—uvia incarnata—en los signos, dice: “Todo cul-
to requiere formas expresivas de imagenes, sonidos, palabras,
gestos, ritos, personas. Bstas formas, interponiéndose entre
Dios y los fieles, sirven de conmutadores a las corrientes de
vida que juntan el polo objetivo con ‘el subjetivo y viceversa.
Ellas elevan y hacen objetivas las aspiraciones de las almas
y, por otra parte, concretizan y canalizan las gracias que des-
cienden de lo alto. Al servicio del sujeto religioso y del ob-
jeto divino, el fendémeno cultual responde, pues, a una doble
necesidad, una de orden psicologico, y otra de orden metafi-
sico. En otras palabras, la naturaleza del hombre lo requiere
y la esencia de la revelacién lo exige” "2

Mas atn: “Las practicas cultuales apoyan, pues, como me-
dios destinados a conservar los valores objetivos de la reli-
gién porque estan destinadas a trasladar en el campo fenome-
nolégico los datos suprasensibles de la revelacion divina. Sin
esta figuracién, la religion, puramente subjetiva, correria el pe-
ligro de perderse en los estados de &nimo misticos, en las frias
ideologias o en las aplicaciones morales.,. La religion que se
desinteresa del culto ‘entristece la atmoésfera enrarecida de un
espiritualismo excesivo 73, En una palabra, tan inadmisible es
separar la figuracion sensible de la inspiracion trascendental
como de la aspiracion psiquica. La transposicion de las reali-
dades trascendentales en el mundo sensible es un postulado
de la esencia divina vuelta al mundo ™, como la figuracién
concreta de los datos de la conciencia religiosa es un postu-
lado de la naturaleza humana” 5.

O también esta observacion sobre la vida religiosa priva-
da y el culto: "La experiencia cultual serd una prolongacion
empirica y un aumento concreto de experiencia religiosa.
El encuentro cultual serd la convergencia y la combinacion de
todas las experiencias, fruto de un previo contacto con Dios
en nuestro acto de fe y en nuestra oracién. La realidad divi-
na de la fe alimenta los dinamismos de nuestra fe subjetiva
que se vuelcan en el culto. En virtud de la accién engendra-

™ P13, Al decir “exige”, entiéndase: lo requiere para comunicarsa
eonnaturalmente con el hombre. . . -

® () como decia el autor antes: de un ideologismo frio o de un mo-
ralismo exagarado. i "

™ MA4s precisamente: es el hecho de una libre veluntad positiva de
Dios en el comunicarse al mundo, que, ad2mis, corresponde a la misma
naturaleza del hombre.

w PL26ss.
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dora del Espiritu, el culto es, pues, una oracién sobreabundan-
te, derivada de la oracion personal, pero de un flujo mejor ca-
nalizado y mas largo, una oracién sensible y colectiva” . “En
suma, el culto, prolongacién de la accién mediadora de Cris-
to, es el simbolo religioso por excelencia. Construyendo el
puente que conduce de la trascendencia a la inmanencia tiene
por misién de contribuir a hacer que el universo sea penetra-
do de la presencia divina” 77,

Estas y semejantes observaciones de un protestante las con-
siderara el catélico con agrado como una prueba de la suma
eficacia, connaturalidad, incluso necesidad moral, de que %l en-
cuentro entre Dijos y el hombre, considerando las cosas desde
el solo punto de vista psicoldgico, se realice en un régimen de
signos cultuales. Bl comprenderd mejor la parte insustituible
del culto en un régimen de signos a fin de que el justo equili-
brio psicolégico de la vida religiosa sea siempre observado; que
lo subjetivo y lo objetivo sean dosificados en justa medida y
eviten los peligros de un subjetivismo incontrolado, de un in-
trospeccionismo y psicologismo excesivos, de un ideologismo
sin eficacia vital y de un moralismo que no distinga suficiente-
mente la religién cristiana de una simple filosofia ética. Todos
los peligros que el protestantismo no ha sabido evitar, en gran
parte, por su casi general oposicién violenta—sdlo el anglica-
nismo, con su cardcter ecléctico, puede ser considerado como
una excepcién—a la forma encarnada (via incarnata) del cul-
to catélico, mientras que el catolicismo, gracias a su culto
encarnado (via incarnata), ha sabido conservar un equilibrio
psicolégico, que el mismo Will, con gran entusiasmo, no se
cansa de reconocer como muy superior: “Es un hecho, dice
Will, que las Iglesias protestanies, y especialmente el purita-
nismo reformado, han desequilibrado la balanza de los dos he-
misferios de lo externo y de lo interno en favor del dltimo. La
espiritualidad indigente que de esto ha resultado no responde
ni a los postulados de nuestra naturaleza dualista, ni a las ne-
cesidades de la piedad popular, ni a las tendencias de nues-
tra generacién avida de realidad, de objetividad y de vida in-
tensa” 78. Esta observacién, justa desde el punto de vista psi-
cologico, adquiere toda su gravedad cuando se afiade que tal
desequilibrio no responde ante todo a la voluntad positiva de
Dios y de Cristo, porque ademas de las leyes de la psicologia,
ignora también las leyes de la historia sagrada que Dios ha
querido observar en sus relaciones con los hombres: ley de la
objetividad, de la encarnacién, de la salvacion comunitaria,
en la que Dios salva a los hombres por medio de otros hom-
bres. Asi se entiende que el descubrimiento de la liturgia, aun-
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que sea ocasionado principalmente desde el punto de vista psi-
colégico, como hoy lo es para los protestantes ™, lleva con-
sigo, en germen, el descubrimiento de tales valores que, des-
arrollados légicamente, deberén llegar hasta el hallazgo del ca-
tolicismo.

A todas estas consideraciones se agrega otra a la que nues-
tra generacién es particularmente sensible; y es la de la natu-
raleza social del hombre y de todas las manifestaciones, inclu-
so las mas profundas, de su vida y vitalidad y, por lo mismo,
también de la religién. Socialidad de la religion y régimen fie
signos sensibles son cosas profundamente unidas porque socie-
dad implica unidad, unificacién, en cuanto que lleva consigo
las relaciones entre los individuos en la comunicacién de co-
nocimientos, de amores y de afectos dirigidos a la consecucion
de fines comunes, utilizando medios comunes y con la ayuda
reciproca. Mas si la sociedad de que se trata no abarca a to-
dos los hombres, implica ella también no solo unidad y unifi-
cacién, sino también distincién. La sociedad une y distingue.
Ahora bien, todo esto, entre individuos, que son espiritus sus-
tancialmente unidos a cuerpos, no se establece sino a través
de lo exterior y de lo sensible, como expresién de los cono-
cimientos, de los amores y de los afectos, que por su natura-
leza no caen bajo los sentidos, y por lo mismo debe realizarse
a través de signos sensibles en los que tales conocimientos,
amores y afectos se encarnan. Los signos sensibles, en una
sociedad, son precisamente expresion y causa de unién con
todos los miembros v de distincion de los demas. .

Por lo mismo, no se da sociedad ni vida social sin un lar-
guisimo uso de signos sensibles: convenios, fiestas conmemo-
rativas, divisas y distintivos jerarquicos, emblemas, cantos, ce-
remonias y toda suerte de ritos externos y hechos en comin
con participacién distinta y ordenada de los diversos grupos
de que se compone la sociedad, especialmente del que cons-
tituye en cierto modo la autoridad de la misma. La mision del
signo sensible en la vida social es, pues, capital. El hecho po-
sitivo de que Dios ha querido libremente que el encuentro en-
tre El y el hombre en Cristo se realizase en un régimen de
signos sensibles aparece de ®ste modo como consecuencia na-
tural del otro hecho positivo que él también ha querido, es
decir, que el mismo encuentro tuviese un caracter profunda-
mente social y comunitario, y tanto el uno como el otro res-
ponden a las tendencias més profundas de la na‘turaleza h}lma-
na. Asi, el régimen religioso estructurado por signos sensibles,

™ Hs notorio c6mo desde hace unos veinticineo afios existe entre los
protestantes un notable movimiento en pro de la restauracién del culto.
Véase, p.2j., una breve resefia con bibliograffa para lo que atafie al lu-
teranismo en R. STAEHLIN, Der Wiedergewinnung der Liturgie in der
evangelischen Kirche: Leiturgia (Handbuch der evangelischen Gottesdien-
ses) 1 (Kassel 1954) p.74ss.
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como es precisamente el régimen litirgico, aparece como una
proteccidén y garantia no solo de objetividad y de encarnacio-
nismo contra el peligro del subjetivismo v de un espiritualismo
desencarnado, mas también de sano sentido comunitario con-
tra los peligros de un individualismo exagerado. Quien ha des-
cubierto el valor del aspecto comunitario de la religion y de
la piedad cristiana no sélo no teme al simbolismo litargico,
sino que en él se encuentra a su gusto, porque llega a intuir
connaturalmente el valor social del signo litargico 80,

Naturalmente, muchas y graves consecuencias, sobre las
que hemos de decir algo todavia, se derivan del hecho de que
el signo litargico tiene entre otras cosas. un valor esencial-
mente comunitario y social. Baste insinuar el hecho de que el
signo litirgico es realizado por la comunidad y debe ser com-
prendido por ella so pena de perder su eficacia psicologica.
Esta simple observacion soluciona con toda seguridad la cues-
tién de la pastoral litargica.

4. LaAs cOsAS SIGNIFICADAS POR EL SIGNO DE LA LITURGIA

Después de haber explicado el concepto de signo en ge-
neral y de haber comprobado su dominio wniversal en la li-
turgia, se necesita determinar mas cuidadosamente cuales son
las cosas sagradas invisibles que hacen referencia a las rela-

ciones entre Dios y el hombre, y que son significadas por los
signos litargicos.

Las cuatro dimensiones del signo
litiirgico en general,

Sabemos que la liturgia es el conjunto de signos sensibles
por cuyo medio Dios, en la forma antes dicha, santifica al
hombre, y el hombre rinde su culto a Dios. Asi, el signo litir-
gico, en el régimen querido efectivamente por Dios, es el lu-
gar del encuentro entre Dios y el hombre, donde Dios des-
ciende hacia el hombre y el hombre sube hasta Dios. Las rea-
lidades significadas por los signos littirgicos son, pues, aqué-
llas que constituyen el encuentro entre el hombre y Dios: la
santificacion que Dios hace a la Iglesia en Cristo y el culto que
la Iglesia en Ciristo rinde a Dios, Santificacién y culto son
dos cosas que, como explicaremos mas detenidamente en se-
guida, evocandose necesariamente la una a la otra, son inse-
parables en la realidad litirgica. Por lo mismo son significa-
das en todo signo litargico. Mas lo son en planos diversos,
segin los casos; porque considerando cada uno de los signos

% El1 aspecto soeial del signo liturgico ha sido puesto de relieve es-
pecialmente por C. M, TRAVERS, Veleur sociale de Ila liturgie d’aprés
8, Thomas d&’A, (Paris), p.ej., p.313-317,
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litdrgicos, en unos aparece la santificaciéon en primer plano y
por lo mismo sera significada directamente, mientras que el
culto aparecerd en plano segundo y serd significado indirecta-
mente; en otros, por el contrario, el culto aparece en primer
plano y serd significado directamente y la santificacién en se-
gundo pleno, y sera significada indirectamente. De cualquier
modo que sea, todo signo litirgico significara siempre aque-
llas realidades espirituales suprasensibles en las que consiste
la santificacion que Dios en Cristo da a la Iglesia y el culto
que la Iglesia en Cristo rinde a Dios.

* * *

iCuales son, con mas precisién, estas realidades? Muchas
cosas diversas concurren a constituirlas bajo diversos aspec-
tos. Los signos litiirgicos, bajo aspectos diferentes, refiriéndose
a todas estas cosas, las significan en modo diverso. Cuéles son
exactamente sélo lo sabremos analizando los diversos elemen-
tos espirituales suprasensibles que la santificacién y el culto
encierran en cualquier modo segiin los o6rdenes diversos de
causalidad.

La causa formal intrinseca de la santificacién esta consti-
tuida por la gracia santificante con todas las virtudes infusas
que la acompafian. La del culto en la actitud interna de vene-
racién hacia Dios, basada sobre el reconocimiento de su exce-
lencia. Se realiza por la admiracion, la estima, el honor, la ple-
garia, asi como por la humildad y la protestacién de sumisién
que incluye el arrepentimiento y la voluntad de satisfaccion en
el caso de haber pecado. El conjunto de todo esto es la ex-
presién de la virtud de religion con todo lo que ella lleva con-
sigo, virtud que hace que se rinda a Dios todo lo que a El es
debido en cuanto es precisamente el principio creador y go-
bernador de todas las cosas.

Al orden de la causalidad material invisible en la santifi-
cacioén cristiana y en el culto cristiano pertenece, en primer
lugar, el alma como sujeto suprasensible de la santificacién.
Mas considérese atentamente que no se trata de alma indivi-
dual, considerada separademente de la Iglesia, sociedad inclu-
so invisible de los creyentes en Cristo, mas del alma ®en la
Iglesia. En este sentido dicese que es la Iglesia la que en la
liturgia es santificada y en la Iglesia y por su medio, toda
alma. En segundo lugar al orden de la causalidad material in-
visible de la liturgia pertenecen las disposiciones morales de
animo, principalmente las que al alma son necesarias para po-
der ser sujeto apto para recibir la santificacion y para rendir
el culto cristiano a Dios. En esto hay necesidad de insistir.
En el adulto el recibir la santificacion y el dar el culto a Dios
es un acto plenamente humano, y por lo mismo libre y moral,
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y jamas un acto puramente mecéanico de los que pertenecen al
orden de las operaciones fisiolégicas. Cuando se dice de los
siete sacramentos que confieren la gracia ex opere operato, se
quiere decir que la dan siempre a quien no pone obstaculos
del orden moral, obstaculos que equivalen a la falta de las
disposiciones morales requeridas, y por lo mismo humanas y
libres. Sin estas disposiciones, no hay gracia.

Por esto, contra todas las incomprensiones de los protestan-
tes y racionalistas en este campo, la teologia catdlica no se
cansa de repetir que el proceso en el que se realiza la santifica-
cién en los siete sacramentos, trascendiendo inmensamente la
posibilidad del esfuerzo moral de s6lo el hombre, no tiene nada
que ver con un proceso magico. En el proceso magico es el
hombre quien, por via fisico-mecéanica, cree forzar una potencia -
divina y ponerla a su disposicién y esto realizado independien-
temente de sus disposiciones morales en relacién con esa po-
tencia. En los sacramentos, por el contrario, el hombre se so-
mete a la voluntad de Dios que ha establecido comunicar de
tal modo la vida divina y acepta este modo; y el efecto de la
comunicacién de la gracia en el adulto estd siempre condicio-
nado a sus disposiciones morales. Ademas, a estas disposiciones
morales esta siempre condicionada, en el adulto, la conservacién
de la santificacién recibida en el sacramento y, mientras viva
aqui abajo, permanece siempre integra la posibilidad de la cai-
da por introduccién de disposiciones morales contrarias. Luego
a la indispensable causalidad del orden material en la santifi-
cacién pertenecen las disposiciones morales de aquel que la
recibe. :

Entre estas disposiciones morales se ha de contar el com-
promiso moral para el futuro de vivir como corresponde a las
exigencias del nuevo modo de ser que se recibe en el acto san-
tificador. Este compromiso es mas o menos explicito en el adul-
to que recibe la santificacién, precisamente porque ésta impli-
ca siempre el orden moral de la libre cooperacién. En este
sentido todo sacramento es para el adulto que lo recibe un
JURAMENTO.

Esto vale lo mismo para el culto: las disposiciones de ani-
mo en las que el culto interno conmsiste no se conciben sin el
compromiso u obligacién, al menos implicito, de vivir en el fu-
turo como lo exige de nosotros la excelencia de Dios que reco-
nocemos en el culto y la sumisién que le profesamos. Todo acto
litargico en el que el hombre recibe la santificacién y rinde su
culto a Dios, encierra, pues, un compromiso, una obligacién
para el futuro libremente aceptada, un implicito juramento, y
de este modo el pecador cristiano, rompiendo los pactos jura-
dos con Dios, es necesariamente un traidor.

Causa eficiente principal, invisible, de la santificacién es
Dios; Cristo en su humanidad es la causa eficiente instrumental
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invisible, porque de ella, como de un instrumento conjunto, se
sirve la divinidad para santificar. Causa eficiente meritoria de
la misma santificacién son las acciones salutiferas de Cristo en
su vida mortal, principalmente su pasién y su muerte en la
cruz. Causa eficiente suprasensible principal del culto que la
Iglesia rinde a Dios es el mismo Cristo, porque el culto de la
Iglesia no es otro que el culto que Cristo rinde a Dios por me-
dio de la Iglesia, cuyas disposiciones de &nimo son, por lo
mismo, instrumentos de que Cristo se sirve y participacion a las
disposiciones de animo de Cristo.

Causa final propia de la santificacién (la que es comdn a
todas las cosas es siempre la gloria de Dios), es la gloria fu-
tura en la vision beatifica a la que la gracia esta intrinseca-
mente ordenada como la semilla esta intrinsecamente ordenada
al arbol. Causa final propia del culto en esta tierra es el culto
eterno y cosmico de Dios en la Jerusalén celeste.

Causa ejemplar de la santificacién y del culto que se reali-
za en nuestra liturgia, en cierto aspecto es el mismo Cristo, en
cuya santidad y en cuyo culto participamos nosotros y a
cuya imagen somos modelados en la liturgia. En otro aspecto
todas las santificaciones y todos los cultos, al menos los que
se realizaron en la tierra después del pecado de Adan hasta
la venida de Cristo, especialmente los que se realizaron en la
historia del pueblo de Dios, tienen una relacién de ejemplari-
dad en orden a la santificacién y al culto en nuestra liturgia,
porque no eran otra cosa que primeros esbozos imperfectos
de la santificacion y del culto que se realizé antes en Cristo
mismo y se realiza ahora ®en nuestra liturgia también en Cristo.
En un tercer aspecto causa ejemplar de la santificacién y del
culto que se realiza en nuestra liturgia es la perfecta santifica-
cién y el perfecto culto de la Jerusalén celeste, de la que nues-
tra santificacion y nuestro culto no son otra cosa que esbozos
y bosquejos todavia imperfectos que tienden a ella como a su
supremo ideal y en la cual encontrardn su perfecto cumpli-
miento.

Todas estas cosas son, pues, las realidades espirituales su-
prasensibles implicadas por la santificacién y por el culto en
la liturgia y todas estas realidades son significadas, a su modo,
por los signos litirgicos. Todo esto es lo que infelligitur—se

entiende—en los signos littrgicos, en los que aliud videtur et
aliud intelligitur.

Todas estas mismas realidades son significadas, sin embar-
go, por los signos litdrgicos segtin un cierto orden determinado,
en cuanto todas tienen cierta relacién respecto al elemento for-
mal, intrinseco de nuestra santificacién y de nuestro culto, que
es, precisamente, la gracia santificante y las disposiciones de
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animo en las que %l culto consiste. Este es el elemento central
y primario que significan inmediatamente y en primer lugar
los signos litargicos. Todos los demas signos lo significan en
cuanto se ordenan necesaria e intrinsecamente con el ®elemento
primario y central en el que converge ante todo la funcién sig-
nificativa y representativa del signo litargico. Nuestra santifi-
cacién y nuestro culto presuponen, entre otras cosas, nuestro
compromiso moral para el futuro; luego, los signos litargicos,
significando directamente nuestra santificacién y nuestro culto.
significan también nuestras disposiciones, especialmente nuestro
compromiso y obligacion para el futuro; son signos empefiati-
vos. Después: nuestra gracia viene de Dios, mas por medio
de Cristo redentor; El nos la ha merecido principalmente en su
pasion; El nos la transmite haciéndonos participes de la santi-
dad o vida divina que El posee plenamente. El culto que nos-
otros rendimos a Dios es %l culto que Cristo rindié sobre la
tierra y siempre rinde a Dios, al cual El nos asocia. Asi, ne-
cesariamente, el signo litdrgico, significando ante todo nuestra
santificacion y nuestro culto, significa, por consiguiente, Dios
obrando en nosotros, y Cristo y su santidad y su pasién y su
culto. Mas porque nuestra santificacién y nuestro culto estan
dirigidos a la Jerusalén celeste, también la gloria y la Jerusa-
lén celeste estaran significadas en el signo litirgico. Dado, tam-
bién, que nuestra santificacién y nuestro culto realizan en si,
como la estatua mas perfecta el esbozo, todo lo que, después
del pecado de Adan y antes de la venida de Cristo, existid en
el mundo de santificacién y de culto agradable a Dios, princi-
palmente en el Antiguo Testamento, necesariamente, los signos
litargicos significaran también las santificaciones y los cultos
anteriores a Cristo.

Notamos que, considerando todas estas sagradas realidades,
invisibles, significadas por los signos litirgicos, en el aspecto
del presente, del pasado y del futuro, los signos litdrgicos sig-
nifican a toda la historia sagrada, presente, pasada y futura.
Significan efectivamznte una serie de realidades suprasensibles
como presente hic et nunc en la accién sagrada: la gracia san-
tificante con las virtudes infusas, en las cuales consiste formal-
mente la santificacion significada por los signos; la disposicion
de animo cultual como expresién de la virtud de la religion en
sus diversos aspectos, en la que consiste formalmente el culto
significado por los mismos signos; el presupuesto compromiso
para el futuro; Dios obrando como causa principal eficiente
de la santificacién y como objeto dltimo del culto; Cristo como
causa ejemplar e instrumental de la santificacién y causa prin-
cipal eficiente y ejemplar del culto; la Iglesia como pueblo de
Dios %&n su aspecto visible, objeto de la santificacién y causa
instrumental del culto que por medio de ella Cristo rinde a
Dios.



78 P.1.* CONCEPTO DE LA LITURGIA

) 'Una segunda serie de las realidades sagradas invisibles sig-
nificadas por los signos litargicos son las realidades del pasado:
son las acciones salutiferas de Cristo en su vida terrena, es-
pec1a1m'ente n su pasion y muerte, que son causa meritoria de
la gracia significada por los signos litargicos y que constituye-~
ron ellprincipio del culto de Dios que Cristo ahora continta
en la liturgia; son las santificaciones y los cultos que, después
del pe‘cado de Adan, tuvieron lugar sobre la tierra y fueron
las primeras sombras y los esbozos imperfectos de los que la
sa‘ntl‘hcacién y el culto que se realizan en la liturgia son el cum-
pllmlgnto que se avecina mucho mas a la perfeccién definitiva.

F%nalmente' una tercera serie de realidades significadas por
los signos liturgicos son las realidades del futuro, esto es, la
gloria y el culto de la Jerusalén celeste; que son el fin y el ejém-
plar perfecto al que tienden como a su perfeccién intrinseca la
santificacién y el culto de la liturgia aqui abajo.

De este modo todo signo litiargico mira al presente, al pa-
s.ac‘io y al futuro. Pero como signo del presente tiene el signo
hturgl'c’o dos funciones que es oportuno distinguir con toda pon-
deracién. En efecto: muchas de estas realidades presentes indi-
c.alas el signo litiirgico como simplemente presentes: asi la gra-
cia santificante y las disposiciones de animo en las que el culto
interno consiste formalmente; Dios, obrando la santificacion
objqu del culto; Cristo, causa instrumental y ejemplar de lz
santificacion, asi como causa eficiente principal y causa ejem-
plar del culto; la Iglesia objeto de la santificacién y causa ins-
trumental del culto. Mas, por otra parte, existe una realidad
que el signo litargico la indica como presente, pero que mira
intrinsecamente a las acciones futuras de la vida; esta realidad
es la disposicion de &nimo requerida en aquel que recibe la
santificacién o rinde el culto, por la que se compromete actual-
mente a vivir en el futuro en conformidad con las exigencias
de’la sa}ntificacién recibida y del culto interno manifestado.
Asi el signo empefiativo tiene alguna cosa del signo presente
y del signo futuro. Su importancia es capital, ya que, por una
parte, hace ver cémo la vida litGrgica entalla vigorosamente en
la cooperacién libre y en la vida moral que ella exige estric-
tamente y, por otra, demuestra cémo la vida moral y ascética
fuera} de’la accion litdrgica, no ®s una cosa sin conexién con
la vida litdrgica, sino su connatural derivacién exigida, como
en germen, en toda accion litargica. '

* * *

] En conclusion: el signo litirgico tiene, pues, cuatro dimen-
siones: es signo demostrativo de las realidades sagradas invisi-
bles presentes; ante todo de la gracia santificante y del culto
interno; luego de Dios obrando la santificacién y como objeto
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del culto; de Cristo, causa instrumental y ejemplar de la san-~
tificacion y causa principal y ejemplar del culto; de la Iglesia,
objeto de’la santificacién y causa instrumental del culto. Es
signo empediativo presente de las acciones morales futuras de
quien recibe la santificacién y rinde el culto. Es signo reme-
morativo de las acciones salutiferas de Cristo, principalmente
de su pasion y de su muerte, asi como de los cultos y de las
santificaciones que se realizaron en el mundo después del pe-
cado de Adan y antes de Cristo. Es signo prefigurativo o pro-
fético de la gloria en la vision beatifica y del culto de la Je-
rusalén celeste. :

Hay que observar, sin embargo, que las realidades del pa-
sado y las del futuro no son significadas en los signos litar-
gicos como cosas exclusiva y puramente pasadas o futuras de
tal modo que, en cierta manera realisimo, no sean ain o ya real-
mente presentes en la accion sagrada de la liturgia. Las reali-
dades sagradas del pasado y las del futuro, significadas por los
signos liturgicos, son, en cierto modo, significadas como pre-
sentes. La cuestion de como deba ser concebida esta presencia
de la realidad sagrada pasada, en la accién litdrgica actual,
cuando se trata de las acciones salutiferas de Cristo en su vida
mortal, y especialmente de su pasion, por su especial dificul-
tad, sera examinada aparte. Mas, ya desde ahora, es claro que
las santificaciones y los cultos que tuvieron lugar antes de
Cristo son significados en los signos litargicos incluso como
presentes, en cuanto el signo litirgico significa, como presente,
la santificacion y el culto cristiano, el cual, de modo eminente,
realiza en si mismo y hace presente las santificaciones y cul-
tos antes de Cristo, como la estatua mas perfecta realiza y hace
presente el esbozo que la ha precedido. Por el contrario la
gloria futura y el culto de la Jerusalén celeste son significados
en el signo litirgico también como presentes, porque la gracia
de la santificacion y el culto significados en la liturgia son
realmente la semilla y el primer esbozo de la gloria futura y del
culto de la Jerusalén celeste. El pasado y el futuro son, pues,
significados en los signos litargicos como en un supratemporal,
porque las realidades sagradas invisibles significadas, en cierto
aspecto, son como pasadas o futuras, y en otro aspecto, son
significadas como concentradas en la realidad presente. Los sig-
nos litirgicos encierran, pues, en su significado litargico toda
la realidad de la historia sagrada en su presente, pasado y
futuro. '

Se observard que en todo esto no he hecho otra cosa que
completar y adaptar a la realidad litargica en todos sus aspec-
tos lo que, a propésito del significado de los signos litargicos,
Santo Tomas habia afirmado de los siete sacramentos, especial-
mente cuando veia en ellos un triple significado: "Llamase sa-
cramento—decia el Santo Doctor—restringiendo el antiguo con-

-
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cepto de sacramentum a los siete sacramentos solamente, lo que
se ordena a significar nuestra santificacion” $1. En esta pueden
consldera.r§e tres cosas: la causa de nuestra santificacion, que
s la. pasién de Cristo; la forma de nuestra santificacion, que
consiste en la gracia y en las virtudes, y el fin altimo de nues-
tra santificacion, que es la vida eterna. Todas estas cosas son
significadas por medio de los sacramentos. Por eso el sacramen-
t<')’ es signo rememorativo de lo precedente, es decir, de la pa-
sién d'e_ Ciristo; signo demostrativo de lo que en nosotros obra
la pasion de Cristo; es decir, la gracia; y signo prenunciativo
de la gloria futura” %2,

 La extension del concepto de Santo Tomas a todo el con-
junto de signos que componen la liturgia es legitimo y nece-
sario. En efecto, el motivo fundamental que justifica la triple
dimensionalidad del significado del signo de los siete sacramen-
tos sefialada por Santo Toméas—es decir, la relacion entre la
significacion y las diversas causas de las que ella depende—,
vgle, a su modo, para todos los signos que componen la litur-
gia, como se ha explicado antes. Ademas, la realidad del signo
empefiativo, en el orden de la causalidad dispositiva, es no me-
nos evidente que la del signo demostrativo, rememorativo y
prenunciativo. Con lo cual advertimos que no sélo se vuelve
a encontrar el antiguo concepto patristico de sacramentum, mys-
terium, sino también, y de modo especial, toda la fuerza dt su
s:gniticado, intuicién que habia sido, en el fondo, el gran mos-
cardén de Origenes por ejemplo 3,

‘Cuando se quiere examinar luego en casos particulares este
cuadrgple aspecto del significado de cada signo litargico, hay
que 'd‘lstinguir necesariamente entre los signos litdrgicos de ins-
titucion divina y los signos litirgicos de institucion eclesias-

tica. Aunque este examen atafie con mas propiedad a la litur- |

gia especial, sin embargo, una ojeada rapida es bastante til
abora para que se perciba con mayor viveza esta cuadruple
d.unensic‘)n del significado de los signos litirgicos, cosa tan esen-
cial para penetrar realmente en el mundo de la liturgia.

()15‘ San'go‘ Tomés quiere decir que es ordenado inmediatamente (y no
g 0 mediatamente) para significar nuestra santificacién como cosa que
se realiza al presentz hic et munc. De este modo excluye Santo Toméas
del concepto de secramentwm aguellos ritos que hoy nosotros los conoce-
mos con el nombre de sacramentales, porque en ellos 2l signo no signi-
fica la santidad directamente en si misma, sino s6lo mediatamente, ya
que Inmediatamente significa séle una disposicién a Ia santidad; asi ex-
cluye del sgcromentum todo lo que inmediatamente estd ordenade a sig-
?Slglc'alés(e)] g}iltﬂto aTDI'il(:/ls, 1& ej. la alabanza divina, y también el sacrificio

: nto isting reucaristi S i
shorificio). omas stingue en la eucaristia el sacramenfum y el

:f(ﬂ'}é;rm;nia 3 q.60 a.3.

. H, vON BALTHASAR, Le mysterions & Origénle: Rach. .

26 (1936) 513ss.; 27 (1937) bes. oen ae Be. el
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La cuadruple dimension de los signos
lithrgicos de institucién divina,

Se trata aqui de los siete sacramentos y del sacrificio ¢n
lo que tienen propiamente de sustancial y por lo mismo d¢
institucion divina. El examen de la cuadruple dimension dcl
significado de estos signos tiene, especialmente, la ventaja d¢
que, respecto a los dos sacramentos fundamentales: el bau-
tismo y la eucaristia, se hace ver cémo esa cuddruple dimen-
sién se encuentra expresamente muy explicita en la Escritura.

El bautismo~—Que el rito del bautismo sea signo demos-
trativo de la gracia de Cristo en el que el fiel por medio del
mismo participa actualmente, afirmalo San Pablo cuando dice
que por el bautismo morimos al pecado: “Estamos muertos al
pecado cuantos fuimos bautizados en Cristo Jesis... el hom-
bre viejo ha sido crucificado para que fuera destruido el cuer-
po del pecado y ya no sirvamos al pecado” (Rom 6,2ss.) o
cuando dice que el bautismo es “un lavado de regeneracién y re-
novacién del Espiritu Santo” (Tit 3,5. Véase también Eph
3,25; Io 35).

Que el bautismo sea un signo empefiativo en el que el fiel
se obliga a vivir todo el resto de su vida como lo exige su
nuevo estado, es un tema bien explicito en las epistolas de
San Pablo, especialmente en el capitulo sexto de la epistola
a los Romanos: “;Qué diremos, pues? ;Permaneceremos en
el pecado para que abunde la gracia? Lejos de eso. Los que
hemos muerto al pecado, jcémo vivir todavia en él7 ;O igno-
rdis que cuantos hemos sido bautizados en Cristo Jests fui-
mos bautizados para participar en su muerte? Con El hemos
sido sepultados en el bautismo, para participar en su muerte,
para que como El resucité de entre los muertos por la gloria
del Padre, asi también nosotros vivamos una vida nueva...
Pues sabemos que nuestro hombre viejo ha sido crucificado
para que fuera destruido el cuerpo del pecado y ya no sirva-
mos al pecado. En efecto, el que muere queda absuelto de su
pecado... Asi, pues, haced cuenta de que estais muertos al pe-
cado, pero vivos para Dios en Cristo Jesis. Que no reine,
pues, el pecado en vuestro cuerpo mortal, obedeciendo a sus
concupiscencias; ni deis vuestros miembros como armas de ini-
quidad al pecado, sino ofreceos mas bien a Dios, como quie-
nes muertos han vuelto a la vida, y dad vuestros miembros a
Dios, como instrumentos de justicia.. Pero ahora, libres del
pecado y siervos de Dios, tenéis por fruto la santificacion y
por fin la vida eterna...” (R 1,1 ss. Véase también: Col 3,1-4,5).

Se comprende de este modo como Tertuliano % y muchos

% Véase J. DE GHELLINCK, Pour UVhistoire du mot “sacramenfum” 1
(Louvain 1924) p.66-113.
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escritores eclesidsticos después de 6185, expresen un pensa-
miento escrituristico, cuando bajo el mismo concepto de sa-
cramentum, hacian semejante el bautismo al sacramentum mi-
litiae, que antiguamente era al mismo tlempo juramento mili-
tar y rito de iniciacién y consagracion religiosa 8%; tanto mas
cuanto que el rito de la iniciacién en los misterios paganos
era con frecuencia considerado como un juramentc y una ini-
ciacién a la milicia sagrada ® y que, ademas, n el mismo rito
bautismal antiquisimo existia ya la explicita renuncia a Sata-
nas, a sus pompas y a sus angeles®8; lo cual tiene valor de
verdadero juramento. Asi Tertuliano podia decir: “Somos lla-
mados a la milicia de Dios... cuando respondemos con las pa-
labras del sacramentum” 8%; y San Cipriano hace decir al con-
fesor de la fe: “yo, ciertamente, quise combatir fuertemente;
acordandome de mi sacramenfum empufié las armas de la de-
vocién y de la fe” 9 De este modo todo pecado grave del
cristiano era considerado como una tentativa de “evadirse de
los sacramenta benedictionis”, es decir de las obligaciones del
juramento bendito en el bautismo 9%,

El bautismo es signo “rememorativo” de la accién saluti-
fera pasada de Cristo, esto es, de su muerte: ";O ignorais
que cuantos hemos sido bautizados en Cristo Jestis fuimos bau-
tizados para participar en su muerte? Con El hemos sido se-
pultados por el bautismo, para participar en su muerte... Por-
que si hemos sido injertados en El por la semejanza de su
muerte...” (Rom 6,3ss.).

Coémo el bautismo es también signo “rememorativo” de la
historia sagrada pasada antes de Cristo, muéstralo San Pablo
en 1 Cor 10,1-11: el bautismo de los israelitas “en Moisés,
bajo la nube y por el mar... Esto fué en figura nuestra... Todas
estas cosas les sucedieron a ellos en figura y fueron escritas
para amonestarnos a nosotros, para quienes ha llegado la ple-
nitud de los tiempos”. Y también en 1 Petr 3,20 ss.: “... cuan-
do en los dias de Noé los esperaba la paciencia de Dios, mien-
tras se fabrica el arca en la cual pocos, esto es, ocho personas,
se salvaron por el agua. Esta os salva ahora a vosotros, como
anticipo, en el bautismo”.

Que el bautismo es signo profético de la gloria futura, in-
cilcalo San Pablo en el mismo texto a los Rom 6,2-11:

% Véase A. Bralsm, Dictionnaire latin-francais des aufores chrétiens
(Strasbourg 1954), en la palabra Sadramentum, donde se cita, p.ej., San
Cipriano, Arnobio, Optato Milevetano, San Hilario.

8 Visase, p.ej., F. DOELGER, Antike und Christentum (1930) p.28;
Jaitlrb. fir Liturgiaw. (1923) p.227; O. CASEL: Theologische Revue (1925)
‘p.4l,

87 Cf, TERTULIANO, De corona 15, a propésito de la iniciacién en los
ritos de Mitra,

8 Véase TERTULIANO, De spectac. 4.

8 Ad Martyr. 3.

% De lopsis 13. '

¥ TERTULIANO, De pudic, 14. [ - |
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“Si hemos sido injertados en El por la semejanza de su muer-
te, también lo seremos por la de su resurreccién... Si hemos
muerto con Cristo también viviremos con El” %2,

La eucaristia—Puede leerse para su comprobacién la na-
rraciéon de la institucién en los sinépticos (Mt 26,17-29; Mc
14,12-25; Lc 22,7-38); las reflexiones de San Pablo: 1 Cor
10,16-21; 11,23-30; el discurso eucaristico en %l capitulo sexto
del evangelio de San Juan. La eucaristia es signo demostrativo,
ante todo, del cuerpo y de la sangre de Cristo alli presente:
“Este es mi cuerpo... ésta es mi sangre” (palabras de la insti-
tucion). “El pan que yo daré es mi carne por la vida del mun-
do... Si no comiereis la carne del Hijo del hombre y bebiereis
su sangre.. Quien come mi carne y bebe mi sangre..” (lo
6,51ss.); “El caliz de bendicién que bendecimos, ino es la co-
munién de la sangre de Cristo? El pan que partimos, jno es
la comunién del cuerpo de Cristo?” (1 Cor 10,16). Ademas,
la eucaristia es signo demostrative de la vida divina y de la
gracia de unién con Cristo y entre nosotros: “Quien come
mi carne y bebe mi sangre en mi mora y yo en él.. Quien
me come vivira a causa de mi" (lo 6,56ss.; cf. 6,50-52). “Por-
que el pan es uno, somos muchos un solo cuerpo, pues todos
participamos de ese tnico pan” (1 Cor 10,17).

De la eucaristia como signo empefiativo, en orden a la
conducta moral, habla San Pablo explicitamente en 1 Cor
i10,14-22 para hacer ver a los cristianos cuanto estamos obli-
gados a huir de la idolatria: “Por lo cual, amados mios, huid
la idolatria. Os hablo como a discretos. Sed vosotros jue-
ces de lo que os digo: El caliz de bendicion que bendecimos,
ino es la comunién de la sangre de Cristo? Y el pan que par-
timos, ;no es la comunién del cuerpo de Cristo?... lo que sa-
crifican los gentiles, a los demonios y no a Dios lo sacrifican.
Y no quiero yo que vosotros tengais parte con los demonios.
No podéis beber el caliz del Sefior y el caliz de los demonios.
No podéis temer parte en la mesa de Dios y en la mesa de
los demonios. ;O queremos provocar la ira del Sefior? ;Somos
acaso mas fuertes que El?”. El concepto de eucaristia signo
empefiativo vy del modo de conducirse para con Dios estd in-
cluido en 'l concepto de eucaristia nuevo pacto, nueva alianza
en la sangre de Cristo (Mt 26,28; Mc 14,24; Lc 22,20; 1 Cor
11,25) que reclama el concepto del pacto alianza del Antiguo
Testamento con la fuerte acentuacién de lo que él lleva con-
sigo de consecratorio y de irrevocablemente obligatorio para el
hombre que recibe la alianza de Dios, compromiso consagrado
en la sangre de la victima y del banquete sagrado delante de
Dios” (cf. Ex 24; Deut 29,30) *.

o (f, también Tit. 3,5-7. Esta cuAdruple significacién de=1 bautismo
era mucho méis expresivamente afirmada en el rite antiguo del bautismo
por inmersién. Véase RIGHETI, vol.2 p.631.693ss. (ed. esp.).

% Para la conexién de los conceptos sacrifrcio-banquete, sagrado-alian-
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El concepto de la eucaristia, signo “rememorativo” de la

cena y~de1 Gélgota, esta contenido en los textos siguientes:
El“Senor..‘ tom6 el pan, y después de dar gracias, lo partic
y dijo: Esto es mi cuerpo, que se da por vosotros; haced esto
en memoria mia. Y asimismo, después de cenar, tomé el caliz
diciel}do: Este caliz es el Nuevo Testamento (nuevo pacto)
en mi sangre; cuantas veces lo bebais, haced esto en memoria
mia. Pues cuantas veces comais este pan y bebais este caliz
anuncidis la muerte del Sefior” (I Cor 11,23ss.).

La referencia de la eucaristia a la historia sagrada prece-
dente se expresa en los textos siguientes: “Este caliz es el
nuevo pacto en mi sangre” (1 Cor 11,25; cf. Mt 26,28: Mc
14,24; Le 22,20), alusion al pacto antiguo al pie del Sinai en
la sangre del cordero (Ex 24,8) y a las profecias del futuro,
pacto que Dios habria hecho con el nuevo pueblo en los dias
del Mesias (cf. Ier 31,31; Zach 9,11). Relaciones entre la eu-
caristia y el mand en el desierto: “Vuestros padres comieron
del mana en el desierto y murieron. Este ®s el pan que baja
d.eI cielo para que el que coma de él no muera. Yo soy el pan
vivo bajado del cielo... y el pan que yo daré s mi carne para
la vida del mundo” (Io" 6,49 ss.; cf. 6,32ss.59. Véase también
1 Cor 10,1-4).

El sentido escatolégico de la eucaristia y, por lo mismo, la
eucaristia como acto profético de la gloria” futura, es un con-

cepto que se encuentra con mucha frecwencia: “Cuantas ve~

ces comais este pan y bebais este caliz anunciais la muerte
del Sefior hasta que El venga” (1 Cor 11,26). “Ardientemente
he deseado comer esta Pascua con vosotros antes de padecer
porque os digo que no la comeré mas hasta que sea cumplida;
en el reino de Dios” (Lc 22,15ss.). La conexién ideal de la
ﬁlt'ima cena celebrada por Cristo con el banquete pascual ju-
daico es cierta; ¥ no menos ciérto es el sentido escatologico
del banquete pascual judaico; por lo cual, también por este
verso, aparece verdadero el sentido escatoldgico de la Gltima
cena. Y la conexién de la eucaristia con la gloria futura y la
resurreccion aparece, por ejemplo, en los textos siguientes de
San Juan: “Quien come mi carne y bebe mi sangre tiene la
vida eterna y yo lo resucitaré el altimo dia... no como vuestros
padres, que comieron el mana y murieron: quien come este pan
vivird eternamente” (6,55.59).

La confirmacién.—Mientras que para el bautismo y para
la eucaristia, los dos sacramentos cuya naturaleza se encuen-
tra muy explicita en la Sagrada Escritura, la cuadruple di-
mensién del significado de sus signos relativos es también afir-
mada explicitamente en la misma con toda claridad; para los

za-obligacién, véase, p.ej., 'W. Eichrodt, Theologic des A.T. 1 (1948)

p.69-70, v en el Theol. Wirt. zum N.T. ] b
koinomés (11I,802.805s5.). ¢ a5 pabras diateke (I1,106ss),
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demas sacramentos, por el contrario, hay que deducir esto por
razonamiento de la teologia general de cada uno. He aqui|
brevemente, como de la naturaleza de cada uno de los demas
sacramentos se deduce el cuadruple significado del signo re-
lativo.

La confirmacién es signo demostrativo de la gracia como
efusion plenaria del Espiritu que viene al fiel en el momento
mismo del acto litargico. Es signo empefiativo para el resto
de la vida como sello, caracter de pertenencia, consagracién a
Cristo y habilitacién a su milicia. Es signo rememorativo de
su pasion porque la efusién plenaria del Espiritu Santo es el
efecto de la pasion de Cristo que en la cruz merecié comuni-
carlo a los fieles. Signo rememorativo de las comunicaciones
y efusiones del Espiritu de Dios en el Antiguo Testamento, las
cuales eran esbozos y primeras figuras de su comunicacion ple~
naria en el Nuevo Testamento. La confirmacion es, finalmente,
signo profético de la plenitud del Espiritu en la gloria celeste
cuando esta plenitud sera tal que resucitara y transformara los
mismos cuerpos a semejanza del cuerpo glorioso de Cristo ®4.

La penitencia—El hecho mismo de que un penitente, de-
testando sus propios pecados, los confiesa y los somete al po-
der judicial de la Iglesia haciendo el propésito para el porve-
nir v recibir la absolucién, es, por eso mismo, un signo del
cuadruple aspecto predicho. Es signo demostrativo de la re-
conciliacién con Dios por la nueva vida reconquistada por la
que el fiel en el rito de la penitencia pasa nuevamente de la
muerte a la vida. Esta nueva vida es la gracia y el Espiritu
Santo, que Dios restituye al penitente, como participacién a
la plenitud de la vida divina de Cristo y por lo mismo como
reconciliacién con la Iglesia y con los hermanos en Cristo. To-
das estas realidades invisibles son demostradas por el signo
de la penitencia. El valor del signo empefiativo en la peniten~
cia es vigorosamente manifestado por el propdsito de nunca
més pecar. También es signo rememorativo de la pasion de
Cristo, porque todo el rito no tiene sentido mas que refirién~
dose a esa pasién, de la que, como de causa meritoria, viene
la posibilidall de la reconciliacién con Dios y, por lo mismo,
con la Iglesia, la eficacia del poder de la Iglesia de perdonar
los pecados y la utilidad sobrenatural de las disposiciones de

o (f. Rom. 8,11ss. En la historia y en el rito actual de la confirma-
¢ibn es fdcil encontrar los cuatro significados. La imposicién de las ma-
nos con la invocacién epiclética del Espfritu Sante hace ver la confir-
macién como signo Jderostrativo de la efusién plenaria y perfecta del
Espiritu. La consignatio, es decir, el signo de la cruz en la frente, que
ya en los ritos antiguos acompafiaba con frecuencia a la imposiciéon de
ias manos (viéase, p.2j., RremerTi, II,722s8.) y en el rito moderno ha
venido a ser la férmula del sacramento (Signo te signo crucis...), indica
eome la confirmacién es un signo rememorativo también de la pasién de
Cristo, asf como signo empefiativo, casi una sefial de pertenencia a Cris-
to. La férmula del gelasiano indieaba explicitamente el significado esca-
tolégico de la confirmacion: Signum Christh in vitam eeternom.
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animo del penitente. En efecto, en el penitente, detestacion,
confesién, propdsito no son actos vitales para obtener la re-
conciliacién mas que en cuanto son una participacién a las dis-
posiciones de 4nimo de las cuales Cristo, principalmente en
su pasion, estuvo animado con respecto a los pecados de los
hombres. Y, finalmente, la penitencia es signo profético de la
gloria futura y de la vida feliz, porque la gracia alli recon-
quistada ®s el germen que de modo natural exige su desarrollo
completo y fructificacién en la gloria v en la vida bienaven-
turada 9.

La extremauncién—La extremauncién, dice Santo Tomés:
“Es el sacramento que, en cierto modo, conduce a feliz tér-
mino todo el proceso de la cura espiritual y por el cual el
hombre viene como preparado (enti¢ndase ~inmediatamente)
para participar en la gloria” #8, Es signo demostrativo de la
gracia santificante como robustecimiento espiritual contra la
debilidad ‘espiritual que, por el influjo del diablo, todavia no
del todo eliminado, proviene del pecado original y habitual,
aunque ya estén perdonados?’. Es signo empefiativo de los
actos futuros, ya que no existe absolucién del pecado de cual-
quier modo que sea que no implique en quien la recibe un pro-
posito de enmienda. Es signo rememorativo de la pasién de
Cristo que es causa meritoria de tal curacién; y es signo pro-
féetico de la gloria futura, que es la flor connatural de esta
curacién y la que inmediatamente prepara la extremauncién ®8.

El orden—El orden es signo demostrativo de la gracia v
del caracter sacerdotal como participacién especialisima del
sacerdocio de Cristo. Es signo empefiativo; e! mismo sacerdote
pondrd su vida al servicio de Cristo, segtin lo exige el minis-
terio sacerdotal. Es signo rememorativo de los actos salutife-
ros de Cristo y principalmente de su pasién, porque en ®sos
actos futuros que atin pueden realizarse en la vida, porque de
el sacerdocio del que ahora participan los sacerdotes, sus mi-
nistros, y ®en ellos mismos es donde merecié que su gracia sacer-
dotal, con todo lo que ella lleva consigo, fuese participada. Es

%% También quedan hien expresados en los ritos tanto histéricos como

actuales de la penitencia. Porl ejemple, en el rito actual, la oracién des-
pués de la foérmula de la absolucién:

Passio Domini nostri Iesu Christi..,

sit 1ibi in remdssionem peccatorum,

aungmentum gratiae,

et praemium vitae aeternae,

FEn la antigua penitencia, todo esto era expresado mucho mis vigoro-
samente que ahora (véase, p.ej., en el Pontifical romano, el prefacio
para Ia reconciliacién de los penitentes el Jueves Sante; para la historia
de esta férmula, véase RicueTTI, II D.803ss.). Véase también la foér-
mula de absolucién ibid., al fin del rito: Dominus Iesus Christus...

% ¢. Gent. IV,73.

9 Véase SANTO Tomis, Summae 3 suppl. q.30 a.l.

% Ein los ritos actuales de la extremauncién es expresado el valor de
signo demostrativo de la salud y dzl robustecimiento del alma (véa-
se, p.ej., Ritual romano n.7; el rito dé la uncién; la oracién Respice...,
en el n.12).
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también signo rememorativo de todos los sacerdotes de 12} his-
toria antes de Cristo, especialmente de los del Antiguo Testa~
mento, los cuales no eran sino un esbozo del sacerdocio de
Cristo y de la participacién que ahora hace El a sus ministros.
Es signo profético de la gloria futura como fruto plenario del
sacerdocio de Cristo y del de sus ministros °°.

El matrimonio.—Es signo demostrativo de la gracia santi-
ficante como gracia de unién entre los dos esposos en orden
a la procreacién y educacion de los hijos, que deberan ser
miembros de la Iglesia y ciudadanos de la ciudad celeste, y
todo esto como participacién a la gracia de Cristo que en la
Iglesia y por la Iglesia engendra los hijos para Dios. Es sig-
no empefativo de la vida futura de los esposos segin las exi-
gencias del matrimonio cristiano. Es signo rememorativo de la
pasion de Cristo, donde El se conquist la Iglesia como a una
esposa (Eph 5,25ss.), es decir, donde consigui6 el derecho de
santificar a los hombres y de hacerlos, con titulos diversos,
cooperadores de su accion engendradora en orden a la vida

divina. Al mismo tiempo es signo rememorativo de todos los

matrimonios como gracia de unién primera en Cristo, ya que
fueron los primeros esbozos de la gracia de unién matrimo-
nial en Cristo. Es signo profético de la futura gloria celestial
concebida, como dice el Apocalipsis (19,7; 2,9), como las per-
fectas y definitivas nupcias del Cordero .

La cuadrupie dimensién de los signos
litirgicos de institucién eclesiastica.

Los signos litargicos de institucion eclesiastica pueden dis-
tinguirse en tres grupos: ceremonias, es decir, gestos, actitu-
des, movimientos, con los que la Iglesia en la celebracion del
sacrificio y en la administracion de los siete sacramentos, acom-~
pafia y, por asi decirlo, reviste al niicleo esencial que en ellos
es de institucidon divina, y también a las horas canonicas; las
oraciones de institucion eclesidstica en la celebracion del sa-
crificio y en la administracién de los siete sacramentos, pero
que, especialmente constituyen el oficio de las horas candni-
cas; los sacramentales entendidos en el sentido estricto de nues-
tros dias. No es menester, para el fin que nos proponemos,
discutir las cuestiones que podria levantar un agrupamiento se-
mejante de los signos litargicos de institucion eclesiastica.

% En los diversos prefacios de ordenacién de los ritos actuales se
acentia mucho el conecepto de la gracia del saceljdocw por medio de Ia
infusién del Espiritu Santo; del signo rememorative del sacerdocio, ele.,
del Antiguo Testamento, y del signo empefiativo para el resto de la vida
del ordesnado. . .

wo T,og ritos actuales del Ritwal romeno para la bendicién del matri-
monio son muy sobrios, per no decir pobres, El ritual bizantino, p.e}.,
es mucho més rico,
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Aunque en la liturgia de institucion eclesiastica el culto y
la santificacién son dos realidades que no pueden ser disocia-
das, sin embargo en ella, sin excluir los mismos sacramenta-
les, el aspecto culto aparece en primer plano y predomina so-
bre el aspecto santificacién. Es, pues, la realidad culto la que
significan ante todo estos signos; mas también en el modo de
significar esta realidad se encontrara, a su manera, la cuadru-
ple dimensién del signo litirgico: demostrativo del presente,
empefiativo para el resto de la vida, rememorativo del pasado y
prenunciativo o profético del futuro. La realidad invisible del
presente, de la que el signo litirgico es demostrativo, sera aqui,
ante todo, la disposicién de animo interna de la Iglesia en que
consiste formalmente el culto litargico; sera igualmente la dispo-
sicion de animo de Cristo en que consiste su culto a Dios y
del que el culto de la Iglesia no es otra cosa que una partici-
paciéon y un instrumento. La realidad presente de la que el cul-
to es signo empefiativo, sera la vida moral del fiel. El pasado
del que el culto es signo rememorativo sera, ante todo, el cul-

to que Cristo rindi6 a Dios sobre la tierra, principalmente en-

su pasion, iniciando de ese modo el culto que hoy se continda
en la Iglesia y mereciendo hacer que esta Iglesia participe en
él; en segundo lugar, seran signos de todos aquellos cultos
que se rindieron a Dios después del pecado de Adan y antes
de la venida de Cristo, los cuales no ‘eran otra cosa que esbo-
zos y primeras sombras del culto de Cristo y de la Iglesia. Fi-
nalmente, la realidad futura de la que el culto es signo profé-
tico serd el culto imperfecto de la Jerusalén celeste en la glo-
ria. Sin embargo, para comprender con qué matices propios se
encuentra en todo signo de institucién eclesidstica este cuadru-
ple significado, hay que examinar mas particularmente los tres
grupos de signos arriba indicados.

Las ceremonias—Todo gesto, actitud, movimiento, en los
que consisten las ceremonias, tienen por fin expresar y, al mis-
mo tiempo, crear en el que los realiza y los que lo presen-
cian varias disposiciones - internas, en las que consiste for-
malmente el culto interno que la Iglesia rinde a Dios, como
adoracion, veneracién, humildad, compuncion, plegaria. Por lo
mismo, todo gesto, actitud o movimiento de las ceremonias sera
a su modo, signo de la cuadruple dimensién arriba indicada.
Una simple genuflexion delante del Santisimo Sacramento, por
ejemplo, es un signo demostrativo del sentimiento de venera-
cién y adoraciéon que tiene la Iglesia hacia Jesucristo que no
se considera aislado, sino en unién con el Padre y el Espiritu
Santo 1%, Bs también un signo demostrativo del culto interno

m Padre y Hspiritu Santo; también ellos, como es sabi
¥, (05 tam] 21108 s sabido, presentes
en la eucaristia por concomitancia iumediata’, como se dica técgicawm‘en-
te, es gecu', ia, causa _d%la unidad de naturaleza con el Hijo, el cual estd
presente en la eucaristia en virtud de la unién hipostdtica con hu-
manidad en Cristo, pes *

.
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de Cristo a Dios, del que el de la Iglesia no es otra cosa que
una participacién y un instrumento. La genuflexién es también
un signo empefativo para la vida moral futura de quien la
hace; si el que hace la genuflexién no tuviera esta disposicion
de animo en orden al futuro de modo més o menos explicito,
sino que intentase, por ejemplo, reservarse la libertad de pecar,
su genuflexion no seria, en efecto, un acto de culto; como acto
real de culto implica %lla necesariamente un compromiso moral
para el futuro°?. También es un signo rememorativo del pa-
sado; ante todo, porque hecha delante del Santisimo Sacramen-
to, proclama que el Verbo se encarnd, murié y resucito, subi6
a los cielos, esta sentado a la diestra de Dios Padre y esta
ahora sacramentalmente presente en la eucaristia; reconoce tam-
bién que la disposicién de ‘animo, en la que consiste el culto
de veneracién y de adoracién expresado en la genuflexién, no
seria posible si Cristo no nos la hubiera merecido, como gra-
cia, sobre la cruz y que, en cuanto que el culto de veneracién
y de adoracién se dirige a Dios, no es otra cosa que la parti-
cipacién al culto que Cristo rindi6 a Dios en su vida terrena,
principalmente sobre la cruz. También es signo rememorativo
la genuflexion de todos los cultos que se rindieron a Dios antes
de Cristo, al menos después del pecado de Adan, porque aque-
llos cultos no eran otra cosa que una sombra y un esbozo del
culto futuro que la Iglesia en Cristo habria de rendir a Dios.
Finalmente, la genuflexién es afn un signo profético de la fu-
tura veneracién y adoracién que nosotros rendiremos a Dios y
a Cristo en la Jerusalén celeste, ya que nuestra adoracién aqui
abajo es ya realmente, aunque de modo imperfecto y sub signis,
nuestra futura adoracién alla arriba.
Se podria hacer un razonamiento analogo sobre todo gesto
o movimiento litirgico considerando con atencién, naturalmen-
te, la naturaleza propia y el objeto propio de cada uno de
ellos. Por ejemplo, sobre una simple inclinacion delante del al-
tar o delante de la cruz, o sobre las muestras de respeto mani-
festadas a las personas como al obispo, al sacerdote, a la mis-
ma asamblea de los fieles; porque con estos gestos la Iglesia
honra, en dichas personas, su cardcter espiritual invisible; tam-
bién vale aqui el aliud videtur aliud intelligitur, y, por lo mis-
mo, es siempre a Dios, a Cristo y a su obra redentora a quie-
nes tales gestos, como signos litiirgicos, se dirigen; es decir,
estos signos son también actos de culto a Dios y a Cristo.
Las plegarias—Estas plegarias, en todas sus formas de ado-
racién, accién de gracias, peticién, impetracion, expiacion, son

2 T,08 antiguos, explicando falsamente la etimologfa de la palabra
religi6n de re-ligare, habian entendido, sin embargo, qua en, todo acto
de culto el hombre se liga a Dios: “El culto de Dios—dice Santo Tomis—
ge llama religién porque, por medie de estos actos, 21 hombre, en ctérto
modo, se liga a Dios para no divagar lejos de El, y tambifn para que,
por cierto instinto natural, sienta estar obligado hacia E1” (C. Gent.
II1,119).
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el medio principal, entre los signos instituidos por la Iglesia, por
Ic?s cuales ella, en Cristo, rinde su culto a Dios. Medio i)rin~
cipal, precisamente, en virtud del predominio del signo palabra
sqbre los otros signos sensibles en las comunicaciones entre
Dios y los hombres. También estos signos plegaria tienen la
consabida cuddruple dimension,

Las oraciones litirgicas son signos demostrativos directa-
mente de las disposiciones de animo de la Iglesia, en las cua-
Ie.s‘ consiste, formalmente, Ia plegaria interna de adoracién, ac-
cién de gracias, peticién, impetracidn, expiacién. Y, por lo
mismo, también de las disposiciones de animo correspondientes
en Cristo mismo, ahora glorioso a la diestra del Padre, ya que
la plegaria de la Iglesia no es otra cosa que la plegaria de Cris-
to a Dios, a la que ella se asocia y participa, o mejor, a la cual
Cns’cp asocia y hace participar a la Iglesia. La plegaria de la
Iglesia es signo empefiativo para quien la recita en nombre de
la_ Iglesia haciéndola también suya personal, siempre por el
mismo motivo de que ningin acto de culto, y por lo mismo nin-
guna oracion, es tal si quien la hace no se compromete en cier-
to modo para el futuro. La oracién de la Iglesia es signo re-
memorativo del culto de oracién que Cristo rindié a su Padre
en su vida terrena, principalmente en su pasién, por el cual
Cristo.inicié la oracion cristiana de la que la Iglesia no es otra
cosa sino su continuacién. y merecié poder asociar a los hom-
bres a su misma oracién. Es también signo rememorativo de to-
das las plegarias hechas a Dios en el tiempo que medié desde
el pecado de Adan hasta Cristo, porque ®llas no eran otra cosa
que un primer esbozo imperfecto que tuvo su cumplimiento en
la oracién de Cristo, a la que ahora El asocia a su Iglesia.

Fm?!mente, la oracion de la Iglesia ®s signo prbfético de
la oracién perfecta y eterna de adoracién, de accion de gracias
y de alabanza en la Jerusalén celeste junto con los angeles
del mismo modo que el germen contiene ya en si mismo y pre-'
figura el arbol perfecto (cf. Apoc 5,8-14).

Los sacramentales—Como en torno a los sacramentales rei--
nan con frecuencia muchos pareceres encontrados %, para dar-
se cuenta precisa sobre &l modo en que se realizan en ellos las
cuatro dimensiones del significado de los signos litirgicos, es
necesario recordar algunas nociones, entre las aceptadas 'hoy
dia por los tedlogos en esta materia, y precisar otras.

Hoy, la tendencia comin es la de excluir de los sacramen-
tales las simples ceremonias que acompafian la celebracion del
sacrificio y la administracién de los siete sacramentos, asi como
las obras pias y toda la oracién oficial de la Iglesia. Existe
también la tendencia de reservar la nocién de sacramental a

8 Véase, p.ej.. A. MICHEL chra'm!entwu' : Dict y
193 oS A 'L, 8 faux: Dict, de Théol. Cath. 14
((195:(3))) 145(‘%5851 A. GABOARDI. Sacramentaly: Enciclopadia Cattolica 10

C.2. LITURGIA Y SIGNOS SENSIBLES 91

ciertos ritos, instituidos por la Iglesia, que por si no forman
parte de la celebracion del sacrificio ni de la administracion
de los siete sacramentos, mas son de estructura semejante a la
de los sacramentos y que la Iglesia suele usar para obtener con
su impetracion efectos principalmente espirituales 14,

Se distinguen, generalmente, entre estos sacramentales, los
sacramentales cosas y los sacramentales acciones. Los sacra-

-mentales cosas son los que perduran de modo permanente in-

cluso después de la accién con la que han sido constituidos y
por ese motivo pueden utilizarse después de la- accion; como
el agua bendita, las candelas benditas, los ramos de olivos y
de palmas benditas, las cenizas del miércoles de ceniza. Los
sacramentales accion son los que pasan con la accion misma con
la cual han sido constituidos y se distinguen en tres clases. La
primera son las consagraciones que, por una bendicion llamada
constitutiva, separan de modo estable las cosas o las personas
del uso profano y resérvanlas para el servicio de Dios, por
ejemplo: la consagracién de una iglesia, de un altar, de un caliz;
la tonsura clerical; la bendicion de un abad; la consagracion
de una virgen; la profesién monastica o religiosa. La segunda
clase la forman las simples bendiciones invocativas hechas so-
bre una cosa o persona para atraer sobre ella la protecciéon y
beneficios divinos, por ejemplo: la bendicién nupcial, la ben-
dicion de los nifios, de los enfermos, de todo el pueblo con el
Santisimo Sacramento, de los campos, de los utensilios. La ter-
cera clase esta formada por los exorcismos, para alejar del in-
flujo del demonio a la cosa o persona sobre las que se hacen.
Los sacramentales consisten inmediatamente y en primer lu-
gar en una oracidn impetratoria que la Iglesia dirige a Dios, y
solo en segundo lugar y mediatamente, esto es, mediante esta
oracién intercesora de la Iglesia, en una santificacién, en cuan-
to que la Iglesia, por medio de estos ritos impetra precisamen-
te de Dios la santificacion de las personas o de las cosas.
Aqui, el concepto de santificacion, aplicado a las personas
y a las cosas no tiene evidentemente el mismo sentido. Es claro
que solo la persona, e inmediatamente el alma, es sujeto apto

108 Of, Codew Iuris camonici c¢.1144; MicHEL, l.¢.; GUARDINI, lLc. La
extensién que se ba de dar al concepto de sacramental, y, por loi mismo,
su definicién precisa, ha tenido muchas variaciones a lo largo de la his-
toria. Hacia el siglo XI1IT se quebrd el antiguo concapto de sacramentum
para distinguir mejor lo que tienen de propio nuestros siete sacramentos
actuales de los otres vitos gque se comprendian antes =2n el concepto sa-
cramentum, y se comenzé a llamar a estos ultimos sacramentales, es
decir, pequeflos sacramentos. lintre estos sacramentales ge comprendia
no sélo todos los ritos accesorios en la celebracién de los siete sacra-
mentos, sine también todas las simples ceremonias en la celzbracién de
los sacramentos /y del sacrificio asf como muchas ceremonias (y objetos)
realizadas en otras ocasiones; algunas oraciones, como el padrenuestro ;.
todas lag horas canénicas; algunas obras pias, como la limosna, el ayu-
no, ote. So6lo en época mds reciente, sobre todo a partir de Belarmino,
se manifesté la tendencia de restringir el concepto de sacramenftales,
excluyendo de ellos las simples ceremonias, las obras pias y todas las
horas canénicas de la Iglesia.
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para recibir la santificacién, como participacién formal de la
vida divina. Para los cuerpos y las cosas externas se puede
hablar de participacién a la vida divina, es decir, de santifi-
cacion, en tres casos diversos, de los cuales sélo el tercero es
el que se realiza en los sacramentales.

En primer lugar, se puede hablar de santificacion de los
cuerpos y de las cosas externas cuando Dios las usa como ins-
trumentos para transmitir la vida divina a los hombres. Asi,
Santo Tomés mantiene, justamente, que, en Cristo también el
Cuerpo es instrumento conjunto, santo y santificador, del gure
se sirve la divinidad para transmitir la gracia a los hombres 1%,
También en los sacramentos, segin Santo Tomas 1%, el ele.
mento material es el instrumento fisico separado de Cristo, me-
diante el cual, la divinidad transmite la vida divina a los hom-
bres.

En segundo lugar se puede hablar de la santificacién de los
cuerpos y cosas externas cuando wellas, sin ser destruidas en su
naturaleza, sin embargo son profundamente perfeccionadas y
elevadas en sus cualidades por el influjo de la vida divina con
el fin de cooperar mas perfectamente a la vida del espiritu. Asi
sucedera perfecta y permanentemente en la resurrccion glorio-
sa de los cuerpos y en la transformacion del cosmos después
de la parusia, cuando existira un cielo nuevo y una tierra
nueva. Asi sucedié ya, en cierto modo, en el paraiso, antes del
pecado, mediante los dones preternaturales. Asi sucede, mas
s6lo como tendencia y de un modo més imperfecto, en la vida
ascética de todo cristiano en esta tierra. Asi sucede igualmen-
te, a su modo, en la obediencia de las cosas al influjo transi-
torio milagroso de Dios y de aquellos a quienes Dios concede
a veces este carisma,

En tercer lugar, el cuerpo y las cosas infrahumanas son
santificadas en el modo que corresponde a los sacramentales.
En estos las cosas no son causa instrumental de la gracia, ni
son perfeccionadas ni elevadas en sus cualidades naturales, con
todo, en vista de la oracién impetrativa de la Iglesia, son to-
madas bajo la especial proteccion o aceptacién divina para bien
espiritual de quien las posee o las usa con las supuestas debi-
das disposiciones.

Esta especial proteccion de Dios se manifiesta protegiendo
o librando las cosas del eventual influjo del demonio en consi-
deracién de la impetracion que la Iglesia hace en el exorcismo.
Mas atin: protegiéndolas, por especial providencia y'al menos
por un cierto tiempo o en una cierta ocasion, de la corrupcién
natural o de los impedimentos naturales de otras causas segun-

5 Véase, p.ej., Summa 3 q.82a.1ad1;q.2a.42ad4; q.43 a.2; q.49 a.6,

w6 Hsta parece, ciertamente, la mente de Santo Tomds, si bien algu-
nes autores habian querido ponerlo en duda, Cf. Sumima 3 q.62; A. M.
RoGUET, Les sacraments (8. Thomas d’A.: La Somme, ed, Rev. des Jeu-
nes, Parfs 1945) p.353ss.

das, hace que el que las posea o se sirva de ella.s con lz'as de-
bidas disposiciones, pueda tener ocasion de re.ahzar'fne]or slu
salvacién. Todo esto lo realiza Dios en consideracion de la
impetracion de la Iglesia en los ritos de tales sacramentalles,
como en la bendicién de los enfermos, de los campos, de los
ios. -

utel}zl especial aceptacion que Dios, siempre en consideracu;n
de la impetracién de la Iglesia, hace dg ciertas cosas, se rea dl-
za de dos modos: primero, cuando Dios, en con51derac1_on e
la impetracién que la Iglesia hace en lo ritos que constituyen
los sacramentales cosas, con simple bendicién, como el agua
bendita, las candelas benditas, cirios benditos, etc., determnclla
dar gracias especiales en ocasién del uso que los fieles han de
hacer de ellos con las disposiciones debidas; segundo, cuan lo
Dios, en consideracién de la impetracion que hace la Iglbesm
en los ritos que constituyen los sacramentales cosas, con ben-
dicion constitutiva o consagracion, acepta estas cosas, O tam-
bién estos cuerpos, como reservados a si y a.uso.excluswamzn-
te divino: como un caliz consagrado, una iglesia consagr]g a,
una virgen consagrada, el monje en la profesion solemne. Esta
aceptacion de reserva especial de las cosas o personas consa-
gradas hace que quien culpablemente ‘1a5 desv'1’ase del uso.lpa.ra?
el que han sido reservadas, cometeria también un sacri %}o,
ademas, tratandose de cosas consagradas, la aceptacion de 0 ios
implica que El dard gracias especiales a cuantos las utilicen
con las debidas disposiciones de &nimo; x}nalmente, tratandos_e
de personas consagradas, crea en estas mismas personas undtl-
tulo moral para con Dios con el fin de obt'ener de El a Tu 1e-
bido tiempo las gracias de estado necesarias para cumplir los
deberes que lleva consigo esa permanente consagracion.

En conclusién, como se ve, un sacramental, en 'el sentido
restringido de hoy, consiste inmediatamente y en primer lug’ar
en una oracién de impetracion por parte de la Iglesia y me-
diatamente, es decir, mediante esa oracién de impetracion, en
una santificacién que, tratandose del alma, s una santificacién
formal, y tratandose del cuerpo o‘d.e cosas exteriores, e's.unai
proteccién especial o aceptacion divina para e'l ble.n.espmtua
de quien las posea o las use con las debidas dls}?osmlones.

La santificacion formal del alma lleva consigo, en fin de
cuentas, la gracia santificante. Mgs se mantiene, por 19 demgs,
que en los sacramentales la Iglesia impetra y obtiene inmredia-
tamente gracias actuales, como la contricién de los .peca.d.os,
los actos de fe, de esperanza, de caridad, que son disposicio-
nes favorables al buen uso de los sacramentos o a los actos
de caridad perfecta, a los cuales, es decir, a ese bu‘e':n uso de los
sacramentos y a esos actos de caridad .perfecta Dios ha reser-
vado dar inmediatamente la gracia santificante o el aumento de
la misma.
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Se ve, pues, que cuando un sacramental (exorcismo, simple
bendicién o consagracion) tiene por objeto una cosa, la espe-
cial proteccién o aceptacion divina que le obtiene la Iglesia por
medio del rito del sacramental y en la que consiste su santifi~
cacion, implica, en el fondo, una reintegracion inicial y todavia
imperfecta de esta cosa al servicio de la vida divina, como su~
cedi6 ya en el paraiso terrestre antes del pecado y como su-
cederd perfectamente en la Jerusalén celeste con la resurrec-
cion de los cuerpos en un cielo nuevo y en una tierra nueva.

Todo esto era menester recordarlo o precisarlo para enten-
der en qué sentido se encuentra también en los sacramentales
el cuadruple significado de los signos litirgicos en general. To-
do sacramental, implicando en primer lugar e inmediatamente
una oracién de impetracién de la Iglesia, es, ante todo, un
signo demostrativo de esa oracién impetrativa de la Iglesia, y
por lo mismo lo es de la oracién de Cristo, que se sienta a la
derecha del Padre, de la que la de la Iglesia no es sino una par-
ticipacién. Es también signo empefiativo para quien recita o
acepta esa oracién también en nombre propio. Es signo reme-
morativo de las impetraciones de Cristo en su vida terrena, es-
pecialmente en su pasion, y lo es asimismo de las impetraciones
dirigidas a Dios después del pecado de Adan y antes de Cristo,
que eran figuras de las que habian de hacer Cristo y la Iglesia.
Es, finalmente, signo profético de la oracion de la Jerusalén
celeste cuando la impetracion serd cambiada, como meta pet-
fecta a la cual tiende, en la alabanza cdsmica y eterna.

Todo sacramental, al llevar consigo en segundo lugar una
santificacién en %l modo antes explicado, sera también un sig-
no demostrativo de esa santificacion. Si se trata de sacramen-
tales que tienen por- objeto inmediato obtener la santificacion
del alma por la impetracién de la Iglesia, son inmediatamente
signos demostrativos de las gracias actuales que la Iglesia pide
en el rito que disponen a los fieles a obtener la gracia habitual
o al aumento de la misma. Mediante estas gracias actuales, ta~
les sacramentales seran también signos demostrativos de la gra-
cia habitual. Si se trata, por el contrario, de sacramentales que
piden inmediatamente la proteccién o la aceptacion especial de
Dios sobre el cuerpo o sobre las cosas exteriores, son signos
demostrativos de esa proteccion y aceptacién con todo aquello
que llevan consigo, segiin los casos: proteccién o liberacion del
influjo eventual del demonio en los exorcismos, proteccién de
la corrupcién natural o impedimentos naturales en los sacramen-
tales accidn, gracias que se nos conceden en el uso, siempre
con las debidas disposiciones, de los sacramentales cosas cons-
tituidos por una simple bendicién, habilitacién especial y re-
serva para servicio divino de personas y cosas en los sacra-
mentales consagratorios. Todos los sacramentales que tienen
por objeto inmediato el cuerpo y las cosas exteriores, son, por
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lo demas, signos demostrativos de la reintegracion inicial de
las cosas materiales al servicio de la vida divina. o

Todo sacramental, aunque se trate de una simple bendicion
de una casa, o de un utensilio, o de un simple signo de la cruz
en cuanto lleva consigo una santificacion, es, para quien lo re-
quiere o hace uso de ¢l con las debidas disposiciones ~mora1es,
un signo de estas disposiciones suyas y a la vez es un signo em-
pefiativo para el resto de su vida. Esto, como es obvio, vale
de modo especial para las personas que reciben los. sacramen-
tales consagratorios, como sucede en la consagracion de una
virgen, en el rito de la tonsura clerical o en la profesion re-
ligiosa.

Todos los sacramentales, en cuanto llevan consigo una san-
tificacion, son también signos rememorativos de la pasion de
Cristo como causa meritoria de tal santificacién; asi como c!e
las santificaciones que se realizaron antes de Crist.o y después
del pecado de Adan en cuanto fueron figuras y primeros esbo-
zos de las que se realizan ahora en la Iglesia.

Finalmente, los sacramentales, en cuanto llevan consigo una
santificacion, son también signos proféticos de la gloria futu.r_a,
donde se tendra la santificacién perfecta y la reintegracion
consumada del cosmos al servicio de la vida divina de la que
las santificaciones y reintegraciones que se realizan ahora en
los sacramentales no son sino figuras y esbozos imperfectos.

Fiestas y ciclos litirgicos—Si el sacrificio, los siete sacra-
mentos, los sacramentales, las ceremonias y las oraciones dg _la
Iglesia son todos signos litirgicos de la cuadruple d.xmensm'n
arriba explicada, otro tanto habra que decir de las fiestas li-
targicas y de los ciclos litirgicos. En efecto, una fiesta es un
conjunto formado por el sacrificio, los sacramentos, lgs sacra-
mentales, las ceremonias y las oraciones de la I‘gle51'a,' y un
ciclo litirgico es una agrupacién de fiestas o de dias litargicos
que tienen una idea propia. -

Quiero decir, pues, que la clave de la comprension d.e‘ esas
fiestas y de esos ciclos seré necesariamente la comprension de
su objeto especial y la consideracion del mismo bajo la F}Jadru-
ple dimensién propia de todo signo litargico. La vision c‘iel
objeto propio de cada una de las fiestas y Fle los c1c1c_>s litar-
gicos, sobre el fondo de las cuatro dimensiones, manifestada
més o menos explicitamente y més o menos integralmente, ya
en una parte ya en otra o incluso en todo su conjunto, consti~
tuira connaturalmente el cuadro general de toda fiesta y de todo
ciclo. Explicar esmeradamente como se realiza esto es objeto
de la parte de la liturgia teologica especial que se ocupa del
afio litargico. . o

Por e¢jemplo: el objeto del ciclo litirgico adviento-epifania
es el misterio de Cristo como venida epifanica del Sefior. Esta
venida epifanica serd considerada segin las predichas cuatro
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dimensiones: como signo demostrativo indicara este ciclo la
venida epifanica del Sefior como realizandose de modo pre-
sente en toda misa y en toda alma; como signo rememorativo
indicard la misma venida epifanica realizada un dia histérica~
mente en Palestina y preparada, deseada, anunciada, prefigura-
da, etc., en el Antiguo Testamento; como signo empefiativo
el mismo ciclo indicara las exigencias de vida moral que la
misma venida impone a los fieles como preparacién para que
sean dignos y como consecuencia por haberla recibido; como sig-
no profético del futuro el mismo ciclo hablard de la misma ve-
nida que se realizara perfecta y definjtivamente en la parusia.

Del mismo modo se ha de razonar respecto del ciclo litar-
gico septuagésima-pentecostés, cuyo objeto es el misterio de
Cristo como redencién. Se tratard de la redencién como nece-
saria, anunciada, prefigurada, preparada en el Antiguo Testa-
mento vy realizindose histéricamente en Cristo mismo en Pa-
lestina, especialmente en los misterios de su pasién, muerte,
resurreccion y ascension. Se tratard atn de la redencion reali-
zéandose cada afio para los hombres: mediante el sacrificio y
los sacramentos para los cateciimenos admitidos a la iniciacién
cristiana; para los penitentes en la reconciliacion; para los fie-
les ordinarios en 'l aumento de su vida de gracia por la parti-
cipacién a los misterios pascuales cada afio. Se pondra de relie-
ve el aspecto moral como preparacion a la digna recepcion de
dicha redencién y como exigencia consiguiente a la misma. El
aspecto escatoldgico (efectivamente menos desarrollado en la
liturgia romana que en el ciclo, v. gr., de adviento-epifania)
serd la consideracion de la redencion plenaria que se verificara
con la parusia, la resurreccién de los cuerpos y la visién bea-
tifica.

Al concluir este capitulo es facil colegir cémo la liturgia,
gracias precisamente a su estructuracion en un régimen de sig-
nos, es como un espejo ®extraordinario en el que se reflejan
y se compendian como reales y presentes todas las relaciones
entre Dios y los hombres, incluso entre Dios y el mundo en ge-
neral, que constituyen la historia sagrada, misterio de Ciristo,
misterio de la Iglesia, en su realidad pasada, futura y presente.
No es, pues, un vano juego de imaginacion el afirmar que la
liturgia tiene perspectivas y dimensiones césmicas, como la his-
toria sagrada, como ‘el misterio de Cristo, como el misterio de
la Iglesia, porque precisamente, bajo el velo de signos, in sa-
cramentis, in mysteriis, concentra en si todo el significado de
la historia sagrada, del misterio de Cristo y del misterio de la
Iglesia.

Especialmente toda asamblea litirgica, por el hecho mismo
de ser una reunién in nomine meo (de Cristo), en la cual aliud
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videtur et aliud intelligitur, proclama a los ojos de la fe la
ekklesia organizada por Dios Padre en Cristo Jestis (cf. I Tim
1,1; 2 Thes 1,1; Dt 4,9-13; 9,10; 18,15-18; Heb 12,18ss), la pre-
sencia siempre actual y vivificante de Cristo entre los hombres,
ia unidad de los fieles con el Padre por Cristo en presencia del
Espiritu Santo y la unidad en Cristo de los fieles entre si en un
solo cuerpo. Proclama luego el pacto y el empefio de la Iglesia
a seguir a Dijos en Cristo, a caminar segiin Cristo que es lo
propio de toda vida cristiana extralitirgica. Proclama en tercer
lugar la intervencién de Dios en la historia, la unidad de esta’
historia sagrada dirigida por El, la manifestacién plenaria y
sustancial de Dios en Cristo, temporibus novissimis, la muerte
y resurreccién de Cristo, su triunfo glorioso a la derecha del
Padre, Y, en fin, proclama, anuncia, espera, evoca su retorno
glorioso como juez y la gloria futura de la ciudad bienaventu-
rada cuando Dios serd todo en todos sus moradotes.

Naturalmente, todo esto no es perceptible mas que a los
ojos de la fe. Aqui no basta ni una visién del mundo puramente
filosofica o ética, ni un simple replegamiento de introspeccién
psicologica. Se requiere el sensus Christi. Tampoco basta un
sentido cristiano genérico, sino que es necesario haber sido
deslumbrado por aquella realidad del misterio de Cristo como
lo explica San Pablo, precisamente porque no se trata de
otra cosa sino de la concretizacién siempre en acto, bajo el
velo de signos, del misterio de Cristo, de la historia y de la
Iglesia. Se trata de aquella sabiduria de que hablaba San Pablo:
“Hablamos, sin embargo, entre los perfectos, una sabiduria que
no es de este siglo, ni de los principes de este siglo, que quedan
desvanecidos: sino que ensefiamos una sabiduria divina, mis-~
teriosa (in mysterio), escondida, predestinada por Dios antes
de los siglos para nuestra gloria; que no conocié ninguno de los
principes de este siglo... A nosotros lo revelé por su Espiritu...;
rosotros no hemos recibido el espiritu del mundo, sino el Es~
piritu de Dios, para que conozcamos los dones que Dios nos
ha concedido... Pero el hombre animal no percibe las cosas
del Espiritu de Dios; son para él locura v no puede entender-
las, porque hay que juzgarlas espiritualmente... nosotros posee-
mos el pensamiento de Cristo” (1 Cor 2,6ss).

Me parece que jamas puede repetirse suficientemente que,
fuera de esta perspectiva, la liturgia no puede ser comprendida
y mucho menos eficazmente vivida, en toda su plenitud. Como
también que no existe, fuera de la liturgia, medio mas eficaz
para entender y especialmente para vivir en toda su eficacia
esta perspectiva que es el jugo mismo de la doctrina biblica,
especialmente paulina, misterio de Cristo, misterio de la histo-
ria, misterio de la Iglesia. De modo particular no puede enten-
derse, fuera de esta perspectiva, el verdadero cauce de los tex-
tos litargicos. Se verd pronto en un capitulo préximo c¢oémo el

Sent. teol. Uturg. 4
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sentido que toman los textos biblicos usados en la liturgia de-
pende todo de la cuadruple dimension del signo litargico. Mas
lo mismo vale decir, esencialmente, de los textos litargicos de
composicién eclesiastica. No ya que en todos y cada uno de
los textos se encuentre explicitamente el esquema integro de
las cuatro dimensiones arriba explicado; sino en el sentido de
que tal esquema ante todo se presupone siempre como el fon-
do comin sobre el que se mueve toda accion y todo pensamien-
to de la liturgia, y luego en el sentido de que todo texto litar-
"gico expresa también, explicitamente y de modo mas o menos
directo, uno o mas aspectos de la ¢uadruple dimension. He aqui
algunos ejemplos tomados del misal: la oracién de la vigilia

de Navidad:

{Oh Dios, que cada afio nos alegras con la expectacién de nues.
tra redencién!, concédencs que, pues recibimos gozosos a tu Hijo
como Redentor, también veamos seguros venir como Juez al mismo
Jesucristo, tu Hijo, Sefior nuestro...

En esta oracion la fiesta de la vigilia de la Navidad de Nues-
tro Sefior %es considerada como signo en el que se expresa
nuestra disposicién de animo cultual de espera del aumento en
nosotros de la redencién, y como signo de la venida de Cristo
a nosotros como redentor que se realiza en esta fiesta littir-
gica y en la de mafiana, especialmente en la misa misma. La
conciencia tranquila que implora de Dios por el futuro juicio
alude al valor de signo empefiativo que mira a la correspon-
diente vida moral futura que esta fiesta tiene para quienes to-
man parte en ella: son las buenas obras en las que estamos
nosotros obligados a traducir nuestra participacién a la accién
litargica, buenas obras que solas podran darnos la conciencia
tranquila para el juicio final y que nosotros pedimos a Dios
que nos la conceda con su gracia. El concepto de la espera
anual de nuestra redencion alude también al valor de la actual
fiesta litiirgica como signo rememorativo de la venida histori-
ca de Cristo sobre la tierra. El pensamiento de la venida futu-
ra de Cristo como juez expresa el sentido de la fiesta como
signo profético de la parusia y de la gloria futura.

Postcomunién de la misa de la noche de Navidad:

Concédenos, suplicamos, Sefior Dios nuestro, que, pues celebra-
mos gozosos la Natividad de Nuestro Sefior Jesucristo frecuentando
los divinos misterios, merezcamos con santas costumbres llegar a la
compaiiia de Aquel que vive y reina...

Aqui la celebracién litirgica del nacimiento de Nuestro Se-
fior es considerada como signo (en misterio) de nuestra celebra-
cién interna de gloria y de gracia (celebrar en la gloria, en
misterio, el nacimiento de Nuestro Sefior). El modo de vivir
digno alude al valor empefiativo del signo. Su valor rememo-

C.2. LITURGIA Y SIGNOS SENSIBLES 99

rativo esta incluido %n el concepto de la celebracién del naci-
miento historico de Nuestro Sefior. Su valor profético, en el
de llegar a su compafiia en la gloria, que conseguiremos con
una vida santa con la ayuda de la gracia.

Oracion de la misa segunda del dia del Navidad:

) Rogamos, Dios todopoderoso, nos concedas que, pues somos ilu-
minados con la nueva luz de tu Verbo encarnado, resplandezca en
nuestras obras lo que por la fe brilla de nuestra mente.

La nueva luz del Verbo encarnado que nos inunda es la
tealidad de la gracia de la que la celebracién litargica es signo
demostrativo. La traduccién de esa realidad en obras esti in-
dicada por la misma celebracién como signo empeifiativo.

Igualmente es caracteristica, desde el punto de vista que
nos ocupa, la postcomunién de la tercera misa de Navidad:

Rogéamoste, Dios todopoderoso, nos concedas que el Salvador del
m.ur'ldo, nacido en este dia, asi como es autor de nuestra adopcién
divina, asi también nos otorgue la inmortalidad.

El Salvador nacido hoy, autor de nuestra regeneracién, in-
dica en la celebracion litiirgica el signo demostrativo de la
gracia que en ella se nos concede: hoy, en la misa, nace nue~
vamente en nosotros y realiza nuevamente en nosotros la re-
generacion. Indica asimismo el signo rememorativo de la veni-
da historica del nacimiento de Jestis: nacido hoy, como autor
de nuestra regeneracion, ya que lo que hoy se celebra es la
conmemoracién de aquel hecho histérico. El deseo de que %l
mismo Sefior nos dé un dia la inmortalidad sefiala el valor de
signo profético de la misma celebracion.

En la oracién de la misa del Sabado Santo se expresan el
cardcter demostrativo, rememorativo y empefiativo de la cele-
bracion liturgica de la resurreccién, sin aludir explicitamente
al caracter profético de la gloria futura:

iOh Dios, que ilustras esta sacratisima noche con la gloria de
la resurreccion del Sefior! (= caracter rememorativo y también de-
mostrativo), conserva (caracter empefiativo) en los nuevos hijos de
tu familia el espiritu de adopcién que les has dado (alusién a los
nuevos bautizados: caracter demostrativo), para que, renovados en
cuerpo y alma (caracter demostrativo), te sirvan con pureza (carac-
ter empefiativo),

El cuarto caracter, por el contrario, estd perfectamente ex-
presado en la epistola de la misa: “Si habéis resucitado con
Cristo, buscad las cosas de arriba, donde Cristo esta sentado
a la diestra de Dios; saboread las cosas del cielo, no las de
la tierra. Porque ya habéis muerto, y vuestra vida estd escon-
dida con Cristo en Dios. Cuando aparezca Cristo, que es vues~
tra vida, apareceréis también con El en gloria” (Col 3,1-4).

i



100 P.1.* CONCEPTO DE LA LITURGIA

No creo necesario insistir ®n ese texto, pues la cosa es
obvia en ¢l y aparece simplemente como una lectura atenta del
mismo. Es, pues, verdadero que la liturgia, en virtud del valor
de los signos, viene a ser comoc un espejo extraordinario en
el que se refleja y se concentra el misterio de Cristo, misterio
de la Iglesia, misterio de la historia, en su presente, pasado y
futuro. Se refleja y se concentra: mas no de un modo puramen-
te psicologico intencional de conocimiento de recuerdos y afec-
tos, sino en un modo mucho mas profundo y real. Los signos
de la liturgia son, a su modo, signos eficaces. Necesitamos aho-
ra explicarlo.

CAPITULO III

La liturgia como conjunto de signos sensibles eficaces

Quien asiste, incluso hoy, a la representacion de una tra-
gedia de Sofocles, por ejemplo, en el teatro de Ostia, podra
decir, con mucha razén, que esa tragedia, mediante un conjun~
to de signos, representa eficazmente la vida de los griegos del
siglo v antes de Cristo que nos la hace verdaderamente presen-
te, la actiia 'en nosotros de un modo verdaderamente eficaz, que
es un conjunto de signos conmemorativos verdaderamente efi-
caces. También podra decirse que una comedia, por ejemplo, de
Pirandello es un conjunto de signos que, al menos bajo cier-
tos aspectos, expresa eficazmente nuestro animo de hombres
modernos, aquello mismo que cada uno de nosotros, asistiendo
a esta comedia, siente realmente en cierto modo en si mismo.
Decimos también que una foto bien hecha es eficaz; que un
sociclogo experto puede describir eficazmente con anticipacién
cual sera la sociedad del mafiana y que en sus escritos, y me-
diante ellos en sus pensamientos y en sus deseos, y acaso en el
amor de sus lectores, esta sociedad futura es ya eficazmente pre-
sente. En todos estos ejemplos el concepto de eficacia es aco-
plado con razén a los signos relativos porque se quiere ('iecu:
que estos signos: la tragedia de Sofocles, la comedia de Piran~
dello, el retrato del artista, el escrito del sociélogo, producen
realmente, y tal vez muy bien, su efecto connatural de signo,
que es precisamente el de llevar a quienes lo perciben el co-
nocimiento de cosas ausentes e invisibles que ellos significan y,
mediante este conocimiento, suscitar acaso en torno a estos ob-
jetos afectos de todo género. En este sentido todo signo es
eficaz y hace presente la cosa que significa; y cuanto mas pez-
fecto sea el signo en su propia naturaleza, que es la de llevar
al conocimiento de otros la cosa significada, tanto es més.efl-
caz y hace presente la cosa que significa. Mas westa e'ﬁ(*:a(:la y
esta presencia se tiene finicamente en el plano psicologico del

’
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conocimiento, de los recuerdos, de las previsiones, y a lo sumo,
mediante el plano del conocimiento, en el de los efectos. Por
decirlo con terminologia escolastica, es una eficacia y una pre-~
sencia puramente intencional, psicoldgica.

Hay que guardarse bien de limitar la eficacia de los signos
litirgicos a la descrita arriba. En la liturgia la eficacia del sig-
no litargico respecto a la cosa que significa y, por lo mismo, la
presencialidad de la cosa ausente % invisible que alli se reali-
za trasciende inmensamente el puro plano del conocimiento y
del afecto en todos sus matices. Los signos litargicos producen
eficazmente lo que significan de un modo real y objetivo y no
s6lo en el conocimiento y en el afecto. En qué modo lo rea-
liza dicelo brevemente, por ejemplo, la enciclica Mediator Dei:

“Para hacernos alcanzar la santidad posee el culto rendido a
Dios por la Iglesia en unién con su Cabeza divina, la eficacia mas
grande. Cuando se trata del sacrificio eucaristico y de los sacra-
mentos, esta eficacia proviene, sobre todo y ante todo, de la accidon
misma {ex opere operato).

Si se considera luego la actividad propia de la Esposa inmacu-
lada de Jesucristo, la cual, con sus oraciones y ceremonias, realza
el sacrificio eucaristico y los sacramentos, o también si se trata de
los sacramentales o de los otros ritos instituidos por la jerarquia
eclesiastica, entonces la eficacia depende ante todo de la accién de
la Iglesia (ex opere operantis Ecclesiae) en cuanto es santa y en su
actividad se encuentra estrechamente unida a su Cabeza” '

He aqui, pues, la distincién de los signos litargicos respecto
a la eficacia que tienen en signos de institucion divina: lo esen~
cial del sacrificio y de los sacramentos, cuya eficacia es, sobre
todo y ante todo, ex opere operato; y en signos de institucion
eclesiastica: ceremonias, oraciones y sacramentales, cuya efi-
cacia es, ante todo, ex opere operantis Ecclesiae. Explicamos
uno y otro aspecto de esta cuestion.

[

1. EFICACIA DE LOS SIGNOS LITTIRGICOS DE INSTITUCION
DIVINA.

No intentamos, por supuesto, exponer aqui la doctrina cla-
sica catolica del opus operatum, como se suele hacer en un tra-
tado teologico general de los sacramentos. Basta para nutestro
fin llamar brevemente la atencién sobre su sentido general y
poner de relieve de modo especial algunas de sus mayores con-
secuencias en el campo de la liturgia.

1 N.26-27.



102 ' p.1.* CONCEPTO DE LA LITURGIA

El “opus operatum” y algunas ca-
racteristicas de la liturgia.

La eficacia de los signos litargicos de institucién divina no
proviene exclusivamente del opus operatum, mas si, ante todo
y sobre todo, de ello. Como es sabido, es doctrina de fe catolica
que los siete sacramentos, supuestos los poderes, las intencio-
nes y los actos debidos por parte del ministro, y supuesto que
el sujeto apto para recibir los sacramentos no oponga hbr'e~
mente un impedimento de intencién o de orden moral, los sie~
te sacramentos confieren la gracia que significan ex opere ope-
rato 2,

Cuando se dice que los sacramentos confieren la gracia, se
quiere decir que Dios la confiere en conexién con el rito sa-
cramental “por medio de estos sacramentos”?. El concilio de
Trento definié explicitamente para el bautismo que las palabr:‘as
“por medio” significan la causa instrumental *. Que en los'demas
sacramentos también se trata de causa instrumental, de’la que
Dios se sirve para conferir la gracia, no existe motivo alguno
para dudarlo, que fue ésa la intencién del concilio, y por eso
tal doctrina es hoy admitida por todos los tedlogos. Po.r el con-
trario, existe gran diversidad de opiniones en las ulteriores de-~
terminaciones del modo de entender precisamente la causalidad
instrumental de los sacramentos respecto a la gracia que con-
fieren. ) .

Se sabe que unos hablan de instrumentalidad fisica para sig-
nificar que el rito sacramental influye real y directamente, si
bien solo como instrumento de Dios, en la gracia que por su
medio confiere Dios. Otros recurren, por el contrario, al con~
cepto de una instrumentalidad moral, para_significar que por
el rito sacramental la voluntad de Dios se deja mover psicolo-
gicamente, por decirlo asi, a conferir como fnica y verdaglera
causa eficiente la gracia santificante, y que en ese ({onferlr la
gracia el rito sacramental hay que ver solo una causa instrumen-
tal moral que mueve a Dios. Un tercer grupo recurre finalmente
al concepto de instrumentalidad intencional para aﬁrmgr que_el
sacramento es instrumento de Dios, en cuanto es un simple sig-
no que significa la voluntad de Dios de da.r %wa‘\ gracia 'sacrament'al,
y, pot lo mismo, signo tal que por disposicién de Dios, en quien
recibe el sacramento, es un titulo que exige de parte de DIOS: la
infusion de la gracia, supuesto, claro estd, que no existan im-
pedimentos.

Cuando se dice, por ®l contrario, que los sacramentos con-
fieren la gracia ex opere operato, quiere decirse con esa ex-

2 Definido explicitamente por el concilio Tridentino contra los protes-
tantes. Cf. Denz. 849-51.

% Denz. 850.

4 Ibid., 799,
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presion simplemente que los ritos sacramentales, como instru-
mentos de Dios, producen, en el modo predicho, su efecto, pura
y simplemente, por el hecho de que el signo sacramental ha
sido puesto validamente (esto quiere decir el opus operatum),
y no ya por los méritos morales del ministro ni del que recibe
los sacramentos. Por parte de los ministros se requiere s6lo que
tengan los poderes y que presten libremente su obra instrumen-
tal a Cristo y a su Iglesia, aceptando hacer lo que la Iglesia
quiere que se haga en ese rito. A quien recibe el sacramento se
requiere que sea sujeto apto para recibirlo vélidamente y que
no oponga impedimentos a la gracia que Dios le dara en él.
Mas todas estas disposiciones, en el ministro y en aquel que
recibe el sacramento, son simplemente condiciones requeridas
porque la gracia del sacramento se concede de modo infalible
y no son causas de esta gracia. No s necesario insistir mas
sobre esto. Basta lo ya recordado.

Es oportuno, por el contrario, poner de relieve explicita-
mente desde ahora algunas caracteristicas que el concepto de li-
turgia y la vida litirgica del cristiano reciben especialmente del
concepto del opus operatum, aunque se trate de un concepto
que mds tarde ha de precisarse mas detenidamente. Si los sie--
te sacramentos, con la eucaristia, sacrificio y sacramento al
mismo tiempo, son el niicleo central de la liturgia, es claro que,
en virtud del opus operatum, en la actuacién del misterio de
Cristo que se realiza en las almas durante la accién litirgica,
se acentiia vigorosamente el caracter de cosa objetivamente dada
y objetivamente recibida. No ya, entiéndase bien, que esta ac-
tuacién pueda realizarse, y, especialmente, pueda realizarse ple-
namente, en cada alma, sin su cooperacién, sin su compromiso
para el futuro, sin su sintonizacién moral; sino que como ésta
actuacion trasciende inmensamente, en su cualidad y en su in-
tensidad, %! plano puramente psicoldgico, subjetivo y expeti-
mental de cada alma en que se realiza, no se mide en ella sim-
plemente su sintonizacién o sus méritos morales, y, por lo
mismo, mucho menos se miden los méritos morales del ministro.

El opus operatum no tiene en absoluto nada que ver con
una accién mégica. Ante todo, porque, en los sacramentos, el
conferir la gracia ex opere operato requiere, como condicién
previa, la cooperacién libre del ministro y principalmente la
sintonizacion de quien recibe el sacramento; en segundo lugar,
por el hrecho de que, en el sacramento, el conferir infaliblemen-
te la gracia supuestas las predichas condiciones esta ligado a la
libre voluntad de Dios que, instituyendo los sacramentos, ha
establecido obrar de ese modo. Mientras que en la accién ma-
gica, como ya st observd, cree el hombre forzar mecéanicamen-
te a la divinidad, y esto por lo demas, nétese bien, sin mirar
a las propias disposiciones morales. En los sacramentos, por el
contrario, es el hombre quien se sujeta a Dios y se armoniza
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con El, aceptando con un acto libre y moralmente bueno las
condiciones subjetivas v objetivas puestas libremente por Dios
con el fin de que se lleve a efecto el conferir infaliblemente
la gracia.

Mas afin, por el hecho mismo de que, en el opus operatum,
la sintonizacién moral del sujeto se requiere s6lo como condi-
cién previa al conferimiento infalible de la gracia por parte de
Dios y no ya como causa ni por ellos es medido como los efec-
tos de la causa, por este hecho, digo, el opus operatum eleva
inmensamente a la liturgia catolica sobre el simple moralismo y
psicologismo protestante, para el que el rito litargico no tras-
ciende el valor de una exhortacién o de una platica. Si en Ia
liturgia catélica el fiel, sin sentirse nunca dispensado del com-
promiso moral y de la sintonizacién moral de la vida, sabe que
<u encuentro con Dios se realiza sobre una roca bien firme y
no sobre la arena movible e insegura del propio subjetivismo y
del poder de sus esfuerzos morales, ‘s debido principalmente al
opus operatum.

De aqui se comienza a ver, y mas tarde habra que precisar-
lo mas, de qué modo realiza la liturgia el equilibrio del binomio
sujeto-objeto, hombre-Dios. Del opus operatum resultard, en
efecto, que no sera el sujeto quien determine el objeto, ni el
hombre a Dios, sino que estas dos grandes cosas no pueden
siquiera concebirse como dos datos paralelos, yuxtapuestos o
simplemente coordinados, mas deben ser considerados como dos
cosas subordinadas: pertenece al sujeto aceptar el objeto, a vi-
brar al unisono con él; pertenece al hombre aceptar a Dios vy
su don. En la accién litirgica es Dios quien actia en las almas
el misterio de Cristo; El lo da al hombre, hace que participe de
&l lo atrae alli. La salvacién del hombre consiste, ante todo, en
no poner obstaculos a la obra de Dios; después, en responder
a su accién, en sintonizarse con el objeto que le presenta: el
misterio de Cristo; en dejarse dominar por su majestad; en de-
jarse atraer por él. No ya, repetimos, que el hombre deba re-
ducirse a una actitud de heterodoxo quietismo; pero no puede
negarse que en la liturgia, principalmente en la de los sacramen-
tos, precisamente a causa del opus operatum, de modo real y
psicolégico, triunfa en el primer plano la majestad del obieto: el
misterio de Cristo, actualizado por Dios, y no por virtud de
los hombres, bajo el velo de signos, y la majestad de Dios que
obra todo en todos. Por lo cual, en la liturgia, el encuentro
entre el hombre y Dios no sera organizado con un procedi-
miento donde predomine la introversién y el analisis psicolo-
gico. Efectivamente, en la liturgia no se trata tanto de que %l
hombre se concentre sobre si mismo para analizarse y escuchar
las reacciones psicolégicas del propio yo de frente al misterio
de Cristo, cuanto bastante mas de mirar y escuchar fuera de
s, de salirse, por asi decirlo, fuera de si e introducirse en %l
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9bjeto presente hasta olvidarse, si es posible, de si mismo en
él. Interioridad y mucha interioridad requiere la liturgia como
todo camino para ir a Dios; el ideal al que tiende y al que
se encamina es una interioridad totalmente subyugada por el
objeto: Dios y el misterio de Cristo actuado bajo %l velo de
signos, que ella tiende a ignorarse, tan fuerte es la impronta
del opus operatum en la estructura de la liturgia. .

Irppronta objetivistica, impronta teocéntrica y, por lo mis-~
mo, impronta realista. Los signos litirgicos de los sacramen-
tos son eficaces no sélo porque actian realmente en el fiel el
conocimiento, el recuerdo, el afecto y el deseo del misterio de
Cristo, de la historia y de la Iglesia en todas sus etapas, sino
porque en la actuacién de este misterio alcanzan y transforman,
como instrumento de Dios, el interior del alma en un punto
mucho mas radical y profundo que el simple plano de la psi-
cplogia, y por lo mismo, de orden diverso: orden diverso que,
siendo puramente espiritual, los tedlogos, para distinguirlo pre-
cisamente del orden espiritual psicologico, llamanlo fisico y
que, para evitar todo pretexto de grosera materializacion, se
podria llamar transfisico, hiperfisico.

El opus operatum, finalmente, proyecta una gran luz sobre
este caracter esencial de la liturgia—también esto hay que ana-
lizarlo y precisarlo mas, y se hard en seguida—, es decir, que
ella es, en primer lugar, accion, no de la Iglesia ni de sus mi-
nistros o de los fieles, sino de Cristo; que la Iglesia y sus mi-
nistros y sus fieles son objeto e instrumento de la accion de
Qristo en la liturgia y que ellos no pueden hacer suya la litur-~
gia, sino en cuanto se asocian activamente a la accién de Cristo
y participan de ella. El opus operafum demuestra en grado
maximo cémo el ministro y los fieles en la liturgia son nada sin
Cristo y cuan grandes son, por el contrario, delante del Padre
cuando, manteniéndose estrechamente unidos a Cristo, reciben
su influjo y participan de su ser y de su obrar.

El “opus operatum” y la presencialidad

real de las realidades espirituales signifi-

cadas por el signo sacramental, especial-
mente en su dimensién demostrativa.

En virtud del realismo inducido, en la liturgia de los sacra-
mentos, por el qpus operatum es relativamente facil entender
en qué sentido, ®en los siete sacramentos, el signo litirgico, en
sentido explicado, implica realmente y presencialmente la ac-
tualizacion de aquellas realidades espirituales que él significa
como signo demostrativo, empefiativo, profético y también re-
memorativo respecto a la historia sagrada antes de Cristo. Por
el contrario, presenta especial dificultad si se toca la cuestién
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de cémo el signo litirgico sacramental actualiza presencialmen-
te las acciones histéricas salutiferas de Cristo en su vida mortal.

* * *

La presencialidad de las realidades espirituales significadas
por el signo sacramental—Antes hemos dicho que el signo li-
tirgico, como signo demostrativo, cuando se trata de un signo
que, como sucede precisamente en los sacramentos, se refiere
inmediatamente y ante todo a la santificacién y sélo mediata~
mente al culto significa inmediatamente la gracia santificante y
mediatamente las otras realidades, es decir: las disposiciones de
animo cultuales; Dios obrando presentemente como causa prin-
cipal de la santificacion 'y causa principal del culto; Cristo, in-
cluida su humanidad como causa instrumental de la santifi-
cacién y causa principal del culto; la Iglesia, como obj_eto
de santificacién y causa instrumrental del culto que Crlsf:o
rinde a Dios. Luego, en los signos litirgicos de los sie-
te sacramentos, en virtud del opus operatum, todas estas rea-
lidades son hechas presentes de modo realisimo, si bien cada
una a su modo, y como actuadas presencialmente por la posi-
cién valida y fructuosa del signo. En efecto, por tal posicion,
la gracia santificante es real y presencialmente producxdq por la
virtud operante de la divinidad, por medio de la hxumapl.dad de
Cristo como instrumento conjunto, en el interior invisible de
las almas en cuanto son miembros de la Iglesia, cuerpo mistico
de Cristo. Igualmente, la posicién valida y fructuosa del signo
sacramental implica necesariamente como realidad presencial y
realmente actuada las disposiciones de &nimo, en lo cual con~
siste formalmente, para quien recibe el sacramento, el cult(.) que
rinde a Dios por medio de Jesucristo, cabeza de la Iglesia, su
cuerpo mistico. ) o

Se comprende facilmente coémo, en la posicién va‘hd.a y
fructuosa del signo sacramental, esté implicada como refah(%a.d
actuada presencialmente la realidad espiritual invi.sible signifi-
. cada por el signo sacramental como signo empeﬁatl_vo y que no
es otra cosa que las disposiciones de animo de quien recibe el
sacramento que se obliga y se compromete para e.:l.f’uturo. Efec-
tivamente, sin esas disposiciones no existe posicion fructuosa
del signo. ) o

Las realidades espirituales invisibles que el signo litirgico
significa, en los siete sacramentos, como signo profetlcg son la
gloria y el culto perfecto de la Jerusalén celeste. En virtud del
opus operatum estas realidades son, a su moFlo, actuadas como
realidades ya presentes hic et nunc, del mismo quo que la
bellota hace ya realmente presente la encina, es decir, en ger-
men, y el esbozo hace realmente presente la futura estatua, si
bien solo incoativamente.
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En todo semejante a este dltimo modo, pero invirtiendo, por
decirlo asi, el orden de los términos, consiste la eficacia del
signo sacramental en ®l actuar como presentes aquellas reali-
dades de santificacion y de culto que se realizaron en la histo-
ria sagrada después del pecado de Adan y antes de Cristo, es-
pecialmente las santificaciones y el culto de la liturgia del An-
tiguo Testamento. En virtud del opus operatum, estas realida-
des, a las que refiérese el sacramento como signo rememorati-
vo, son hechas por él realmente presentes y actuadas del mis-
mo modo que la estatua hace presente y actia el esbozo.

Como puede verse, en virtud del opus operatum, la eficacia
del signo litirgico en los siete sacramentos y su podet de hacer
realmente presente la realidad espiritual significada, no esta li-
mitado sélo a la gracia, sino, a su modo, a todas las predichas
realidades segin los diversos planos significativos del signo li-
tirgico. En todo esto no existe dificultad especial.

R R *

La cuestion de la actualizacién presencial en el signo sacra-
mental de las acciones histdricas salutiferas de la vida mortal
de Cristo—Mayores dificultades presenta la cuestién de saber
en qué sentido preciso puede decirse que el signo sacramental,
como signo rememorativo eficaz ex opere operato, actita y hace
realmente presente en la accién litdrgica las obras salutiferas
que Cristo realizé en su vida terrena, y principalmente su pa-
sién y muerte. ;Como entender exactamente v respecto a todos
los sacramentos el recolitur memoria passionis eius del O sa-
crum convivium?

En esta materia inicié el P. Odén Casel hace unos treinta
afios una controversia entre los teélogos que atn dura. He aqui,
a modo de informacién, los puntos esenciales de la teoria es-
pecifica y personal de Casel . Segtin Casel, en la accién sacra-
mental, se hace objetivamente presente no sélo el efecto de las
acciones salutiferas histéricas de Cristo, v de modo especial las
de la pasion, es decir, no s6lo se hace presente la gracia, sino
también la misma accién salutifera pasada, de modo especial la
pasion en el Golgota, pero no con todas sus minimas circuns-
tancias de personas y de ambiente, sino, como &l dice, en lo
que tenia de esencial, en su sustancia. De este modo, segin
Casel, en el rito que se realiza en la liturgia, en el espacio y en
el tiempo, las acciones salutiferas histéricas de Cristo en la
tierra, y especialmente su pasién, son “conmemoradas”, en el
sentido de que las hace objetivamente presentes, re-presentadas,

& Viéase .en Jahrbuch fir Liturgiewissenscheft 6 (1’92‘6) 113-204; Das
Christliche Kultmysteriwm (Regensburg 1935) ; TH, FILTHAUT, Die Kon-
troverse tber die Mysterienlehre (Warendorf 1947).
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y, nétese bien, numéricamente las mismas, si bien, y también
esto estd cuidadosamente anotado en la posicion de Casel, de
un modo propio completamente sui generis.

Este modo propio, segin Casel, trasciende el ®espacio y el
tiempo, mientras que el mismo rito litdrgico se realiza en el es-
pacio v en el tiempo; y llamalo modo “misterioso”, “misterio”.
Asi él da a la expresién tradicional de misterio, a propésito de
la liturgia, este sentido especifico y determinado, propiamente
nuevo (si bien creyé poder demostrarlo también por el uso que
hicieron de esa palabra los Padres en relacién con la liturgia y
con los mismos textos litargicos), de rito cultual que, bajo el
velo de signos y en un modo que trasciende el espacio y 'l tiem-
po, harian objetivamente presente la misma accién salutifera
de Cristo, en su individualidad numérica, principalmente su pa-
si6n. Para Casel, especialmente en la eucaristia, se hace pre-
sente, en el modo predicho, no sélo Cristo, que padecié sobre
el Golgota y esta ahora gloricso a la derecha del Padre, sino
también la misma accion histérica de la pasion, y en este sen-
tido preciso, no sélo Cristo que padeci6, sino también la misma
pasion de Cristo.

Casel no sélo se esforzd por apoyar estas explicaciones su-
yas en textos patristicos y litlirgicos, sino que creyd que el con-
cepto del misterio cdltico cristiano, en el sentido preciso en que
¢l lo entendia, habria sido, histéricamente hablando, la respues-
ta cristiana verdadera y trascendente a aquellas aspiraciones ge-
nerales religiosas de los hombres que, en la antigiiedad, se ma-
nifestaron en las desviaciones de los cultos mistéricos paganos.
En estos cultos paganos, piensa Casel, bajo el simbolo del rito
caltico, que representaba las vicisitudes historicas de wuna divi-
nidad supuesta salvadora, principalmente su muerte y resurrec-
cién (por ejemplo: Mitra, Isis, Osiris), el iniciado estaba per-
suadido de revivir en si mismo, por via cultual y arcana asi-
milacion, las mismas vicisitudes historicas del dios, principal-
mente su muerte y resurreccién, y obtener de este modo la so-
teria, la salvacién.

No es mi intencién entrar en las particularidades de la con-
troversia suscitada por esta teoria y en las tentativas de arre-
glo y adaptacion realizadas por algunos tedlogos. Basten, para
nuestro fin, algunas observaciones. Ante todo, la investigacién
historica ocasionada por la teoria de Casel ha establecido, pue-~
de decirse definitivamente, tres puntos de capital importancia,
sobre los cuales hay tendencia a llegar a una unanimidad entre
los estudiosos. El primer punto es que la teoria de Casel no
puede evocar el concepto de mysterion del Nuevo Testamento,
especialmente de San Pablo. Hemos hablado ya en el capitulo
primero del mysterion en San Pablo y hemos visto que el con-
cepto encerrado en esa expresién no se aplica en San Pablo al
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culto, sino que refiérelo simplemente a la historia sagrada en
general.

El segundo punto es que Casel, bajo el influjo de Reit-
zenstein, ha revalorizado el verdadero significado de los cultos
mistéricos paganos sin hacer resaitar lo suficiente su fondo sim-
plenamente naturalistico como simple simbolismo del ciclo de la
vegetacion en el sucederse de las estaciones, simbolismo bien
lejos del concepto de un personaje histérico, o al menos supues-
to tal, redentor por medio de su muerte y de su resurreccion.
Ademas, Casel es notablemente inexacto al concebir las rela-
ciones de la tradicion cristiana, especialmente la més antigua,
antes del siglo v, con los misterios cultuales paganos. No sélo
no han tenido influjo los cultos mistéricos paganos en la cons-
titucion historica de la esencia del culto cristiano, sino que la
misma explicacion teoldgica patristica que ve el culto cristiano
sobre el fondo de los conceptos de mysterion, mysterium, sa-
cramentum, se desarrolla, esencialmente, a partir del concepto
y de la realidad escrituristica de la historia sagrada, de la di-
mension alegérica y tipica de los hechos, de los textos y de
las personas del Antiguo Testamento, en contacto con la men-
talidad general de la tradicion platénica que en las realidades
de este mundo veia ante todo imagenes y simbolos de las reali-
dades del mundo ultraterreno 6.

El tercer punto sobre el que ya se estd cada vez més de
acuerdo s que el concepto del misterio ciltico, entendido del
culto cristiano, en el sentido preciso y personal que Casel da
a esta expresion, es desconocido tanto de los Padres como de
la liturgia *. Aquéllos, cuando hablan del mysterion, mysterium y
de sacramentum a proposito del culto cristiano, hacenlo simple-
mente en el sentido que en su lugar hemos explicado brevemen-
te vy sobre el que todavia nos queda algo que decir, de signo
sensible que significa una cosa sagrada en relacién a la trans-
mision de la vida divina de Cristo en el mundo que, en cierfo
modo, contiene y obra esta realidad sagrada. Mas llegar a de-
cir lo que dice Casel equivale a sobrepasar con mucho el pen-
samiento de los Padres.

" Con todo, es perfectamente legitimo intentar dar, en este
campo, explicaciones teoldgicas mas extensas y mas determi-

® Vigasz el capitulo 19, donde se habla de la teologfa y liturgia emn
los Padres.

7 Véave, p.ej., los estudies de G, SOEHNGEN, Der Wesensaufbau des
Mysteriums (Bonn 1938); H. MarsH, 'The wse of Mysterion in the
writings of Clement of Alevamdria: Journal of Theological Studizs (1938)
p.64ss.; H. voN BALTHASAR, Le mysterion d’'Origéne: Rech. Sc. Relig. 26
(1936) 513ss.; 27 (1937) 38ss.; G. FILTKAUT, Der Begriff des Myste-
riums bei Joannes Chysostomus (Bonn 1953). Sobre la obra de J. Brrz
Die Eucharistie in der Zeit 4m Abendmahl nach der wvorephesinischer
griechischen Patristik (Freiburg 1955), en la cual el auter defiende la
teoria de Casel—aparte del intento de explicar en modo diverso la re-
presentacién de la obra salutifera, de Cristo—, véase la severa, mas, a
mi parecer, sustancialmente justa, recensién de J. BARBEL en Theolo-
gische Revwe 53 (1957) 61-71.
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nadas de las que pueden encontrarse en la Escritura o en la
tradicion patristica. Mas, considerada desde este punto de vista,
tampoco parécenos satisfactoria la teoria de Casel. Puede ad-
mitirse como legitima la finalidad dltima que con su teoria quie-
re Casel conseguir, es decir, hacer resaltar vigorosamente la
naturaleza realista del vinculo que establece la gracia sacramen-
tal significada y producida por el rito sacramental, no sélo que
en ella se considere a Cristo en modo genérico, mas también a
su accién salutifera histérica, aquello que Cristo obré y pade-
ci6 en la carne, principalmente sobre el Gélgota. Estas accio-
nes son con toda propiedad en Cristo la causa meritoria y sa-
tisfactoria de donde fluye la gracia para nosotros. Es, por lo
mismo, justo poner de relieve, en el conocimiento de los fieles,
que, en el rito sacramental, ellos se ponen, en cierto modo real,
en presencia y en contacto con aquellas acciones histéricas sa-
lutiferas.

Mas en las acciones histéricas de Cristo se pueden consi-
derar dos elementos: uno de naturaleza sucesiva, que son las
acciones mismas en su individualidad numérica que pasaron con
la posicién misma del ‘acto; el otro, de naturaleza permanente,
que es la disposicion de animo permanente, es decir, el habito
operativo, del que, como de raiz psicolégica estable, emanaron
cada una de las acciones salutiferas durante toda la existencia
terrena de Cristo.

Puesto que se trata de saber si, en el rito sacramental, cada
una de las acciones se hacen real y numéricamente presentes en
si mismas, como lo quiere Casel, es inevitable que, a este fin,
se deba analizar metafisicamente la naturaleza de la accién y
ver de dénde proviene la individualizacion de cada una de las
acciones para darse cuenta de si tal representacién numérica es
posible, al menos por milagro. En torno a la naturaleza de la
accion baste notar aqui que la accién en si misma es una en-
tidad de naturaleza no permanente que, saliendo eficientenrente
como acto de la potencia operativa, se desarrolla en un deter-
minado momento de tiempo v cesa de existir con la interrupcién
del influjo eficiente actual de la potencia. Y nétese bien que esto
vale de toda accién humana hecha en esta vida, sin excluir las
acciones propiamente espirituales de la inteligencia y de la vo-
luntad. También ellas, en virtud de la conexién y dependencia
del ejercicio de estas potencias espirituales de los 6rganos cor-
péreos, caen bajo ‘el tiempo, se desarrollan en un determinado
momento de tiempo y cesan de existir con la interrupcién en
el tiempo del influjo eficiente actual de la potencia,

A causa de la naturaleza no permanente de la accién, entra
esencialmente en su individuacion el elemento tiempo. La inte-~
rrupcion en el tiempo de un acto interno, y también externo, lo
distinguwe numéricamente de cualquier acto antecedente o sub-
siguiente de la misma especie; asi, para la individuacién de toda
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accion en cuanto entidad sucesiva, es determinante que haya
sido hecha sin interrupcion en este espacio de tiempo y no en
otro ®. Siguese que es metafisicamente imposible, y por lo mis-
mo, ni por milagro puede hacerse, por haber contradiccion en
los términos, que una accién pueda ser reproducida o represen-
tada numéricamente la misma después de una interrupcion de
tiempo, en un espacio de tiempo sucesivo. Por lo tanto, no es
posible hablar de la pasién de Cristo y, en general, de accién
salutifera histérica de ‘Cristo como entidad de naturaleza su-
cesiva representada objetivamente en si misma, numéricamente
la misma, en un tiempo sucesivo. Si es realizada en un espacio
de tiempo distinto por interrupcién del momento primero, por
el mismo hecho, no es ya numéricamente la misma, sino una
nueva accion.

No vale decir que, aunque sea propiamente la accién histo-
rica, la que en su singularidad numérica es hecha presente en
el rito litirgico que se realiza en el espacio y en el tiempo, sin
embargo se hace esto de un modo peculiar que trascienda el
espacio y el tiempo. Pues se le puede responder, en efecto, que
propiamente este modo, en el caso presente, implica contradic~
cién con la naturaleza misma de la accién individual; por esto,
a quien tal afirmacién hace, quédale por explicar cémo pueda
ser conservada, aunque sea puramente por milagro, para poder
luego ser representada, en su singularidad numérica, una enti-
dad de naturaleza sucesiva, individuada en su singularidad por
el tiempo en que fué hecha, si este tiempo viene a ser interrum-
pido y a caer en la nada.

Asi se responde también a la afirmaciéon de Casel cuando
dice que la accién salutifera histérica de Cristo, en la liturgia
sacramental, es re-presentada numéricamente la misma, no en
sus particularidades de espacio y de tiempo, sino en su sustan~
cia. De lo dicho anteriormente, aparece que, perteneciendo ne-
cesariamente los elementos individuantes a la sustancia de una
accion historica numéricamente individual, pertenece también el
elemento tiempo. Por lo mismo es contradictorio decir que la
accién es re-presentada en su sustancia numéricamente indivi-
dual, pero sin la circunstancia de tiempo.

Tampoco favorece del todo refutar el analisis metafisico
que distingue entre entidad permanente y entidad sucesiva y
determina el modo de individuacién de la una y de la otra, para
refugiarse en un intuicionismo vitalista y antiintelectualista: pri~
mero, porque negar las exigencias de la razén conceptual y del
razonamiento metafisico no es resolver las cuestiones que eso
inevitablemente plantea, y, segundo, porque ello significaria po-
ner en cuestion los principios fundamentales de filosofia fuera
de los cuales la fe misma y la teologia como tal no pueden
subsistir,

3 Véase, p.ej., J. GREDT, Elementa philosophiae n.779-82;302ss.
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Entre las dificultades que justamente se mueven sobre la
teoria caseliana no se oculta tampoco ésta: que si la pasién so-
bre el Golgota fuese representada en la Misa en su individua-
lidad numérica, la Misa seria un sacrificio cruento, y Cristo &n
ella nuevamente mereceria.

Hay que decir, pues, que el rito sacramental no hace pre-
sente objetivamente en si mismas las acciones salutiferas his-
toricas de Cristo consideradas en su elemento de naturaleza
sucesiva individuado numéricamente por el tiempo en que fue-
ron hechas.

Es insistente la doctrina de Santo Tomas acerca de que
todas las acciones historicas de Cristo contintan ejerciendo
el influjo de causalidad eficiente sobre todas las gracias por
cuyo medio se aplica la salvacion de todos los hombres en to-
dos los lugares y en todos los tiempos. La razén de esto es por-
que las acciones de Cristo no fueron acciones simplemente hu-
manas; sino acciones teandricas, humano-~divinas. Por el elemen-
to humano, como por un instrumento, obraba la virtud divina:
“la cual abarca presencialmente todos los lugares y todos los
tiempos” ?. De este modo aquellas acciones, limitadas en su ele-
mento humano, en el espacio y en el tiempo, alcanzaron en su
efecto total todos los lugates y todos los tiempos °.

Ademas contintan influyendo en la gracia que nos es dada
como causa meritoria; ya que, estando intencionalmente presen-
tes en la aceptacién divina, influyen moralmente, por decirlo
asi, en la voluntad de Dios, quien concede la gracia, teniendo
presente estas acciones.

Finalmente, son también causa ejemplar de nuestra santi-
ficacion y de nuestro culto. En nosotros, la santificacion y el
culto no sos mas que participaciones de la santidad de Ciristo,

¢ Summa 3 ¢.56 a.1 ad 3.

1o Revaloriza la teologia de Santo Tomds en este punto: J. VILANOVA,
Per una teologia de Vany liturgico: Cardinali 1. A. Schuster in memec-
riam (Montserrat 1956) separata 4-10. Entre los textos de Santo Tomds,
nota los siguientes:

Afirmaciones generales, Ommnes actiones et passiones Christi instru-
mentaliter operantur in virtute divinitatis ad sslutem humenugm (Sum-
me 3 .48 a.6¢c). Sicut alia quee Christus fecit vel passws est, ew vir-
tute divinitalis elus sunt nobis salutaria, ita et vesurrectio Christi est
causa efficiens nosirae resurrectionis virtute divind... quae virtus praesen-
tialiter attingit ommnia. loca et tempora (ibid., 3 ¢.56 a.1 ad 3). Quae hu-
manitatis Christi gesta sunt, non solum sunt gesta secundum virtutem
humanam, sed virtute divinitatis sibi unitae., Unde sicut tactus suus cu-
rabat leprosum inquantum instrumentum divinitatis, sic et resurrectio
Christi cousa est nosirae resurrectionis (In I Thes, IV lect.2). Propter
infinitam virtutem Christi, sicut ex contactu carnis suae vis regenerativa
pervenit non solum ad illas aquas guae Christum tetigerunt, sed ad om-

nes wubigue terrarum per omnia saecula futura, ia etiam er prolaticne .

ipsius Christi haec verba (las de la institucién) wirtutem consecralivum
sunt consecuta a quocumque sdcerdote dicantur ac si Christus ea prae-
sentialiter proferret (Summa 3 .78 a.bc; véase a.4c.

Para la pasion de Cristo como causa eficiente, ejemplar y meritoria,
véase la Summae 3 .48 a 6 c; ibid, ad 2 y ad 3; .56 a.1 ad 4; a.2
ad 4. Para la resurreccién de Cristo como causa eficiente y ejemplar de
nuestra resurreccién, véase Summa 3 ¢.56 a.lc¢ y ad 4; a.3 ad 4; In
Thes. 1V lect.2. ’ '
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de la cual aquellas acciones fueron el fruto, y al culto que en
ellas el mismo Cristo rindié a Dios y del cual nuestro culto no
s mas que su continuacién. De este modo las acciones salu-
tiferas de Cristo, también en su individualidad numérica ya pa-
sada y no reproducible, son hechas realmente presentes en el
rito liturgico del mismo modo que la imagen viva hace presente
el prototipo que representa porque participa de él.

Por lo cual la “rememoracién” de las acciones salutiferas de
Cristo en los ritos litirgicos, incluso considerando estas accio-
nes como entidad no permanentes ni reproducibles objetiva y
fisicamente en su individualidad numérica, jamas se reduce a un
simple recuerdo de cosas pasadas. En 'l rito litdrgico estan
realmente presentes en sus efectos ontoldgicos. A través de
estos efectos el fiel se pone en contacto no sélo con Cristo
en modo genérico, sino también con aquello que hizo y padecioé
en su carne %,

Si en las acciones histéricas salutiferas de Cristo se con-
sidera por el contrario la disposicion de &nimo presente o el
habito, como dicen los escolésticos, de donde fluyeron, es inne-
gable que, en el rifo sacramental, el fiel es puesto en contakto
con ellas y en su presencialidad de un modo todavia mucho
mas profundo. Porque aquella disposicion de animo en Cristo
no era una entidad sucesiva, sino permanente en su naturaleza
y, desde el primer instante de su existencia, permanece siempre
numéricamente la misma hasta el altimo respiro de su vida te-
trestre y continia en Cristo ahora glorioso a la diestra del
Padre.

En la Eucaristia, donde la persona misma de Cristo, y no
s6lo su virtud sobrenatural, esta realmente presente en su.divi-
nidad y en su integra humanidad gloriosa: cuerpo, alma, inteli-
gencia y voluntad, la presencialidad objetiva de aquella disposi-
cion permanente del animo de Cristo es evidentemente de na~
turaleza especialisima por fuerza y realismo. Llamémosla presen-
cialidad personal en cuanto va implicada en la presencia real
de la persona misma de Cristo en la Eucaristia,

En los otros sacramentos aquella presencialidad es virtual y
no personal, y el fiel es puesto en contacto objetivo virtual-
mente con aquella disposicién permanente del animo de Cristo.
Mas aquella presencia y aquel contacto auténtico, pero no de
modo personal sino virtualmente, no es un simple recuerdo, ni

11 Lg enciclica Mediator Dei, en un pasaje donde habla de los ritos
del afio litdrgico, hace una alusi6én favorable al intento de explicacién
de Casel: “Estos misterios permanecen constant:mente presentes y obran,
pero no en el modo incierto y bastante cscuro en que hablan ciertos
escritores sino como nos lo ensefia la doctrina catélica. Segun los doec-
tores de la Iglesia, ellos son, efectivamente, excelemtes modelos dz2 la
perfeceién cristiana; a causa de los méritos y de las oraciones de Cris-
to, ellos son la fuente de la gracia divina; se prolongan en nosotros por
sus efectos, ya que cada uno, segin la propia naturaleza, viene a ser, 8
su modo, causa de nuestra salvacién” (n.163).
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un simple conocimiento o afecto en el fiel. Pertenece a un orden

que los tedlogos, para distinguirlo precisamente del que proce-
de del simple conocimiento, afecto o recuerdo, llaman fisico.
Efectivamente, toda transmisién de la gracia en los sacramen-
tos es causada, como por instrumento vivo de la divinidad, de
la integra humanidad de Cristo ahora glorioso, comprendidas
sus disposiciones de animo, de las cuales, ®n su vida terrena
flayeron todos los actos salvadores.

Es de notar, en fin, que las acciones histéricas salutiferas
de Cristo, en su vida terrestre fueron muchas, porque comenza-
ron con el primer instante de la encarnacion del Verbo y ter-
minaron con el dltimo respiro de Cristo en la cruz. Ademas cada
una de ellas era por si misma suficientisima para redimirnos.
Con todo, en el orden querido efectivamente por el Padre y
aceptado libremente por Cristo, concursian todas como causas
parciales a formar la causa total inica de nuestra s.alvac1on que
se realiz6, en su integridad, solo con el iltimo respiro de Cristo
en la cruz. Todas las acciones salutiferas de Cristo en su vida
mortal tendian, pues, a la cruz como a su realizacion, de ell'a
tomaban sentido y s6lo sobre la cruz comenzo, en su integri-
dad, como cosa completa, el culto cristiano. La cruz, pues, com-
pendia y termina en si todas las acciones salutifera.s preceden-
tes de la vida de Cristo. Por esto todos los misterios redento-
res de la vida de Cristo implican el misterio de la cruz. Mas
atin, toda la vida de Cristo no es sino un misterio redentor que
se termina en la cruz.

Hay que observar que la resurreccién y la ascension, con la
colocacién de Cristo a la derecha del Padre y la venida del Es-
piritu Santo, no han sido actos meritorios y en este sentido
redentores, como no lo sera la segunda venida de Cristo. To-
davia mas, en el rito sacramental, e incluso en la celebracion
litargica en general, como la actuacion presencial, en el nqod‘o
arriba explicado, de todos y cada uno de los misterios histo-
ricos. de la vida de Cristo no esta jamas separada de la actua-
cion presencial del misterio de la cruz, del mismo modo que
ésta tampoco esta jamas separada de la actuacién rememora-
tiva eficaz de la resurreccion, de la ascensién, de la colocacién
a la derecha del Padre y de la mision del Es_piritu'. Ni tampoco
esta jamas separada de la actuacion presencial eficaz profética
de la futura venida del Sefior. o

Todo esto porque todas las fases de la vida histérica y “me-
ta histérica” del Sefior, hasta su segunda venida inclusive, estan
de tal modo unidas estrechamente ®entre si que no forman sino
un solo gran misterio: el misterio de Cristo redentor. ];)e la
Encarnaciéon a la muerte en la cruz, todo tendia al Golgota
como a su apice y término del cual todo lo demas tomaba sen-
tido. Mas el Gélgota mismo tendia con todo su peso a la resu-
rreccion, ascension, colocacién a la derecha del Padre y a la
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misién del Espiritu en Pentecostés, porque sélo con todo esto
Cristo recogié por si mismo y para nosotros los frutos del Gol-
gota y nos los comunica. Estos frutos para nosofros se resumen
en el Espiritu que Cristo nos comunica con todo lo que el Es-
piritu y su presencia entre nosotros y en nosotros trae consi~
go: Iglesia, sacramentos, gracia, virtudes, dones. Finalmente el
fruto del Espiritu no tiene sentido sino en orden a la instaura-
cion definitiva y césmica del reino de Dios que tendra lugar
en la parusia.

Quiero decir que todo signo sacramental, como signo “reme-
morativo” eficaz de las acciones historicas salutiferas de Cristo,
no actda sélo presencialmente, en el sentido antes explicado,
una accién historica salutifera de Cristo, sino todas las accio-
nes historicas salutiferas de Cristo, todos los misterios de la
vida de Cristo desde la Encarnacién a la cruz, a la resurrecciéon
vy a Pentecostés; y como signo profético actia eficazmente la
segunda venida. Asi el signo sacramental actiia eficazmente ex
opere operato el misterio de Cristo en su plenitud como un sol
total, si bien de diversos modos segiin sus diversos aspectos.

2. BEFICACIA DE LOS SIGNOS LITURGICOS DE INSTITUCION
ECLESIASTICA

Mirando a la eficacia propia de los signos litirgicos insti-
tuidos por la jerarquia eclesiastica, la enciclica Mediator Dei
dice que ella: “depende ante todo del ex opere operantis Eccle-
siae en cuanto es santa y en su actividad esta unida estrecha-
mente a su Cabeza”. :

Se dice... depende ante todo ex opere operantis Ecclesiae,
porque no depende exclusivamente de ello. Aqui se alude ante
wodo al hecho de que, en los favores obtenidos en los ritos de
institucion eclesiastica, Dios, en segunda linea, mira también
a la dignidad moral, al mérito y a la santidad de la vida de
quien recibe estos ritos o de quien los pone, concediendo, por
este motivo, gracias actuales mayores. Ademas, en los ritos de
institucién eclesiastica, algunos efectos, segtin la opinién de los
te¢logos, se obtienen también infaliblemente por la misma po-
sicién objetiva del rito, y por lo mismo como por un cierto
opus operatum.

El efecto ‘espiritual obtenido infaliblemente por la simple
posicién del rito o por la oracién instituida por la jerarquia,
aunque hechos por personas autorizadas expresamente para ello
por la misma jerarquia y con la intencién y segin las prescrip-
ciones por ella establecidas, es ante todo la impetracion misma
de la Iglesia como tal, que aquellos signos litargicos de insti~
tucién eclesiastica tienen precisamente por fin inmediato sig-
nificar. Quiero decir que, en las ceremonias, oraciones o sacra-
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mentales instituidos por la jerarquia, puesto el rito o recitada la
oracién por personas autorizadas, con la intencion y en las
formas prescritas por la Iglesia para su validez, la impetra-
cién misma de la Iglesia en ellos significada, es infaliblemente
actuada, y parte de la dignidad moral o santidad personal de
aquel que la Iglesia se sirve para elevar en ese momento su im-~
petracion a Dios. Asi, por ejemplo, en la oracién de las horas
canonicas, recitada por personas que la jerarquia delega expre-
samente para cumplir este oficio en nombre de la Iglesia, con
tal que sean observadas las prescripciones requeridas para su
validez, siempre e infaliblemente se realiza la oracion de la
Iglesia, esposa de Cristo, aparte de la santidad personal del-
que en su nombre la realiza.

Otro efecto obtenido infaliblemente en los ritos de institu-
cién eclesiastica en virtud de la posicion objetiva y valida del
rito mismo o de su recepcién objetiva y valida, es la consagra-
cién de cosas o personas en los sacramentales instituidos por
la jerarquia con este fin, como: la profesion religiosa, la consa-
gracién de las virgenes, la consagracién de una iglesia, de los
altares, de los calices. En semejantes casos es cierto que el
cumplimiento objetivo y valido del rito produce infaliblemente
el efecto espiritual que consiste en que Dios acepta tal objeto
o persona como reservada a su uso exclusivo.

Los otros efectos unidos eficazmente a la liturgia de insti-
tucion eclesiastica son concedidos por Dios a la oracién de
la Iglesia que se realiza en aquellos ritos y segin las leyes gene-
rales que regulan la aceptacién favorable de la oracién. Estos
efectos son especialmente: 1. Toda especie de gracias actuales
para las personas, como sentimientos de fe, de esperanza, de
caridad, de arrepentimiento, etc., y, mediante estas gracias ac-
tuales, la gracia santificante devuelta o aumentada; 2. E] impe-
dimento del influjo demoniaco sobre las personas o cosas im-
plorado en los exorcismos; 3. También gracias temporales otor-
gadas por Dios con vista a un bien espiritual. Todo esto, pues,
es concedido por Dios en la liturgia de institucion eclesiastica,
principalmente en atencién al opus operantis Ecclesiae. Es la
primera vez, si no me equivoco, que un documento oficial del
magisterio codifica este concepto introducido por los liturgis-
tas no hace mucho tiempo 2. Este concepto %s el que ahora
debemos esforzarnos por esclarecer, tanto mas cuanto que, se-
giin me parece, estd muy lejos de ser definido claramente por
aquellos mismos conceptos en curso hasta nuestros dias.

2 Pero 12 cosa se encuentra ya en Santo Tomds, Véasz la Summa 3
q.82 a.6; 2-2 .83 a.12: en las partes de la liturgia qua son de insti
tuciéon divina (lo sustancial de los sacramentos y del sacrificio), el mi-
nictro obra in persone Christi; en las que son de institucion eclesidstica,
obra im personia FEcclesiae. lin los dod aspectos, la accién obtiene su
efecto aunque se trate de un ministro indigno.
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Nocién del “opus operantis Ecclesiae”.

Es cosa muy conocida que la expresiéon ex opere operantis
distinta de aquella otra denominada ex opere operato, significa,
en general, que el efecto espiritual que sigue a la accién reli-
giosa es producido por Dios no ya por medio y en atencién al
rito puesto objetiva y debidamente, sino en atencién a la digni-
dad moral de la accién activa del hombre que pone el rito o lo
recibe (opus operantis), es decir, a la dignidad moral de tal
hombre en cuanto se expresa en tal accion. El efecto espiritual
del opus operantis no es simplemente el fruto del esfuerzo o de
la dignidad del hombre solo, sino un efecto producido por Dios
y que trasciende las solas fuerzas del hombre. Pero Dios, al
producirlo en tal cualidad o intensidad, ha mirado la dignidad
moral del acto producido por el hombre. De este modo la ac-
cién misma del hombre que pomne el rito o lo recibe, en atencion
al efecto espiritual que Dios produce, tiene valor de causa mo-
ral e intencional impetratoria, satisfactoria, meritoria: Dios pro-
duce el efecto espiritual de tal naturaleza e intensidad en res-
puesta a la oracién, a la virtud de satisfaccion y de mérito que
se expresa en la accidn religiosa del hombre que realiza o re-
cibe el rito.

La cuestién estad en determinar cuidadosamente los diversos
grados o tipos que se pueden distinguir ulteriormente en el opus
operantis. Generalmente se propone la distincién del opus ope-
rantis del ministro del rito o del sujeto que lo recibe. y el opus
operantis de la Iglesia. Para determinar mejor la nocién en sus
detalles, propongo la siguiente divisién y terminologia: distingo
el opus operantis del ministro del rito o de quien lo recibe en
la Iglesia, y el opus operantis de la misma Iglesia. Subdistingo
ulteriormente el opus operantis de la Iglesia misma, en opus ope-
rantis litargico de la Iglesia (publico y oficial) y en opus operan-
tis no litargico de la Iglesia (piblico pero no oficial).

Con ‘esta divisién y terminologia intento poner de relieve
principalmente que todo opus operantis, de cualquier individuo,
que tiene por efecto un fruto espiritual, se realiza siempre en
el seno de la Iglesia; que en cada uno de ellos se expresa y obra
la Iglesia siempre de algin modo, y que a los ojos de Dios,
sin la unién real y actual con la Iglesia ninguna obra de cual-
quier individuo tiene alguna dignidad sobrenatural. Mas, esto
no obstante, uno es el opus operantis de un individuo o de un
grupo de individuos en la Iglesia, y otro el opus operantis de la
Iglesia misma.

En segundo lugar, intento poner de relieve que no todas las
obras operantis de la Iglesia misma, incluso cuando estas accio-
nes tienen por objeto oraciones y ritos en todo semejantes ex-
ternamente a las acciones litiirgicas, son, por esto mismo, ac-
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ciones litirgicas. Por ejemplo, la recitacién pablica y solemne
del rosario en una parroquia bajo la direccién del parroco, acon-
sejada o preceptuada por la autoridad jerarquica, obispo o pa-
pa, me parece que es una accién publica de la Iglesia misma y
no solo de los fieles en particular o de un grupo privado de
fieles en la Iglesia. Los frutos espirituales que Dios concedera
a esta accidén serén concedidos, ante todo, ex opere operantis
Ecclesiae. Pero no por esto se debera decir, sin otro motivo,
que esta accién es una accién litirgica.

Habra, pues, que concluir que una es la naturaleza y la fuer-
za del opus operantis de la Iglesia como tal en la liturgia (lla-
mémoslo opus operantis Ecclesiae publico y oficial) y otra la
naturaleza y la fuerza del opus operantis de la Iglesia también
como tal, mas fuera de la liturgia (llemémoslo opus operantis
Ecclesiae ptiblico pero no oficial). Por todo esto, como se ve,
se quiere precisar en su naturaleza y en su respectiva eficacia
los grados diversos de la intervencién de la Iglesia en su inter-
cesion ante Dios, lo cual creo necesario para entender la natu-
raleza y eficacia propia de la liturgia de creacion eclesiastica.

Para mayor claridad nétese atin cuanto sigue. En cierto sen-

tido es verdad que cuando un simple fiel, por ejemplo, ora en

privado y s6lo mentalmente si ¢l esta unido a la Iglesia, es de-
cir, a la jerarquia y mediante ella a los otros fieles, en esta ora-
cién suya delante de Dios no es jamads un aislado, ¢l en este
caso no realiza una accién que tenga interés sélo por si mismo,
ni Dios lo considera separadamente de toda la Iglesia. Antes
al contrario Dios lo considera sélo como unido a la Iglesia,
como miembro de la Iglesia, y asi como unido a Cristo y miem-
bro de Cristo. De este modo en cierto sentido, es verdad qute,
cuando este fiel ora, es la Iglesia quien ora en este fiel y por
medio de este fiel. Por lo mismo toda accioén de valor sobrena-
tural de cualquier hombre, asi como es siempre una accién in
Christo, asi también es siempre una accién in Ecclesia, fuera
de la cual no se tiene unién con Cristo ni salvacién 3. Por lo
mismo, en toda obra buena sobrenatural, en toda oracién con
valor sobrenatural, en algin modo real actta la Iglesia.

Con mayor razén se debera decir que actia la Iglesia cuan-
do muchos fieles se reinen para orar juntos, sea en un lugar
profano, como en una casa privada, y sin la presencia y direc-
cién de un miembro de la jerarquia: “porque si dos de vosotros
conviniereis sobre la tierra en pedir cualquier cosa os lo otor-
gard mi Padre, que esta en los cielos. Porque donde estan dos

3 Se sabe que para la salvacién es necesaria una unién real y actual
con la Iglesia visible; pero basta que esta unién gea invisible, por me-
dio de la gracia que Dios da a quien, viviendo segin su conciencia,
tiene la disposicién de 4nimo de hacer lo que Dios quiere de &l en cuan-
to conociere esta voluntad y asi tiene también el desex implicito del
bautismo y de la uni6n también visible con la Iglesia visible,
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o tres congregados en mi nombre, alli estoy yo en medio de
ellos” (Mt 18,19ss).

Mas atin es verdad que un grado cualitativo mayor de la
actuacion de la Iglesia se tiene cuando se trata de acciones so-
brenaturales de los fieles unidos genéricamente a sus pastores,
en virtud de los poderes que ellos han recibido no de los fieles
sino de Cristo y por lo mismo, ante todo, cual mandatarios y
representantes de Cristo, y sélo consiguientemente como cabe-
zas de los fieles y sus representantes delante de Dios, porque
Cristo, del cual ellos son especiales mandatarios, es su cabeza
delante de Dios. En tal accién, por ejemplo, en una oracién
hecha en tales condiciones, la Iglesia estd formalmente como
tal mucho mas empefiada que en el primer ejemplo. El indivi-
duo como tal aparece alli mucho mas relegado al segundo pla-
no como accién de aquella sociedad que, no obstante hecha de
individuos, trasciende a los mismos individuos.

En efecto, aquella accién es accion directa de Cristo mismo
cabeza de sus miembros y que obra a través de sus especiales
representantes y mandatarios visibles, a los cuales dié un espe-
cial mandato explicito para tal fin que los otros fieles no tie-
nen. De suerte que Cristo mismo considera tal accién como su-
ya y lo es realmente de modo especialisimo, ya que, a través
de sus mandatarios visibles jerarquicos, El la realiza delante de
Dios como cabeza de sus miembros, es decir, de la Iglesia.
Fl esta alli, por asi decirlo, mas obligado que en ‘el ejemplo
primero. ) .

Segiin esto, los liturgistas, para distinguir la eficaCI.a espi~
ritual mucho mayor que tal accion tiene delante de D1c§ que
aquella que tiene la accién privada del simple fiel hecha inclu-
so en unién con Cristo y con la Iglesia, han recurrido al con-
cepto del opus operantis Ecclesiae, que no es otro que el opus
operantis de Cristo mismo cabeza de sus miembros, a través de
la accién instituida y realizada por la jerarquia a la que ha
dado poderes especiales para este fin, )

Tal opus operantis Ecclesiae se tendrd ya en un cierto gra-
do en el caso de los fieles que en una parroquia recitan el ro-
sario bajo la direccion de su parroco, porque el parroco, como
miembro de la jerarquia, ha recibido, a través de los 6rganos le-
gitimos, ¢l mandato especial de Cristo de ser su representante
y mandatario en la oracién publica que los fieles bacen a Dios,
o mejor, que El, como cabeza de los fieles, hace a Dios con los
fieles y por los fieles. Mas, dado que el rosario, en sus formu-
las y en sus ritos, aunque aprobado por la jerarquia, no es, al
menos por ahora, aprobado por la jerarquia (sola competente
en este campo por mandato especial de Cristo) como oracion
oficial de la Iglesia, es decir, aquella que la Iglesia, o mejor
Cristo, considera en todo y por todo como suya, en la cual,
por asi decirlo, se considera totalmente comprometido delante
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de Dios, el opus operantis Ecclesiae que se tiene en tal caso del
rosario, no es ain el sumo grado posible.

La actuacion suma del opus operantis Ecclesiae y por lo
mismo del hecho de que Cristo, como cabeza de sus miembros,
asume, por decirlo asi, delante de Dios la responsabilidad de
la accion de la oracion y del rito, que El, por mandato espe-
cial, ha dado poder a la jerarquia para instituir y realizar en
su nombre como cabeza de la Iglesia, se tendra en los ritos
y en las oraciones litirgicas propiamente dichas de institucion
eclesiastica. Estos ritos y estas oraciones no son ritos y ora-
ciones de Cristo realizados por medio de sus ministros del mis-
mo titulo que los sacramentos que obran ex opere operato, sino
con un titulo inferior, si bien superior al de las acciones so-
brenaturales y oraciones que los simples fieles, unidos a Cristo
y en la Iglesia, hacen a Dios, como privados.

tPor qué motivo los ritos y oraciones instituidos por la je-
rarquia de la Iglesia son ritos y oraciones de Cristo a un titu-
lo inferior al que se nota en los sacramentos? La inica respues-
ta definitiva s la voluntad positiva de Dios conocida por me-

dio de la revelacién propuesta por la Iglesia. Por ésta consta

que Cristo no ha dado a la Iglesia el poder de instituir ritos
y oraciones que ex opere operato confieran la gracia a quien
no ponga impedimento.

Mas ha dado a la jerarquia el poder de instituir y reali-
zar ritos y oraciones, que, si bien, son realizados por hom-
bres determinados por la jerarquia misma, no seran sin em-
bargo, ritos y oraciones de estos hombres a titulo de indivi~
duos privados, sino oraciones y, ritos de la Iglesia misma, pas-
tores y fieles, como cuerpo del que Cristo es cabeza, o esposa
de la cual Cristo es el esposo. A estos ritos y oraciones Dios
concederd los beneficios requeridos, no ex opere operato en
virtud de la simple realizacién del rito debidamente hecho, ni
mucho menos sélo segtn la dignidad moral privada de aquellos
individuos que los realizan o son objetos de aquellos ritos u ora-
ciones, sino segin la dignidad moral de la Iglesia como esposa
intimamente unida a Cristo su esposo, o cuerpo intimamente uni-
do a Cristo su cabeza. Los individuos que realizan aquellos ri-
tos y oraciones no son sino mandatarios de la Iglesia, autén-
ticamente delegados de la jerarquia que tiene de Cristo el po-
der de hacerlo, y por lo mismo auténticamente aceptados como
tales por Cristo y por Dios.

Fundamento de la eficacia de la liturgia “ex
opere operantis Ecclesiae”.

La raiz de la dificultad que se siente en el concepto de opus
operantis Ecclesiae como distinto del opus operantis de un sim-
ple fiel privado o de un grupo de fieles privados, proviene del
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hecho de que se difiere concebir la Iglesia como algo mis que
la simple suma de las personas privadas de los fieles que creen
en Cristo. Asi no se ve en la personalidad de la Iglesia mas
gue un concepto juridico y quizd una funcién juridica; por lo
cual no se llega a comprender cémo la dignidad moral de la
Iglesia sea méas grande que la suma de la dignidad moral de
los individuos privados que la componen y la oracién de la
Iglesia sea delante de Dios mas eficaz que la simple oracién
de los individuos que la recitan en su nombre.

Si luego se afiade lo que habiamos observado antes, es de-
cir, que también la oracion privada y mental de cualquier fiel
en la Iglesia es, en cierto modo, oracién de la Iglesia, no se
ve del todo por qué razones la oracion “oficial” ha de ser mas
eficaz que la no oficial en igualdad de condiciones. Y algunos
tal vez creeran que cuando los liturgistas engrandecen la Igle-
sia y la eficacia trascendente de la oracién de la Iglesia sobre
la plegaria simplemente privada y cosas semejantes, no distan
mucho de caer realmente en el error que algunos protestantes
reprochan a los catélicos: de hacer de la Iglesia una especie
de entidad platénica hipostatizada. Sin embargo, el concepto
del opus operantis Ecclesiae es innegablemente teolégico y jus-
to, como lo prueba su consagracién oficial por el magisterio.
Ademas, la misma enciclica Mediator Dei, cuando ®xplica las
relaciones entre la oracién litirgica y la oracion privada, tiene
esta frase: "Sin duda alguna la oracién litirgica, por el mero
hecho de ser la oracién pablica de la inclita esposa de TJesu-
cristo, tiene una dignidad superior a la de la oracion privada” 4.
Hay, pues, que creer que los predichos prejuicios contra el opus
operantis Ecclesiae provienen del olvido de algtin punto impor-
tante de la doctrina catodlica.

La doctrina olvidada es, nada menos, que la Iglesia no es
una sociedad como las otras, ni siquiera como las otras socie-
dades religiosas, en las cuales ningdn individuo tiene, por man-
dato divino especial 15, mas poder que los otros. En las otras
sociedades civiles y religiosas la organizacién de la sociedad,
su constitucién, asi como la designacién de los individuos que
ejerceran en ella la autoridad, depende inmediatamente de los

1 N.37. Sobre la eficacia especial d2 la oracién como tal, que supera
la eficacia de la oracién privada, véase el texto d2 San Ambrosio (In
Le. V n.11) : Magnus Dominus qui aliorwm merito ignoscit aliis, et dum
alios probat. alits relarat errata. Cur anud te homo collega non wvalef,
cum apud Dominwm servus et intervenienti meritum et ins habeat im-
petrandi? Si gravium peccatorum diffidis venliam, adhibe precatores, ad-
hibe ecclesiam, quae pro te precetur, ouius contemplatione quod Tibi
Dominus negare posset, ignoscat.

15 Se dice especial porque puede decirse que, en cierto modo, en toda
sociedad, tanto civil come religiosa, la autoridad, que asegura el buen
orden y funcienamientn, es d2 origen divino: pero general, en cuanto
Dios, ciertamente, exige de Jos siibditos la obediencia por el blen comtn;
mas en las otras sociedades son los stbditos quienz2s delegan la autori-
dad, y, por lo mismo, pueden también cambiarla, si lo creen oportuno,
para ¢l bien de la comunidad.
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hombres, los cuales, con los mismos poderes que la constitu-
yeron, pueden cambiarla por un motivo razonable del bien co-
min segin lo crean mas oportuno. Lo cual demuestra que en
ellos, la autoridad es de origen inmediatamente humano y que
si puede Ilamarse de origen divino, lo es s6lo de modo me-
diato.

La Iglesia, por el contrario, no se forma de lo bajo, sino
de lo alto, porque ella se forma por el hecho de que Cristo
agrega a si a los hombres transformandolos intrinsecamente por
la -comunicacién que les hace de la vida divina en un modo y
orden bien determinado. El hace de algunos hombres sus repre-
sentantes e intermediarios respecto de los otros hombres, con
especiales poderes. Estos poderes, no sélo juridicos sino tam-
bién reales, son poderes de santificacién, de doctrina y de go-
bierno, a cuya mediacién real v no sélo juridica todos los de-
mas hombres deben someterse para obtener, conservar y hacer
crecer la unién real con Cristo y, mediante Cristo, con Dios.
Aguellos poderes incluyen, sin embargo, como fundamento, un
auténtico mandato de naturaleza también juridica, mas sobre-
pasan en su naturaleza el plano puramente juridico de las so-
ciedades civiles y religiosas puramente humanas. Cristo, en efec-
to, con aquel mandato auténtico que contiene en si también la
fuerza de los mandatos juridicos humanos, transmite a sus re-
presentantes y mandatarios especiales una realidad sobrenatu-
ral que ningin mandato juridico humano puede transmitir: el
caracter del orden y la asistencia del Espiritu. Esta realidad
espiritual cae realmente sobre el ser y poder de obrar de estos
hombres en accion de intermediarios y representantes de Cristo
respecto de los otros hombres.

Dedicese de aqui que los demas hombres, porque Cristo lo
ha querido asi, dependen de estos intermediarios y de su poder,
no sé6lo por pura ficcién juridica y mucho menos en la linea
de la causalidad moral del afecto o del conocimiento, sino en
la linea de la causalidad fisica, o, si se quiere, por no caer en
una terminologia materializada, transfisica o superfisica. Quiero
decir que quien esta en contacto con aquellas realidades y aque-
llos poderes que obtiene la vida divina, estd realmente agregado
a Cristo y por lo mismo unido a Dios 2%, y realmente, en el or-
den de la vida divina agregado y unido con los otros herma-
nos en Cristo con un vinculo mucho més profundo y real que
el juridico y puramente moral.

De todo esto resulta que la Iglesia no es simplemente la
suma o la organizacién humana de los individuos privados que
estdn en su seno, sino una entidad sui gereris mucho mas pro-
funda e inmensamente mas real que cualquier reunién pura-
mente humana juridica o moral. Sin Cristo no hay Iglesia; sin
la jerarquia hay Iglesia; sin el caracter del orden y la asisten-

% Como hemos dicho en la nota 11, basta el contacto invisible,
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cia del Esbiritu con los poderes de gobierno y de doctrina de -

santificacion no hay Iglesia. Hay que darse perfecta cuenta de
que en la Iglesia la estructura jerarquica tiene una parte insus-
utuible; en ella reside un ser, y de los poderes que trascienden
e1 ser y los poderes de cualquier privado, comprendidos los
jerarcas mismos como privados, depende el nacer, el subsistir
y el crecer de los fieles en Cristo. Mas atin, la jerarquia sola no
es la Iglesia. Mucho menos puede decirse que todos los fieles
como privados son la Iglesia. La Iglesia es el conjunto indiso-
luble que resulta de Cristo cabeza, de la jerarquia como estruc-
tura mediadora humana divina, mandataria y representante de
Cristo, por su voluntad insustituible, y del pueblo que a través
de la jerarquia estd unido a Cristo cabeza?. La Iglesia es la
suma de estos elementos. De lo cual se ve cuanto sobrepasa la
Iglesia a la suma de los hombres que, como individuos priva-
dos, la componen.

Cuando se hable, pues, del opus operantis Ecclesiae, que so-
brepasa el opus operantis del simple individuo privado, o de un
grupo de individuos privados, es en la Iglesia antes descrita
en la que hay que pensar; se trata de ella: plebs sacerdoti
adunata, et pastori suo grex adhaerens®, y uno y otros unidos
a Cristo como el cuerpo a su cabeza y como la esposa a su
esposo. Y aunque, como hemos dicho, también en la oracién
de un simple fiel en la Iglesia, ®s, en cierto modo, la Iglesia
quien ora, sin embargo mucho mds adn esta actuacién de la
Iglesia como tal alcanza su maximo de realidad y de intensidad
en la accion litirgica; la accién litargica es aquella que la jerar-
quia, en virtud de los poderes especiales que, para esto, ha re-
cibido de Cristo, determina llegar al sumo grado la oracién de
la Iglesia como cuerpo mistico de Cristo, es decir, del pueblo
cristiano informado por la jerarquia como un todo intimamente
unido a Cristo. Aquellos poderes dados por Cristo a la jerar-
guia, como a su representante y mandatario, siendo, delante de
Dios, poderes reales y eficaces y no fingidos, la realizacion del
rito o de la oracion determinados por la jerarquia como rito
y oracion de la Iglesia como tal es mucho mas aceptable a
Dios. De aqui, creo, pueden entenderse mejor las palabras de
la Mediator Dei, segiin las cuales ®en los ritos litargicos insti-
tuidos por la jerarquia, la eficacia “depende ante todo ex opere
operantis Ecclesiae en cuanto es santa y en su actividad ‘esta
estrechamente unida a su Cabeza” y que “la oracién litirgica,
por el hecho mismo de ser la oracion pablica de la inclita
esposa de Jesucristo, tiene una dignidad superior a la de la ora-
cién privada”.

37 Optimamente dice San Cipriano: Illi sunt ecclesia: plebe sacerdoti
(quiere decir 6bispo) aedunata et pastori suo grex adhaevems. Umde scire
debes episcopum in edclesia esse et ecdlesiam in episcopo, el si qui cum
episcopo non sit, in ecolesia non esse (Ep. 66,8).

B SAN CIPRIANO, l.c.
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CAPITULO 1V

La liturgia como conjuato de signos sensibles eficaces
de la santificacion y del culio de la Iglesia

Hemos definido la liturgia: el conjunto de signos eficaces
de la santificacién y del culto de la Iglesia. Después de haber
explicado el concepto de signo en la liturgia y de signo eficaz,
queda ahora por explicar los términos: “de la santificacion y
del culto de la Iglesia”. Se trata aqui del fin proximo especifico
de la liturgia, pues el fin comin y remoto es siempre y inica-
mente, como para toda otra cosa, la gloria misma de Dios. Este
fin, por parte de Dios, es nuestra santificacién, que, en cuanto
se hace en el seno de la Iglesia y como miembros de la Iglesia,
es precisamente la santificacion de la Iglesia y el culto puablico
y oficial de Dios. De este modo la liturgia viene a ser el lugar
privilegiado del encuentro entre el hombre y Dios; bajo el velo
de signos Dios desciende al hombre y el hombre asciende a

Dios.

1. SANTIFICACION Y CULTO EN LA IGLESIA EN GENERAL

En la realidad litargica, la accién de Dios que santifica y la
respuesta de la Iglesia que rinde su culto a Dios, se unen estre-
chamente y no pueden separarse, siendo como dos aspectos co-
rrelativos e indivisibles de una misma realidad. El motivo lti-
mo es la intima compenetracion de la accién divina y de la res-
puesta humana en la obra de la santificacién del hombre y del
culto. En esta obra la accion divina no puede jamas ser recibi-
da por el adulto de un modo inerte y mecanico, sino vital y li-
bremente. De este modo, toda recepciéon de la santificacion de
Dios es, en el adulto, una aceptacion consciente y libre, e im-
plica el reconocimiento de la excelencia divina y de la sujecién
del hombre a Dios como cosa a la que Dios tiene derecho. Aho-
ra bien, tal reconocimiento es el alma misma del culto. Toda
recepcioén de la accion santificadora de Dios implica, pues, en
el adulto un acto de culto; y viceversa, cualquier acto del culto
cristiano hecho a Dios, siendo una obra sobrenatural y merito-
ria, es imposible sin una profunda accion santificadora de Dios
en el hombre que da o mantiene o aumenta el estado de gracia
y previene del acto cultual y lo acompaiia.

Por esto Santo Tomas, a propodsito de los sacramentos, in-
siste con fuerza sobre la inseparabilidad de la santificacion que
Dios realiza en el hombre y del culto que el hombre rinde a
Dios: el acto de la virtud de religion, dice él, se realiza “ya
ofreciendo una cosa a Dios, ya recibiendo alguna cosa de lo
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divino”'t. Para Santo Tomas, recibir los sacramentos es también
un acto exterior de latria 2. En todo el tratado de los sacramen-
tos es principio basico de la explicacion que él propone que el
fin especifico por el que han sido instituidos los sacramentos
de la nueva ley es doble: santificar al hombre limpiandolo del
pecado y hacer que él rinda a Dios el culto que le es debido:
“los sacramentos de la nueva ley tienen un doble fin, es decir,
la curaciéon del pecado y el culto divino”3; en el uso de los
sacramentos se pueden considerar dos cosas, es a saber: el culto
divino y la santificacion del hombre; la primera hace relacion
al hombre mirando hacia Dios; la segunda, por el contrario, se
refiere a Dios, que mira hacia el hombre” 4. Es claro que todo
esto vale, a su modo, no sélo de los sacramentos, sino de todo
el conjunto de la liturgia.

Aunque, en la accién litirgica, la santificacién que Dios
hace a la Iglesia y el culto que la Iglesia rinde a Dios son in-
separables, sin embargo, es también claro que algunos aspectos
y algunas partes de la liturgia ponen mayormente de relieve la
accién santificadora de Dios y otras, por el contrario, el culto
que la Iglesia rinde a Dios. Asj, por ejemplo, es evidente que
en el sacramento de la penitencia predomina el aspecto de san-
tificacién del hombre el cual, consiguientemente, aparece tam-
bién en la expresién extrinseca, especialmente en la moderna.
Lo mismo hay que decir de la extremauncion, si, como retiene
Santo Tomas, su fin inmediato es el robustecimiento del enfer-
mo contra la languidez espiritual que es vestigio del pecado.
No obstante, también en la penitencia y en la extremauncién
el aspecto de culto es realisimo: el pecador sometiéndose a la
penitencia proclama la soberana majestad de Dios, su derecho
a nuestra sumision, y de este modo se somete efectivamente a
El. Todos estos actos constituyen la quintaesencia del culto.
Ademas, el pecador se somete a la penitencia con vista a par-
ticipar plena y fructuosamente en el culto de la Iglesia junto
con sus hermanos, es decir, en el culto de la eucaristia, para lo
cual el sacramento de la penitencia lo rehabilita. Se puede ra-
zonar del mismo modo en torno a muchas otras partes de la
liturgia de institucién eclesiastica, por ejemplo, en torno a mu-
chos sacramentales y a los exorcismos, en los cuales predomina
el aspecto de santificacion.

Las partes de la liturgia donde, por el contrario, predomina
netamente el aspecto de culto—si bien tampoco aqui no esta
ausente el aspecto de santificacién—son, por ejemplo, las ora-~
ciones de la Iglesia, ya aquellas con las que se reviste la admi~
nistracién de los sacramentos y de los sacramentales, ya, y es-
pecialmente, la oracién de las horas canoénicas.

1 Summe 2.2 q.81 a.3 ad 2.
2 Véase 2-2 ¢.89 prélogo.

83 q.63 a.6¢
*3 q.60 a.bc
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La eucaristia como sacramento y como sacrificio, une en-

grado sumo los dos aspectos, porque en la ®ucaristia como sa-
cramento, con tal que haya sido recibido con las debidas con-
diciones, se verifica en grado sumo la santificacién que Dios,
por medio de Cristo, hace a los hombres, y, como sacrificio,
viene a ser %l dpice del culto que la Iglesia, en Cristo, rinde
a Dios. Y por esto, como tendremos ocasién de explicar atin
mejor, la misa es el centro de toda la liturgia y su maxima ex-
presién. De todo esto se comprende, una vez mas, cuan insu-
ficiente sea definir la liturgia sélo como culto y cuan necesario
sea definirla también como accién santificadora de Dios.

No viene al caso explicar ahora detenidamente el aspecto
“santificaciéon” de la liturgia. Recuérdese sélo que en la doc-
trina catolica la santificacion del alma que se realiza en los
sacramentos mediante la gracia santificante, se concibe como
una cosa profundamente real, que trasciende inmensamente el
puro plano psicolégico del conocimiento y del efecto, porque
recae en las raices mismas del ser y del obrar del hombre, En
la gracia santificante se habla de verdadera, si bien accidental
y misteriosa, participacién de la naturaleza divina; de partici-
pacién a la Encarnacién y de conformidad a Cristo, qgue incluye
en nosotros la inhabitacion de las personas divinas y nos con-
ducira hasta la gloria de la vision beatifica como a su conna-
tural término. De todo esto resulta evidentemente lo serio y lo
tremendo de la accién litirgica. También las gracias actuales
que los ritos de institucién eclesiastica, en cuanto ritos santifi-
cadores, tienen por fin inmediato de obtenernos, estin todas
dirigidas a la gracia santificante, para recuperarla o para aumen-
tarla en nosotros. Esto vale también para las gracias de orden
temporal que algunos de estos ritos instituidos por la Iglesia
tienen por fin inmediato de obtenernos de Dios, ya que 'estas
gracias temporales la Iglesia no las pide, y Dios no las concede,
sino en cuanto pueden ayudarnos a conseguir mejor nuestra
salvacion. Finalmente, cuando se trata de santificacién del cuer-
po o de objetos exteriores a nosotros que algunos de los ritos
instituidos por la Iglesia pueden obtenernos, la santificacién, co-
mo hemos explicado antes, se entiende de una especial protec-
cién o aceptacién divina de aquellas cosas, por el bien espiritual
de quien las posee o por su uso con las debidas disposiciones.
Ahora debemos pararnos algo scbre la explicacion de las rela-
ciones entre la liturgia y el culto.

2. La RELIGION Y LA “DEVOTIO”

El culto es una expresion de la virtud de religion. Fruto

eminente de la virtud de religién y del culto en especial, digno .

de particular consideracién en el estudio de la liturgia, es aquella
disposicion de animo que los antiguos llamaban devotio. Para
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penetrar mejor en %l mundo de la litqrgia como conjunto de
signos mediante los cuales la Iglesia rinde su culto pubhgo y
oficial a Dios, creo oportuno aclarar algunos puntos esenciales
de estos conceptos de religion y de devotio.

La religion.

La tradicion teologica escolastica, siguiendo principalmente
a Santo Tomas, el cual, a su vez, en esta materia, sigue el uso
de los tedlogos anteriores que se remonta a un concepto de
Cicerén, enlaza la explicacion del concepto de virtud de‘reli-
gion con el concepto de justicia. Esta justicia Ia con(;ibleron
los escolasticos, segin la tradicion de la escuela helenista, en
el esquema de las cuatro virtudes cardinales, no sin notables
vacilaciones e indecisiones en el modo mismo de definirla ®, Asi
la virtud de religion viene a ser como una parte de la justicia:
aquella virtud de justicia que hace dar a D}os' lo que a El es
debido en cuanto es precisamente el primer principio creador, go-
bernador y el fin de todas las cosas ®. Dado, sin embargo, que
es cosa imposible al hombre dar a Dios lo que a El es deblglo
en estrecha medida de igualdad, como lo exige el concepto mis-
mo de estricta justicia, el cual exige la igualdad de las perso-
nas que se encuentran de frente, se afiade que l'a religion no
es propiamente una especie del género de la justicia, sino como
una virtud anexionada a la justicia estrictamente dicha, de la
que es una cierta e imperfecta participac’ién.‘ Es.,to es lo‘que se
quiere decir cuando, con una termi'pologla técnica, se dice que
la religion es una “parte potencial” de la justicia?.

Recientemente han manifestado algunos tedlogos serias du-
das en torno a esta sistematizacién de la virtud de religién en
el esquema general de las cuatro virtudes cardinales de tradi-
cion helenista como un anejo de la justicia®. Razones histéri-
cas, es decir, el conocimiento que teniamos del modo en que
han nacido estos esquemas de sistematizacion de las virtudes y
del modo en que han entrado en la tradicidn wescolastica y alli
se han mantenido, asi como las razones tedricas sobre las re-
laciones de la virtud de religion con las virtudes morales y las
virtudes teologales, obligan ciertamente a tomar en seria consi-
deracion un nuevo examen de toda la cuestion.

Sin embargo, para el fin gue perseguimos, no es del caso
que entremos en lo vivo de esta cuestion, porque todos los
autores estan de acuerdo en tres puntos principales que son la
clave para entender las relaciones entre la liturgia y la religion.

S Para todo esto véase O. LorTiN, Psychologie et Marale auw XII
et XIII siécles ITI p.313-26; Ip., Vertu de religion el vertus théologales:
Doininican Studies 1 (1948) 21Zss.

8 Cf, Summa 2-2 q.81 a.5¢ y ad 3.

7 Ibid., q. An,

‘ngjogﬁg,aﬂromw fondamentale (Desclée, 1954) p.350-G2, con un
resumen de las cuestiones precedentes y bibliografia p.363 n.l.
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Se trata del sentido general de la virtud de religién en la vida
cristiana como respuesta del hombre a su gran deuda para con
Dios, autor y fin de todos los seres; del hecho de que la virtud
de religion trasciende las otras virtudes morales, y, finalmente,
del hecho de que la virtud de religion estd en intima conexion
y proximidad con las virtudes teologales, las cuales son como
la materia de la que se sirve la virtud de religion y su fuente
propia y, a su vez, la virtud de religién es un terreno éptimo en
el que prosperan y se desarrollan las virtudes teologales.

Porque el ser es uno, es ley natural que todo efecto retorne
en cierto modo a su causa. Esto se verifica en el hombre, entre
otras cosas, por la virtud de religién, en cuanto él es efecto
conocedor, consciente y amante de Dios, totalmente dependien-
te de él en su ser y en su obrar. Por eso el hombre conoce
su total dependencia. Puesto delante de la majestad trascen-
dente del ser divino ®, &l concibe necesariamente el sentimiento
de admiracién, temor, reverencia y sumisién delante de aquel
tremendum que le trasciende y le oprime, lo cual es ya el sen-
tido primordial y espontineo de adoracion. Volviendo luego
reflexivamente sobre este sentimiento, el hombre lo aprueba como
justo y necesario, como el mas primordial y el mas inevitable
de los deberes que él tiene para con el ser supremo; es la res-
puesta libre del hombre a la vision de la obligacién de depen~
dencia que &l tiene para con el gue es %l primer principio y el
iltimo fin, creador y gobernador de todos los seres, Asi el hom-
bre acepta y proclama la excelencia de Dios y la propia sumi-
sién y dependencia de El; lo alaba, le da gracias y, no pudien-~
do hacer otra cosa mejor, se pone a su total disposicién. Com~
prendiendo, ademas, que Dijos es su bien sumo, incluso perso-
nal, dmalo y desea poseerlo y pidele que le atienda y que le
conceda todo cuanto le es necesario para llegar a este fin su-~
premo. Y se esfuerza por vivir en la vida cotidiana una vida
moral que sea mas aceptable a Dios. De este modo la admira-
cion, el temor reverencial, la protestacion y aceptacién libre de
la propia sumisién, la adoracion, el amor, la alabanza, la accién
de gracias, el deseo, la peticion, la voluntad de vivir conforme
a lo que a Dios place y ctros sentimientos del mismo género,
son todas disposiciones de animo que provienen de una actitud
fundamental tdnica que puede decirse ser la respuesta en con-
junto del hombre sentida como un deber riguroso que él tiene
para con Dios en cuanto es supremo creador, gobernador y al-
timo fin de las cosas. Esta actitud es la actitud religiosa. Aqui
se nota cuan profundamente todo esto envuelve toda la vida
del hombre y corteja, en cierto modo, también a todas las otras
virtudes en una cierta direccién, es decir, en la direccién de sa-
tisfacer, en el modo que es propio al hombre, a la profunda obli-
gacién que él tiene para con Dios.

® C¢f, LorTIN, ibid.
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Por esta razoén todos los tedlogos, al parangonar la virtud
de religién con las otras virtudes morales, estan de acuerdo en
darla un puesto eminente sobre las demas. Todos cuantos acep-
tan el concepto de religion como anejo de la virtud cardinal de
la justicia, no descuidan jamas el exaltarla por encima de todas
las otras virtudes morales, en cuanto todas estas otras virtu-
des morales regulan nuestros actos que se refleren inmediata-
mente a una cosa creada, como la templanza regula nuestros
actos 'en orden a la comida y a la bebida, la fortaleza en orden
a los peligros, mientras que la religion regula los actos nuestros
que se refieren directa e inmediatamente a Dios en cuanto le
rendimos ‘el culto que le es debido como creador sumo y go-
bernador de las cosas. “La religion, dice Santo Tomas, se acer-
ca a Dios mas que las otras virtudes morales, en cuanto que se
ocupa de cosas que directa e inmediatamente estdn ordenadas
al honor divino; y, por lo mismo, la religién sobresale entre las
otras virtudes morales” 1°. Los tedlogos que no aceptan el con-
cepto de la religion como anejo a la virtud de la justicia estan
inclinados a hacer lo mismo desde el punto de vista tedrico, pre-
cisamente por la evidente trascendencia que no ven bastante-
mente resguardada, relegando la virtud de religion entre los
simples anejos de la justicia. Entre éstos, por ejemplo, el P. Lot-
tin propone la distribucién general de las virtudes morales en
cinco clases: 1) virtudes que regulan nuestro comportamien-
to con nosotros mismos: la templanza y la fortaleza; 2) las
que regulan nuestro comportamiento con nuestros iguales: be-
nevolencia y justicia; 3) las que regulan nuestro comportamien-
to para con las criaturas superiores a nosotros, padres, maes-
tros, patria: sumisién a la autoridad; 4) virtud que regula nues-
tro comportamiento para con Dios: la religion; 5) virtud por
la cual nuestros actos estan dirigidos por la recta razén: la pru-
denc’a. También en ®esta distribucion es evidente la eminente
dignidad de la virtud de religion, puesto que, sola entre todas
las demas, tiene a Dios por objeto y, por lo mismo, 1égicamente,
es superior a las demas que se refieren inmediatamente a cosas
creadas y sefiala de este modo el apice de la vida moral 11

Igualmente estan de acuerdo todos los tedlogos cuando se
trata de afirmar la intima conexién entre la virtud de religion
y las virtudes teologales. Santo Toméas caracteriza las virtudes
teologales como las que tienen por objeto inmediato a Dios
mismo y retiene que esto solo se da en la fe, la esperanza y la
caridad, y no en la virtud de religién. Esta, segin Santo To-
mas, tiene ciertamente a Dios por fin al que se refieren inme-
diata y directamente todos sus actos, y por esta razén es su-
perior a todas las virtudes morales, mas no tiene a Dios por

W Sumana 2-2 q.81 a.ge.

1 3, LorTIiN, La définition \clazsique de la vertu de religioni: Fphemer.
Theol. Lovan. 24 (1948) p.350.

Sent. teol. liturg, ‘ §
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objeto inmediato como las virtudes teologales; y ésta es, para
Santo Tomas, la razén de que la religiéon sea inferior a la fe,
a la esperanza y especialmente a la caridad, la reina por ex-
celencia de todas las virtudes 2.

Sin embargo, también para Santo Tomas, la conexion entre
la virtud de religion y las virtudes teologales es estrechisima y
del todo singular. El retiene ante todo que las virtudes teolo-
gales son la raiz presupuesta de la virtud sobrenatural de re-
ligion: “con su imperio causan el acto de religién” 1#; efectiva-
mente, para honrar a Dijos sobrenaturalmente en el acto de re-
ligién, se presupone que creemos que Dios es creador, gober-
nador y fin altimo de las cosas*#, que tenemos la esperanza de
que Dios acepta nuestros dones y que tenemos la voluntad con-
formada a la suya, que es la caridad; de este modo, las virtu-
des teologales, en especial la caridad, son “principio de la re-
ligién™ 15.

Mas luego Santo Tomas reconoceé con todos los demas ted-
logos que la virtud de religion tiene de especial que es también
una virtud general gue se sirve de todas las otras virtudes, com-
prendidas las virtudes teologales, para actuar ella misma ofre-
ciendo los actos de todas estas otras virtudes en debido ho-
menaje a Dios como creador sumo, gobernador y fin de las co-
sas. Asi todas las demas virtudes son como la materia de la
cual se sirve la virtud de religion: “La virtud de religion mis-
ma... tiene... por materia todos los actos de la fe o de otra
virtud, que ella ofrece a Dios como homenaje debido a El” '¢.

Finalmente, por un reflujo reciproco. bajo aspectos diver-
sos, la virtud de religion que brota de las virtudes teologales,
especialmente de la caridad, nutre a su vez a las virtudes teo-
logales, incluso a la caridad: “... La caridad causa la devocion...,
mas también la caridad es nutrida por la devocion, como toda
amistad se conserva y se aumenta por el ejercicio de las obras
de amistad y por la meditacién” 1%; y digase lo mismo de la fe
y de la esperanza.

La conexion entre la virtud de religién y las virtudes teolo-
gales es tal que no falta entre los tedlogos quien haya soste-
nido que a la virtud de religion, tedricamente hablando, no fal-
ta nada para ser clasificada la cuarta entre las virtudes teolo-
gales '8, mas ain, como la sintesis general de las virtudes teo-

logales .

e Of, Suwmona 2-2 ¢.81 a.5.

3 Tbid., ad 1.

» Of, In Bocth. de Trinitate tect.l g1 a2,

¥ Symma 2-2 .82 a2 ad 1,

® In Boeth. de ‘Trinitate lect.l .1 a.2.

1 Summia 2-2 g 82 a2 ad 2

18 R, HOURCADE, La vertu de religion: Bulletin de Lit, Ecel, de Tou-
louse (1944) p.181-219.

1 A, MARTINET, [nstitutionum: theologicarum quurta pars sew theolo-
gia moralis (Paris 1867) 1 q.355 (citade por LOTTIN, Morale fondamen-
tale p.354).
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C.4. LITURGIA, SANTIFICACION, CULTO 131

Con?o quiera que fuere, el dominio de la virtud de religién
en la V{da cristiana es cuantitativa y cualitativamente profundi-
simo. Comenzando con una admiracién contemplativa de la ex-
celencia de Dios, creador sumo, gobernador y fin de las cosas
ella suscita en el alma el sentimiento reflejo y libre de la com-
placenaa y sumision reverencial que se traduce en la adoracién
interna. Esta disposicién interior de la voluntad, alma de todo
el culto, se expresard connaturalmente al exterior en actitudes
gestos y palabras de toda especie, porque la voluntad interior
moviliza para expresarse a las potencias exteriores y las man-
da. I\_To solo impera a las facultades exteriores, mas también
ala inteligencia misma que dirija la atencién a la contempla~
cion, incluso prolongada y penosa, y, naturalmente, a la imagi-~ .
nacién y a las otras facultades internas, de tal modo que todas
hagan la corte del acto de religién.

Mas atn, aquella disposicién interior de la voluntad manda
a toflfi‘ la persona y llega a ofrecerla entera a Dios en perfecta
sumision, a ponerla, por asi decirlo, libremente a la disposicién
discrecional del creador hasta la destruccién, si asi El lo juzga-
ra oportuno; es el sacrificio interior la suma expresion de la
religion, de la que los sacrificios exteriores son manifestacio-
nes y las cosas ofrecidas externamente sustitutos suyos. La ex-
presién maxima de aquel sacrificio interno de la propia perso-
na hasta la destruccién, si asi el creador lo juzga oportuno, es
el martirio, del que la vida religiosa en todas sus formas }'/ la
virginidad consagrada a Dios, son sus sustitutos. Todos estos
son actos de la virtud de religién, su expresion.

Si se afiade luego que ella se sirve de los actos de todas
las otras virtudes, especialmente, tratindose de religién sobre-
natural, de la fe, esperanza y caridad, como de materia que
ella ofrece a Dios como la propia expresion, se admitira facil-
mente que, como se ha observado justamente *°, la virtud de
religién es como el aglutinante general que unifica toda la vida
moral, y tratdndose de la virtud sobrenatural de religién, toda
la vida sobrenatural del cristiano. Ella se encuentra en todas
las buenas accjones de la vida contemplativa y vida activa
acompafiandolas al fin tinico general de rendir a Dios el home-
naje debido como creador sumo, gobernador y fin de todas las
cosas.

La “devotio”.

Entre los actos de la virtud de religién Santo Tomas con-
siderz'x de modo especial la oracién y la devotio. Me parece
que tiene interés especial en el estudio de la liturgia el concep-
to de devotio. P

Hoy nuestra palabra devocién sugiere mas bien o una cier-

* ), LOTTIN, Morale fondamentale p.362.
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ta propension, especialmente del sentimiento sensible, a las co-
sas de religién en general y en este sentido se dice que uno
es devoto, es un devoto—o, con mas precision todavia, una
cierta propensién a ciertas consideraciones o aspectos particu-
lares de la doctrina religiosa o a ciertas practicas religiosas
particulares—; asi decimos: tener devocion al Sagrado Cora-
z6n, a la Pasién de nuestro Sefior, a San José...

El concepto antiguo de devotio s algo mas profundo. “De-
votio, dice Santo Tomas, proviene de devovere (entregarse a,
darse enteramente a... hasta la muerte); por lo mismo se llaman
“devotos” aquellos que en cierto modo se entregan a Dios para
estarle enteramente sometidos. Por esto, antiguamente, para los
paganos se llamaban “devotos” cuantos se entregaban a la muer-
te por la salvacion del ejército, como narra Tito Livio (VIII, 9)
de los Decios. Luego la devotio no es otra cosa que una cier-
ta voluntad dispuesta para darse a todo cuanto mira al servi-
cio de Dios” 2. “La devotio es un acto de la voluntad del que
se ofrece a si mismo a Dios para servirlo” 22,

De este modo la devotio es una decision de la voluntad por
la cual se pone en actitud radical siempre dispuesta para el
servicio de Dios; es un darse total que el hombre hace de si mis-
mo a Dios, dirigiendo su propio querer y placer hacia el anico
fin de su servicio, siempre preparado a obligarse en todo aque-
llo que concierne a su honor. Es, pues, una actitud de volun-
tad tranquila y viril, fruto de una decisién refleja. Es como la
primera disposicién psicoldgica fundamental, fruto de la vir-
tud de religién que penetra toda la vida, dando orientacion,
modo y forma a todos los actos subsiguientes en los que este
servicio se concretiza 2. La devotio es como el humus inmedia-
to sobre el que germina y crece el culto.

3. EL cuLTO EN GENERAL.

Es necesario en este punto recordar la nocién general de
culto y sus grandes divisiones. Lo haremos brevemente 24,
L)

Nocioén.
El culto, de colere, tener cuidado de, cultivar, en sentido

iatisimo, es la veneracién por un ser basada sobre el sentimien-
to de su excelencia y de la propia inferioridad y sumisién que

3 Summa 2-2 ¢.82 ale.

7 Thid.,, ad 1.

= Of. Summa 2-2 .28 a.1 ad 1. Sobre el concepto de devotio en general,
vénee J. CHATILLON 2n Dict. de Espir, fasc.20-21 (1955) 702-716; A, DA-
NIELS, Devofjo: Jahrb, fiir Liturgiewis. 1 (1921) 40-60.

2 Del culto en la teologia de Santo Tomds trata J. LEWYER, Refle-
wions sur la théologie du culte selon S. Thomas: Rev. Thomiste 55 (19355)

33988,

C.4. LITURGIA, SANTIFICACION, CULTO 133

se ti.ene frente a ello. Es, pues, radicalmente, una cierta acti-
tgd interna hecha no sélo de admiracién, de estima y de honor
sino también de humildad y de protestacién de sumision. ’

Esta actitud puede expresarse en actos diversisimos, mas
el acto de culto propiamente dicho para con un ser se mantie-
ne s6lo en el que tiene por objeto directo este ser. Asi, el acto
por el que el hijo estudia para honrar a sus padres o el ciuda-
dano se comporta bien n el exterior para honrar a su patria
o el fiel da limosna o cura a un enfermo por amor de Dios no
podra decirse culto de los padres, de la patria o'de Dios sino
en un sentido lato, porque en los casos predichos tal cuidado
no tieme por objeto directo a los padres, ni la buena conducta
a la patria, ni la limosna o la cura del enfermo a Dios. Mien-
tras que el acto de veneracion de la bandera, no teniendo por
objeto directo aquel trozo de pafio, sino a la patria de la que
aquel pafio es su simbolo y, por asi decirlo, sustituto suyo, sera
un acto de culto a la patria. Digase lo mismo de la oracicn
hecha a Dios o del sacrificio que le es ofrecido. Estos son actos
de culto en sentido estricto.

Divisiones.

Del concepto de culto pueden tenerse diversas divisiones
segin el fundamento que se considera para hacerlas. '

Por el fundamento objetivo de la excelencia—Siendo la base
objetiva del culto la excelencia del ser que se venera en el
culto, se tendran tantos cultos de naturaleza diversa cuantas
sean las excelencias diversas que se observan en él,

He aqui un esquema:

Profano
Culto .... Natural
Religioso Judaico
Sobrenatural Absoluto: latria, hi-
Cristiano perdulia, dulia,
Relativo,

. En el culto profano, por ejemplo, de los padres, de la pa-
tria, de las artes, de los filésofos, la excelencia considerada es
de.naturaleza profana. En %l culto religioso es de naturaleza
religiosa, es decir, que tiene relacién con Dios y con la vida
moral.

La. excelencia religiosa verdadera, en fin de cuentas, es siem-
pre Dios mismo, es decir, la vida divina en si misma o partici-
p.ada en las criaturas. Ya que el culto religioso no puede refe-
rirse mas que a Dios. A la criatura no puede referirse sino en
cuanto la criatura participa de algiin modo de la vida divina,
(,Qmo lo que es por participacion, siendo realmente algo en si
mismo, se refiere siempre, en fin de cuentas, a aquello que es
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por si v se reduce a él, de este modo el culto religioso de al-
gtin ser creado pudiendo ser también un verdadero culto de este
ser creado y no solo de Dios, sin embargo, en dltimo término
siempre se refiere a Dios, causa iltima de aquella excelencia.

En un orden hipotético puramente natural, la excelencia di-
vina, base objetiva del culto, seria formalmente la vida divina
en si misma o participada, sélo en cuanto Dios es autor del
orden natural, y se tendria de este modo un culto religioso pu-
ramente natural.

En el orden sobrenatural, por el contrario, la base objetiva
del culto es formalmente la vida divina en si misma o partici-
pada en cuanto Dios es autor del orden sobrenatural. El culto
sobrenatural presupone, pues, una revelacion sobrenatural y
presupone en nosotros la fe por la cual nos adherimos a esta
revelacién, porque la vida divina sobrenatural no nos es cono-
cida mas que a través de una revelacién sobrenatural a la cual
nos adherimos con la fe sobrenatural.

El culto judaico del Antiguo Testamento era ya un culto
religioso sobrenatural porque estaba basado sobre una revela-
cién sobrenatural y sobre la fe. En él Dios era honrado con
actos que tenian por objeto directo a Dios mismo como crea-
dor supremo, autor del pacto con Israel, su pueblo elegido, en
orden al establecimiento de su reino sobrenatural en el mundo.
Mas todo el Antiguo Testamento, visto en el conjunto de los
consejos divinos que se explican en la historia sagrada, tiene sélo
un sentido de incoacién y preparacién: es la primera concreti-
zacion, momentanea e imperfecta de aquella idea divina que
Dios debia luego realizar plenamente en Cristo mismo y en la
economia cristiana y que se manifestard y terminarad perfecta-
mente en la Jerusalén futura. El culto del Antiguo Testamento
debe ser encuadrado en esta perspectiva general que determina
su sentido profundo. Aquello era sélo un primer esbozo, una
primera figura y un primer bosquejo del culto que Cristo habria
de inaugurar en su vida mortal, del que el culto cristiano no es
mas que la continuacién bajo el velo de signos y de simbolos,
y el culto de la Jerusalén celeste futura, el cumplimiento per-
fecto en la gloria. Es conocido que esta idea es uno de los te-
mas principales de la Epistola a los Hebreos #5.

El culto cristiano es el culto de Dios iniciado por Cristo en
su vida mortal, principalmente sobre el Golgota, como reden-
tor y cabeza de la humanidad redimida, para formarse su Igle-
sia, su Cuerpo y su esposa, que xprese en si a Cristo mismo y
contintie su obra en el mundo hasta su glorioso retorno. Es,
pues, el culto de Dios en Cristo y por medio de Cristo, es
decir, iniciado por Cristo, continuado invisiblemente por El ®en
nosotros y por medio de nosotros y a nuestro favor; en su

@ Véase C. Spicq, I'Epitre awx hébreur 1,280-83; 291ss.; 311-24,
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Iglesia, por medio de su Iglesia v a favor de su Iglesia; la cual
no hace otra cosa que participar y asociarse al culto de Cristo.
La excelencia propia de la vida divina sobre la que se basa
formalmente el culto cristiano es, pues, la vida divina manifes-
tada en Cristo.

Solo la naturaleza intelectual, la persona, tiene formalmen-
te en si una excelencia religiosa que la hace digna de venera-
cién y, por lo mismo, de culto. Por esto la persona puede ser
objeto de culto en si misma, y el culto a ®lla tributado por este
motivo y en este sentido, se dice culto absoluto.

Los objetos, por el contrario, si tienen alguna excelencia en
relacién a la vida divina, no pueden tenerla formalmente en si
mismos, sino sélo por una cierta relacién suya con la persona,
en cuanto en algin modo pertenecen a ella. Si, pues, se rinde
un culto cualquiera a los objetos, esto debe referirse todo a
la persona a quien de algin modo pertenecen. Por eso ese culto
se dice que es relativo, es decir, relativo a la persona. Asi, por
ejemplo, el culto con que son honrados los objetos que tienen
cierta relacién con la persona de los santos, como sus reliquias
de cualquier clase que sean y sus imagenes, es puramente re-
lativo, porque las reliquias y las imagenes de los santos no tie-
nen excelencia religiosa alguna por un valor suyo intimo de vida
divina, sino dnicamente por la relacion que quien las venera
establece mentalmente entre ellas y la persona de los santos.
De este modo el culto con el cual son veneradas va dirigido
todo a los santos, en cuanto participan de la vida divina.

Mas atin: existe una gran diferencia en el ambito mismo del
culto absoluto, entre el que se rinde a Dios y el que se rinde
a las criaturas por ser santas. El culto supremo tributado a la
naturaleza misma divina, que es el culto de adoracién, en el cual
el hombre profesa a Dios su total sumision, se llama culto de
latria (latreia = servidumbre) y es debido s6lo a la Santisima
Trinidad y a cada una de las tres divinas personas, asi como,
en virtud de la union hipostatica, a Jesucristo, en quien, tam-
bién bajo las especies sacramentales, la humanidad es adora-
da junto con la divinidad con sélo acto de adoracién.

La excelencia religiosa de los &ngeles y de los santos, estan-
do toda en ser ellos fieles siervos de Dios, el culto que se les
tributa se llama dulia (douleia = servicio). Mientras que Maria
Santisima, que tiene, entre todos los siervos de Dios, un pues-
to privilegiadisimo, es objeto de un culto que, si bien es esen-
cialmente diverso al de latria e inferior a él, sin embargo es
superior al de los otros santos y angeles, y se llama por eso
hiperdulia. Como la excelencia religiosa de los santos es par-
ticipada, porque consiste en el hecho de que, con la gracia de
Dios, participan en un grado eminente de la vida divina, su
culto, aunque va dirigido también a ellos, como participantes de
la vida divina, sin embargo, en su altimo término, se dirige
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siempre a Dios, porque ellos s¢lo son participantes de su vida
ivina. .

‘ Por parte del sujeto que rinde culto a Dios.—FEl sujeto %ue
rinde el culto es el hombre. Mas el .hombre puede ser c.(cims1 e-
rado bajo diversos aspectos. Por ejemplo, puede considerarse
al hombre en cuanto es un compuesto d_.e alma y de cu'egl)o,. y
desde este punto de vista el culto se dls.tmgulr'a en culto Zf) o in-
terno y en culto interno y externo al mismo tiempo; puede cori-
siderarsele como ser social, y desde este punto c}e vista su cul-
to se distinguira en culto publico y en _culto privado. 4

El culto ®s esencial y principalmente 1nterno¢'Ante todo por-
que el culto es un homenaje que se 1:i1.1de a Dios;. ahoral blceln,
el honor esta, formalmente, en el espiritu que lo rinde, 51e111 o,
formalmente, una actitud del espiritu, ante t(’)c.lo de la volun-
tad. Luego, porque Dios es espiritu y en espiritu hay gue }go-
nerse en contacto con El Finalmente, porque en eld onll re,
aunque compuesto de ‘espiritu y de cuerpo, es con ‘to o bel es-1
piritu, que es la parte sustancial detem}lnante y mdas noble, e
que da todo el sentido y el valor propiamente humano, y por
lo mismo moral, a las expresiones externas. El cultolcons.ls.te,
pues, esencial y principalmente en aquellos actos y dlSpIOSIClO-
nes de animo, principalmente de la voluntad, en los cua es,lre-
firiendose directamente a Dios, el horpbre reconoce la g)'(ce eItl—
cia divina y le manifiesta su inferioridad y sumision. Sin e: e
animo interno, cualquier expresion externa del cultof n(;1 %s o raj
cosa que una comparsa sin sentido, porque a esta Iachada ®X
terna le faltaria el espiritu vivificante. B '

Sin embargo, no siendo el hombre un puro espiritu, sino lxin
compuesto de alma y de cuerpo y un ser soc.1a1, 'esd no sgo
connatural y espontaneo, sino tamb1en' obligatorio, es decir, de-
bido realmente a Dios, que su culto interno, al mismo tiempo
y con las debidas medidas, se manifieste también en el cuerpo.
Esto por tres motivos: primero, porque es el hombre enter%'en
su unién sustancial de alma y cuerpo, el que debe honrar a Dios
reconociendo, como requiérelo su integra naturaleza cgmpues.ta,
la excelencia divina y protestando de igual m‘odo a DmS'Slfll in-
ferioridad y sumision. Segundo, porque no solo el alma influye
sobre el cuerpo, sino también, psmologlcamente: la expresion
del cuerpo influye en cierto modo sobre las actitudes y senti~
mientos del alma y los nutre, ya en nosotros, ya en los otros
que los ven, y asi la perfecciéon misma dg lgs a'c‘to“smngjrilos
del culto exige, hasta cierto punto, su exteriorizacion = er-

2% Jstos dos motivos son expresados por Santo TomAas ;lehgsggrafogl;% :
“Asf, pues, la religién consiste en el acto por el qugt edebe ad;lptarse
walte @ Dios, sometiéndose a 11, Ahora bien, este al\fa A
; Aquel a quien se rindax el culto y al gue lo rinde, 1s,a nszado Dquel
a quien se rinde el culto un espiritu, no puede ser :{c izado con o
e 0. ‘cﬁno con la mente; por esto, el culto que se Il rinde coms t e
gg?rl;gix;aimente» en actos espiritaales, por medio de log cuales nuestr
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cer motivo es porque el hombre es un ser social y también
como tal y por lo mismo en sociedad, debe rendir a Dios el
culto que le es debido; ahora bien, sin la exteriorizacion del
culto no existe culto social.

La estructura connatural del culto como respuesta del hom-
bre a Dios, realizada interiormente, pero que se concretiza tam-
bién exteriormente, corresponde perfectamente a la estructura
connatural de la santificacién como descension de Dios al hom-
bre hecha por la vida divina comunicada al hombre a través de
cosas materiales y sensibles. Es stempre la ley de la encarna-
cién la que preside el encuentro entre el hombre y Dios.

En el culto interior hecho a Dios jamas se puede pecar por
exceso, antes al contrario, en esto, todo cuanto haga el hom-
bre serd siempre inferior a lo que él deberia hacer para con
Dios. ‘En efecto, la excelencia de Dios, a la que en el culto se
rinde homrenaje, excede toda medida, y por lo mismo, jamas
podra la criatura honrarla cuanto ella merece ser honrada.

Los actos externos del culto, por el contrario, son regula-
dos por la prudencia. Quiero decir que, en estas cosas, se pue-
de pecar no sélo por defecto, sino también por exceso o por
imponderancia de las circunstancias de modo, de cantidad y
de tiempo. Sin embargo, en el culto publico sobrenatural re-
gulado por la Iglesia no pueden pecar por exceso en la obser-
vancia de los actos también externos que la Iglesia impone
como obligatorios, aquellos a los que los impone como obliga-
torios. Por el contrario, en los actos externos del culto apro-
bados por la Iglesia, pero no impuestos como obligatorios, debe
intervenir en cada uno de ellos la prudencia para observar la

. medida justa segin las circunstancias de persona, de lugar y

de tiempo. Esta observacién tiene no pequefia importancia en

las dos cuestiones de liturgia y espiritualidad, y liturgia y pas-
toral. '

Considerando al hombre como ser social, su culto se divide
en culto privado y culto pablico. El culto privado puede ser o

mente se ordana. a Dios; estos actos son prinjcipalmente los de las virtu-
des teologales. En este sentido, dice San Agustin (Enchiridion 3) que
a Dios se rinde culto con la fe, la esperanza y la caridad, A éstas se
afiaden les actos de los donas del Espiritn Santo, que nos ordenan a
Dios, como el don de la sabidurfa y del temor.

Mas como mnosotros, que rendimes culto a Dios, tenemos cuerpo, y
nuestro conocimiento cemienza por los sentidos, por nuestra parte se
requisren también actos corporales en el culto predicho, sea para servir
4 Dios con todo lo que somos, sea también para excitarnos a nosotros
mismos, por medio de estos actos corporales, a los actog espirituales or-
denados a Dios.

Por eso San Agustin, en el libro Del cuidado que se ha de tener de
los difuntos, dice: “Aquellos que ruegan expresan con los miembros del
cuerpo sus sentimientos dz sdplica i cuando se arrodillan, cuando extien-
den las manos, o si_se postran en el sueclo -0 hacen cualquier acto exter-
no. Iis verdad que Dios conoce su voluntad interna y su intencién y que
15l no tiene necesidad de estos sighos para conocer el 4nimo de los hom-
hres. Mas, con todo esto, €l hombre se excita mds al rogar y a gemir con
mfs humildad y con mds fervor” (In Boeth. de Trin. lect.l q.1 a.2c,
'f. también Summa 2-2 ¢.81 a.7e).
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solo interno o interno y externo al mismo tiempo. El ptblico es
necesariamente externo e interno al mismo tiempo; el hombge
no estd en comunicacion con los otros hombrgs sino a traveés
de lo exterior. Bl culto pitblico oficial es el que es rendido por
la sociedad como tal, es decir, por los hombres en cuanto cuer-
po social estructurado jerarquicamente. Del mismo modo que
ios hombres forman un cuerpo social formalmente en cuanto
los individuos dependen, en aquello que mira al fin de la so-
ciedad, de la autoridad que los informa, dirige, representa y
obra en su nombre, el culto publico oficial es s6lo el que esta
reconocido por la autoridad legitima de esta sociedad como
punto de la sociedad y por lo mismo ordenado o reconocido
por esa autoridad o rendido por ella, como forma y represen-
tante de todo el cuerpo social. o

La legitimidad, més aun, la necesidad de un culto puablico
para el hombre en general se deriva de su misma naturaleza
social, por lo cual él no nace, no subsiste, no se dgsarrolla y
no alcanza su perfeccion, bajo cualquier aspecto, sino en s0-
ciedad, como miembro estructurado por una autoridad. Por lo
mismo, también como ser social y miembro de un cuerpo so-
cialmente estructurado, debe el hombre rendir su culto a Dios,
lo cual implica la necesidad de que en este culto intervenga la
sociedad como tal jerarquicamente estructurada a traves de su
autoridad legitima. Bl grado y el modo concreto espegﬁco de
socialidad del culto cristiano, depende, ademas, de la. libre vo-
luntad positiva de Dios, el cual ha decidido no comunicarse con
los hombres mas que en Cristo y en aquella ‘so‘c1edad determi-
nada que es la Iglesia con sus medios d'ete’rmu}ados de sapt1f1~
cacion y con sus determinados podt_ares ]erar‘qurcos.de gobierno
y de doctrina. Este ultimo pensamiento sera ulteriormente ex-
plicado en un capitulo proximo.

De todas las divisiones precedentes del culto se ve que la
liturgia catélica como culto es el culto relligioso, s.obrenatural,
cristiano, principalmente interno, mas también esencialmente ex-
terno, piblico y oficial de la Iglesia.

4. LoOSs CARACTERES SACRAMENTALES Y EL CULTO CRISTIANO

Una de las mayores caracteristicas de la explicacion te’olc’?-
gica que Santo Tomas propone de los sacramentos, es la 1nlt1-
ma conexion que ¢l establece entre los sacramentos y el culto
cristiano. Aunque no se pueda decir que, en este campo, las
explicaciones de Santo Tomas deban retenerse como dogmas
de fe ni tampoco como inica explicacion posible, espec1a}men-
te en todas sus particularidades, sin embargo, en su conjunto,
es una explicacién no sélo muy satisfactoria de ‘1os‘ datos c}e
la revelacion, sino también de incontestable grandloSld.a’ld‘ Mas
aiin, en aquello que se refiere especialmente a la relacidon entre
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el caracter bautismal y el culto cristiano, es aceptada general-
mente por los tedlogos y admitida también por la enciclica
Mediator Dei?". No expondré sobre esto mas que un resumen,
al que afiadiré algunas anotaciones de interés litirgico.

Como es conocido, para Santo Tomas el fin propio de los
sacramentos cristianos es doble: santificar al hombre limpian-
dolo del pecado y habilitarlo para el culto cristiano: “la gra-
cia sacramental es ordenada principalmente a dos fines, esto
es: quitar los defectos de los pecados pasados, en cuanto se
refieren al acto, no a la pena; segundo, habilitar al alma en
orden al culto de Dios, segtn la religion de la vida cristiana” 28
Con respecto al culto como fin especifico de los sacramentos
cristianos, notese bien que, por medio de los sacramentos, se
trata de habilitar al fiel no ya a un culto cualquiera de Dios,
mas al culto especificamente cristiano de Dios. Sabemos que el
culto cristiano es el culto que Cristo rindi6 a Dios %en su vida
mortal, principalmente sobre el Golgota, y que ahora siempre
contintia rindiéndolo. Sabemos que para Santo Tomas, aunque
todos los sacramentos habilitan al culto cristiano de Dios, in-
cluso todo sacramento es ya un ejercicio del culto cristiano, sin
embargo, no todos los sacramentos estan del mismo modo o en
igual medida dirigidos al culto.

Santo Tomas junta de modo especialisimo ®l bautismo, la
confirmacién y el orden con el aspecto cultual de los sacra-
mentos y esto a causa del caracter indeleble que estos tres sa-
cramentos, y sélo ellos, imprimen en quien los recibe. La re-
lacion especial entre estos tres sacramentos y el culto divino
estd en que el fin propio del caracter indeleble es precisamente
habilitar directamente para el culto cristiano. El caracter del
bautismo y de la confirmacién 2??, para Santo Tomas, habilitan
directamente al culto divino cristiano en cuanto este culto con-
siste en participar activamente en los otros sacramentos, y ante
todo en la eucaristia, a recibitlos, mas no de un modo puramente
pasivo. El caracter del orden habilita, por el contrario, al culto
cristiano 'en cuanto habilita a dar a los otros los sacramentos 3°.

El culto cristiano no es otro, como ya mucho se ha repe-

27 N.87.103.

=B Summa 3 .62 a.b c. .

2 Para 21 bautismo no existe dificnltad alguna; la cosd es también
vigorosamente acentuada vor la préctica litargica: s6lo los bautizados
pueden’ recibir los sacramentos, y, en la antigiiedad, sélo los bautizados
podian asjstir al sacrificio. Para la confirmacién existe alguna difieul-
tad, por el modo en que hoy se la concibe; asi tarmbién en Santo Tomds,
que la considera ordanada a la. eucaristia: wf homo mon vereatur se
subtrahere a tali sacramento (Summme 3 ¢.66 a.2 c¢)., Por el contrario,
parece que  esta. dificultad no existia en el uso antiguo, ya que en é1 la
confirmaciéon se recibia siempre da2spués del bautismo y antes de la comu-
ni6n (p.ej., en la noche del Sdbado Santo; entre los griegos persiste ese
uso aun para los nifios). Asf, en la antigiiedad la confirmacién aparecia
rerdaderamente como una parte esencial de la iniciacién, y, por lo mis- .
mo, de la habilitacién cristiana al culto diviro de la eucaristia.

W Cf, Symme 3 ¢.63 a.B,

v
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tido, que el culto mismo de Cristo a Dios, que El inicid en su
vida terrena, principalmente en el Gélgota, y que ahora siempre
continta como sumo sacerdote, mediador entre Dios y los hom-
bres y cabeza de su cuerpo mistico que es la Iglesia. El carac-
ter sacramental que habilita precisamente para el culto cris-
tiano, no puede, pues, hacer otra cosa que habilitar al hombre
para el culto que Cristo, como cabeza de la Iglesia, su cuerpo
mistico, rinde a Dios. Todo caricter sacramental es por lo mis-
mo una participacién en el sacerdocio de Cristo.

“El caracter, propiamente hablando—dice Santo Tomas—,
es una sefial (singnacualum) con el que se marca una cosa en
cuanto estd ordenada a algin fin determinado; asi, v. gr., se
marca el dinero para el uso de los consumidores y los solda-
dos son sefialados con la marca que los habilita para la mili-
cia. Ahora bien, el fiel es habilitado a dos cosas: ante todo
y principalmente a la fruicién de la gloria, y para este fin es
sefialado con la marca de la gracia... Después el fiel es habili-
tado a recibir o a dar a otras cosas que miran al culto divino.
Mas, todo rito de la religién cristiana se deriva del sacerdocio
de Cristo. Por lo mismo, es claro que el cardcter sacramental
es, en modo especial, el caracter de Cristo, al que ®l sacerdocio
y los fieles vienen configurados segin los caracteres sacramen-
tales, los cuales no son otra cosa que ciertas participaciones
del sacerdocio de Cristo, derivadas del mismo Cristo” 31. Por
el caracter sacramental que imprime en los fieles, haciéndoles
participes de su propio sacerdocio, Cristo ejerce su mismo sa-
cerdocio, como la causa principal ejerce su accién por medio del
instrumento y de la virtud instrumental 32.

Por medio de cualquier sacramento el hombre en cierto mo-
do participa del sacerdocio de Cristo, al menos en cuanto par-
ticipa de sus efectos y, al recibir los sacramentos, hace acto de
culto a Dios, pero en los tres sacramentos de bautismo, con-
firmacion y orden, esta participacion es mucho maés intima y
profunda, pretisamente por medio del caracter que imprimen,
porque por él, en estos tres sacramentos, se recibe una habili-
tacion a realizar o a recibir activamente algo que es propio al
sacerdocio de Cristo 3.

El caracter es de este modo una cierta consagracion obje-
tiva en cuanto lleva consigo una separacién del uso profano
y una destruccién para el culto divino. “El hombre es santifi-
cado por todos los sacramentos, en cuanto la santificacién lleva
consigo la purificacion del pecado que se hace por la gracia.
Mas de un modo especial, por algunos sacramentos gue impri-
men caracter, el hombre es santificado como por una cierta
consagracion, en cuanto viene habilitado para el culto divino;

8L Summa 3 q.63 a.3 c. in.
® f, Summa 3 ¢.63 a.6 ad 1 ¢ y ad 2, o
8 Cf, Summa 3 ¢.63 2,6 ad 1, :
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como también decimos de los objetos que son santificados en
cuanto quedan habilitados para el culto divino” 34, Santo Tomaés
piensa que el caracter reside en las potencias del alma, y con
més precisién en la potencia cognoscitiva #%.

De todo esto deriva Santo Tomas la explicacién por qué el
caracter sacramental es indeleble. En efecto, el sujeto en quien
reside, el alma, el entendimiento, es por st mismo indeleble y
perpetuo, a menos que Dios quiera aniquilarlo; y el sacerdocio
de Cristo, de quien el caracter es una participacion, s eterno;
por lo mismo lo que es consagrado por una participacién de
este sacerdocio, permanece siempre consagrado, a menos que
no sea destruido ®¢. “Si bien después de esta vida no perma-
nece el culto exterior, permanece, sin embargo, el fin de aquel
culto. Por lo cual también después de esta vida permanece el
cardcter, en los buenos para su gloria, en los malos para su ig-
nominia; como también el signo militar permanece en los sol-
dados después de la victoria, en los que vencieron para su
gloria y en los que fueron vencidos para su pena” 27,

Santo Tomas llega, pues, a proponer, a propésito del carac-
ter sacramental, una grandiosa perspectiva sintética. Ante todo,
la economia sacramental aparece alli toda ordenada, como a su
fin especifico, en primer lugar y esencialmente al culto cristia-
no de Dios, como prolongacién en nosotros del culto de Cristo
a Dios. El otro fin esencial de los sacramentos, la santificacién
del hombre, aparece en ®lla todo ordenado al culto cristiano
de Dios. Este hecho debe ser bien notado: la santificacién del
hombre estd ordenada a la adoracién, a la gloria, que se da a
Dios en %l culto cristiano y no viceversa. Los dos fines insepa-
rables de la liturgia: santificacién y culto, no son fines para-
lelos e independientes, sino subordinados: la santificacién esta
ordenada al culto.

Es evidente que toda la economia sacramental, incluso toda
la liturgia, lleva consigo un color fuertemente teocéntrico; en
el interior de la liturgia todo esta ordenado a rendir homenaje
a Dios, también la misma santificacion del hombre. Con ma-
yor razén debera considerarse como estrictamente subordinadc
al fin de adoracion y de culto todo lo que en la liturgia tiene
por fin de amonestar e instruir, como lecturas, predicacién,
eventuales explicaciones... Bl fin didactico y moralizador de la
liturgia estd fuertemente subordinado al fin cultual. Por esto.
en la liturgia, todo este aspecto didactico y exhortativo debe
ser siempre regulado de tal modo que jamas se pierda de vista
el fin preciso al que estad inmediatamente ordenado. Si se pien-
sa luego que todos los sacramentos y, con mayor razén, toda
la liturgia de insfitucién eclesiastica, estan ordenados a la euca-

% Tbid., ad 2.

= Jumma 3 .63 a4 ad 2 y ad 3,
® Summae 3 .63 a.b5.

® SQumma 3 Q.63 a5 ad 3
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ristia, como ensefia Santo Tomas 3%, y nosotros debemos aclarar
en seguida, se comprende cémo toda la obra de la santificacién
y con mayor razén toda la obra de doctrina y gobierno en la
Iglesia, esté ordenada al culto cristiano de Dios en el sacrifi-
cio de la Misa. Se entrevé asi, una vez mas, como todo en la
liturgia y en la vida cristiana, concebida y vivida teocéntrica-
mente, tiene por centro y sol el sacrificio de la Misa.

Ademas, mediante la predicha doctrina de los- caracteres
sacramentales, todo el sistema de santificacion del hombre y
de culto a Dios aparece vivamente encentrado en el sacerdocio
de Cristo y en el culto que Cristo rinde a Dios, y por lo mismo
en su participacién y extension actual a toda la Iglesia, ante
todo y de modo singular a la jerarquia mediante el carécter
del orden, mas luego, de modo bien diverso, pero verisimo vy
realisimo, también a todo fiel, por medio del caracter del bau-
tismo y de la confirmacion. El culto de la Iglesia es el culto
de Cristo, cabeza de la Iglesia, que hace participe de su culto
a todo su cuerpo; el sacerdocio de la Iglesia es el sacerdocio
de Cristo, cabeza de la Iglesia, que hace participe de su sacer-
docio a todo el cuerpo.

De aqui se advierte el caracter propio del culto cristiano,
como prolongacién y participacién del culto de Cristo a Dios,
que no tiene comparacién alquna posible en lo que el hombre
ha podido jamés pensar o realizar. Aqui se ve cuanto la sola
filosofia, o la simple historia de las religiones, o la desnuda psi-
cologia religiosa, estén bien lejos de poder sospechar semejante
profundidad, y cuan superficial sea el aspecto que estas cien-
cias, a la luz de si mismas, puede sorprender en el culto cris-
tiano °.

De aqui se comprende cémo solo quien estd sefialado con
el caracter del bautismo tiene un culto cristiano y puede parti-
cipar en él mismo, principalmente en el sacrificio de la Misa.
Asi se explica la disciplina antigua que no admitia en él a los
no bautizados ni siquiera como simples asistentes.

5. EL SACERDOCIO CRISTIANO Y EL SACERDOCIO DE TODOS
LOS FIELES

De la doctrina del caracter sacramental, como: “caracter
de Cristo, al que estan configurados el sacerdocio y los fieles
segan los caracteres sacramentales, los cuales no son otra cosa

8 Summa 3 .65 a 3.

#® Por esto el teblogo catdlico, al admirar en algunos ¢asos un gran
nimero de interesantes observaciones fenomenologicas de psicologia reli-
giosa, no puede dejar de notar qué vacias son las obras de los acatblicos
cuando hablan del culto cristiano; ellos no pueden percibir m4s que la
corteza de esta realidad. Asf, p.ej., W, James Pelazzoni, ‘Yung, Otto,
La observacién vale también para las obras de los medernistas tipo Ty-
rell y. Bonainti,
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que ciertas participaciones al sacerdocio de Cristo, derivadas
del mismo Cristo” %, toma, finalmente, su justo e integro sig-
nificado, sin exorbitaciones, pero también sin injustas minimiza~
ciones, el concepto del sacerdocio universal de todos los fie-
les y por lo mismo de su participacion activa en la accion li-
tirgica, principalmente en la Misa.

La cuestién.

Desde hace algunos decenios, la cuestion del sacerdocio
universal de todos los fieles reclama nuevamente la atencion de
los teodlogos, los cuales se han dado a estudiarla de nuevo er
la Escritura, en la tradicién patristica, litdrgica, teolégica y en
sus aspectos teodricos 1. Dos causas los impelen en este sen-
tido: el renovado sentido litargico, con el deseo consiguiente
de aclarar mejor desde el punto de vista tedrico y de valorizar
mejor practicamente la parte activa de los fieles en la accion
litirgica, y las reflexiones méas atinadas en torno a la parte de
los laicos en la Iglesia.

Existe, ante todo, un hecho, desde el punto de vista teols-
gico, del que debe partir toda consideracién en esta materia:
es decir, que la Escritura, la tradicion litargica, la patristica,
no tan solo la de los tedlogos medievales y modernos, hablando
de todos los fieles, les atribuyen la cualidad de sacerdotes y
hablan de sacrificio a propésito de lo que ellos ofrecen, para
un ndmero considerable de acciones y situaciones. Asi se ha-
bla de sacerdocio y de sacrificio de todos los fieles a propo-

- sito de su oracién, principalmente de alabanza; de su mortifi-

cacion; de la virginidad y de la vida monastica y religiosa en
general; del martirio; del cumplimiento de los deberes del pro-
pio estado; del ministerio apostolico; de la ensefianza de la
verdad cristiana; de la participacion de todos los fieles en el
sacrificio eucaristico; del hecho de que los esposos se adminis-
tran a si mismos el sacramento del matrimonio; de la vida de
los padres y madres de familia; de la administracién de algn-
nos sacramrentales; de la accidén catolica. En total unos trece
casos diversos. Ademas de esto existen muchas afirmaciones
explicitas generales sobre la existencia de un sacerdocio sui
generis que compete a todos los fieles.

#® SanTo TomAs, Swmuna 3 ¢.63 a.3 c.

“ Fl estudio mds reciente y, desde el punto de vista teérico, el mejor,
i mi parecer, es el da Y. CoNgar, Jalom: pour une théologie du laicat
(Paris 1953) p.159-366, Véase también A, DPIovLaNTIi, Il sacerdocio dei
fideli: Enciclopedia del Sacerdocic, ed. es:p. (ed. Taurus, Madrid). Entre
otros estudios hay que notar también: P. DABIN, Le sacerdoce royal des
fidéles daws la trudition ancienmme et moderne (Bruselas-Paris 1950) ;
. J. LECUYER, Essai sur le sacerdoce des fidéles chex les Péres: La mai-
son Dieu n.27 (1951-53) . p.7-50. En BEspafia tuvieron gran resonancia
log estudios del P. E. Sauras 2n la Samana Teolégica Espafiola de 1953.
I.a revista “Liturgia® también ha aclarado mucho esta cuesti6n, sobre
todo en log articulos del ¥. M. Garrido.
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Estos aspectos no se han explicitado todos juntos en la his-
toria de la teologia, sino sucesivamente. El cuadro general del
desarrollo histérico de los diversos puntos es, poco mas o menos,
el siguiente: en la Escritura se encuentran ya explicitos los pun-
tos siguientes: 1. Ante todo, la afirmacion general del sacerdocio
de todos los cristianos: 1 Petr 2,4-10; Apoc 1,5-6; 5,9-10; 20,6.
A estos textos que traen la palabra misma sacerdocio a propé-
sito de todos los fieles, se afladen los siguientes: 2. Los textos
en que se dice que ahora, en Cristo, nos acercamos (prosercho-
mai) a Dios: Heb 4,14-16; 7,19; 10,19-22; o que en Cristo en-
tramos (prosago) o tenemos acesso (prosagoge) a Dios: Eph
2,18-22 (cf. también Eph 3,12; Rom 5,2; 1 Petr 3,18). Este tema
de acercar y tener acceso tiene, indiscutiblemente, un valor cul-
tico sacerdotal +?; se nos acerca a Dios para realizar un acto
ciltico; quien se acerca y tiene acceso a El son principalmente
los sacerdotes (véase en los Setenta: Num 12,2-7; Ex 29,10; Lev
4,14; 7,6; ler 7,15; véase también I Clem. 31,3; Ad Diog. 3,2).
En tercer lugar existe el testimonio explicito de que los fieles
ofrecen culto y sacrificio a Dios: Phil 3,3 (culto en general);
Phil 4,18 (sacrificio como socorro financiero a los misione-
ros); Rom 12,1 (sacrificio de los propios cuerpos; véase tam-
bién Phil 2,17; 2 Tim 4,6); Heb 13,15-16 (sacrificio de alaban-
za y de caridad para con el préjimo); Rom 15,16 (San Pablo
ofrece en sacrificio a los gentiles como fruto del propio apos-
tolado).

La tradicion patristica4?, ademas de los puntos ya expre-
sados directamente en la Escritura, expuso especialmente los
conceptos del sacrificio y del sacerdocio del martirio y de la
virginidad; se encuwentran también explicitamente los concep-
tos del sacrificio y del sacerdocio de la predicacion y del padre
y de la madre de familia 4*.

El medievo aclaré especialmente el concepto del sacerdocio
y del sacrificio eucaristico también del laico, con explicita re-
rerencia a los caracteres sacramentales del bautismo y de la
confirmacion; mientras que los conceptos de sacrificio y sacer-
docio universal en la administracion del matrimonio, en el uso
de los sacramentales y en el apostolado de la accién catélica
son ideas puestas de relieve por la teologia moderna.

La cuestién que se presenta ante el tedlogo a proposito de
este lenguaje de la Escritura, de la tradicién patristica y teolo-
gica, es la siguiente: ;Como ordenar todos estos datos en un
sistema explicativo unitario sobre el sacerdocio comtin a todos
los fieles? ;Cual serd el principio de explicacion teolégica de

A Véase K. L. ScuMIDT, Prosago, prosagoge: Th2ol, 'Wért, zum N.,T.
1,131-34; J. SCHNEIDER, Proserchomai: ibid., I1I1,680-82,

4 Cf. especialmente lag obras de Dabin y Liezcuyer antes citadas.

“ Véase, p.ej., los textos de Justino, Ireneo, Origenes, J. Criséstomo,
Leén Magno, citados por PIOLANTI, l.c. D.T1T7ss.

c.4. LITURGIA, SANTIRICACION, CULTO 143

\
toda'esta materia? Los ensayos en este sentido han sido mu-
chos y muy diversos.

Sin hablar de las desviaciones netamente heréticas en este
campo que, desde Tertuliano a Lutero, quitan explicitamente
cualquier distincion esencial entre el sacerdocio jerarquico y el
comin a todos los fieles 45, entre los mismos catdlicos se va
desde la posicién minimista que interpreta la palabra sacerdocio
referida a todos los fieles en orden al sacerdocio jerarquico tn
sentido puramente metaférico, incluso en sentido equivoco 46,
a la posicién diametralmente opuesta que exaltan de tal modo
la realidad del sacerdocio comin a todos los fieles hasta hacer
temer una tendencia latente que no salve bastante su distincién
esencial con el sacerdocio jerarquico, por este motivo la enci-
clica Mediator Dei*" puso en guardia contra semejantes ten-
dencias.

Ensayos de sistematizacién del concepto
de sacerdocio cristiano, .
Teniendo en cuenta las observaciones hechas recientemente
por los tedlogos en este campo, sugiero el siguiente esquema-
sintesis en torno al concepto del sacerdocio de Cristo y de su
participacién a los cristianos. Fin de este esquema es aclarar
el concepto de sacerdocio general de los fieles, segun las di-
versas acepciones afirmadas por la Escritura y por la tradicién
encuadrandolo en el concepto general del sacerdocio cristiano
y mostrando las relaciones con 'l sacerdocic de Cristo y con
el sacerdocio jerarquico.

Sacerpocio DE CRISTO

en si mismo:
participado por los cristianos: 4
I. Mediante el caracter del orden (= sacerdocio jerarquico):
A) para realizar, in persona Christi, el sacrificio euca~
ristico *en si mismo;
B) para realizarlo en sus presupuestos y consecuen~
cias;
1. Ante los fieles.
a) En los presupuestos y consecuencias de naturale-
za litargica:
— administracién de los otros sacramentos;
— institucién y ejecucion de los sacramentales, ce-
remonias, oraciones, alabanza divina.

4 Tl error protestante fué condenado en Trante; véase Denz. n.690.

% Asf. pricticamente, B, Capelle y el periddico ILes Questions Litur-
giques et Paroissiales en numerosos articulos.

7 N.81-83.
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b) En los presupuestos y consecuencias de natura-
leza extralitiirgica:
— gobierno de la Iglesia;
~—- ensefianza de la doctrina.
2. Ante los infieles: apostolado misionario.

II. Mediante el caracter del bautismo y de la confirma-
cién (= sacerdocio comin a todos los fieles):
A) para participar activamente en el sacrificio eucaris-
tico y hacerlo suyo en si mismo.
B) para participar en él activamente y hacerlo suyo
en sus presupuestos y consecuencias.
1. En sus presupuestos y consecuencias de naturaleza
litargica.
a) De naturaleza litirgica sacramental:
— para recibir la penitencia, la extremauncion, el
orden;
— para administrarse y vivir el matrimonio cris-
tiano.
b) De naturaleza litargica no sacramental:
— para recibir los sacramentales y también para
administrarse algunos;
— para participar en la alabanza divina litirgica.

2. En sus presupuestos y consecuencias de naturaleza

extralitargica:
a) Santidad de vida:
— mortificaciones;

— virginidad y vida religiosa;
- deberes del propio estado;
— ejercicio de la caridad para con el préjimo;
— oracién privada.
b) Apostolado seglar en uniéon con la jerarquia.
¢) Confesion de la propia fe hasta el martirio si fue-
re necesario.

Una serie de anotaciones servird para explicar el esquema.

Sobre el concepto de sacerdocio.—La primera cuestion que,
entre los tedlogos, da origen a pareceres diversos en torno al
concepto del sacerdocio comin de todos los fieles, es el con-
cepto mismo de sacerdocio en general. Ante todo: el concepto
de mediacién entra esencialmente en el concepto mismo de
sacerdocio de tal modo que, faltando eventualmente la media-
cién, falta, por el mismo hecho, el concepto de sacerdocio? Si
asi fuera, el “sacerdocio” comitn a todos los fieles, sea en torno
a la eucaristia, sea en torno a otras cosas, no tendria analogia
alguna, ni siquiera metaférica, con el sacerdocio de Cristo y de
le jerarquia, porque, en %l sacerdocio de los fieles falta esen-
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cialmente la mediacion . En tal caso, hablar de sacerdocio
de todos los fieles junto al sacerdocio de Cristo y de la jerar-
quia, o también del Antiguo Testamento, seria usar una ®x-
presidon simplemente equivoca.

Ahora bien, ya la Escritura, cuando habla del sacerdocio
de todos los fieles, intenta manifestar una analogia entre el
sacerdocio de los fieles y el sacerdocio del Antiguo Testamen-
to. Esta analogia esta en la oferta de la victima (thysia) y por
lo mismo del sacrificio #°: “Vosotros como piedras vivas sois
edificados en casa espiritual (pneumatikos) y sacerdocio santo,
para ofrecer sacrificios espirituales (pneumatikas thysias), acep-
tos a Dios por Jesucristo” (1 Petr 2,5). El sacerdocio de los
fieles se pone, pues, en relacién con la oferta de las victimas.
El tertium comparationis entre el sacerdocio del Antiguo Tes-
tamento y el sacerdocio universal de todos los fieles no es
otra cosa que la oferta de un sacrificio: los fieles del Nuevo
Testamento son todos sacerdotes, analogamente a los sacerdo-
tes del Antiguo Testamrento, porque también los fieles del Nue-
vo Testamento ofrecen victimas 39. El sacerdocio universal de
todos los fieles es, pues, definido en orden a la oferta de vic-
timas para ®l sacrificio.

Sobre el concepto de sacrificio—Mas, jcual es la nocién
precisa de sacrificio que se ha de adoptar? Se sabe que tam-
bién es esta cuestion muy discutida entre los tedlogos. Sin en-
trar en las particularidades de esta cuestién, propongo la no-
cién siguiente: sacrificio, en sentido latisimo, es el acto interno
de poner a disposicion completa, hasta la destruccién total si
ocurriese, una cosa, hecha a otra persona o cosa, en recono-
cimiento de su superioridad sobre la cosa que se le pone a dis-
posicion. De este modo se puede hablar: de sacrificar una
cantidad de dinero a cualquier cosa o cualquiera; de sacrificar
la propia carrera o la propia reputacién a cualquier cosa o a
cualquiera, y, especialmente, de sacrificar a cualquier cosa o
a cualquiera una persona o una cosa viva, llamada precisamen-
te, como tal, victima.

El concepto de sacrificio incluye asi necesariamente: 1.° El
concepto de oblacién: se ofrece, se pone a disposicion. 2.° El
concepto de destruccion, al menos potencial, de la cosa ofreci-
da, la cual destruccion, tratindose del sacrificio de un ser
vivo, o victima, se llama inmolacién; mas la destruccién acep-

¥ Exceptuado tal vz en el caso en que el simple fiel, con sus oracio-
nes (e alabanza e intercesién, hace de “mediador” entre Dios y log otros
hombres y la naturaleza. infrahumana. Mas, segin/ me consta, de tal
“sacerdocio” no habla la Escritura ni, a 10 que creo, la tradicién, al m2«
nos en modo notable.

40 Tysig, victima, es término sacrificial en el Antiguo Testamento.

. % Nétese que Hebr. 5,1: Todo pontifice tomado de entre los hombres,
en favor de los hombres es instituido para las cosas que miran a Dios,
para ofrecer ofrendas y sacrificios por los pecados, mo quiere ser una
definiit(;ién del sacerdocia en general, sino que habla del sumo sacerdocie
aronftico.
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tada de antemano por el oferente no debe, necesariamente, ser
también actual; lo esencial es que sea aceptada de antemano
por el oferente, si las circunstancias lo requiriesen. 3.° El con-
cepto de reconocimiento de la superioridad de la cosa o de la
persona a quien se sacrifica sobre la cosa que le es sacrificada.

En el sacrificio religioso el hombre se pone a si mismo a
disposicién de la divinidad o alguna otra cosa hasta su destruc-
cion, si ocurriese, para reconocer el soberano dominio de la
divinidad sobre las cosas y sobre si mismo. En el sacrificio re-
ligioso, si es hecho por quien tiene recto concepto de la divi-
nidad, la cosa ofrecida debe incluir siempre necesariamente en
cierto modo la vida propia y la persona integra del oferente,
de otro modo no existiria un reconocimiento real del efectivo
dominio y superioridad de la divinidad, incluyendo este domi-
nio necesariamente la vida misma y la personalidad integra
del hombre. Quien intentase excluir del acto sacrificial el re-
conocimiento del dominio de la divinidad sobre la propia vida
y persona no realizaria ciertamente un sacrificio, sino una ofen-
sa a la divinidad.

Puesto que el concepto de sacrificio religioso incluye ne-
cesariamente como materia ofrecida la persona total, las otras
cosas no pueden ser materia de sacrificio religioso sino en
cuanto tienen alguna relacién con la persona; sea como simbo-~
lo (materia simbolica), sea como efecto y manifestacion de la
persona misma (como la salud, las diversiones, el honor, la
gloria), sea como objetos poseidos por la misma persona (dine-
ro, bienes terrenos). Se ve ya, por esto, como el concepto de
sacrificio religioso contiene necesariamente una analogia de
atribucién y se diga en primer lugar del sacrificio de la per-
sona v solo subordinadamente de los otros sacrificios, en cuan-
to tienen alguna relacién con la persona como simbolo, efecto
de la persona u objeto poseido por la misma persona.

En la constitucién interna del sacrificio se puede distinguir
algo que es como la forma y algo que es como la materia. La
forma del sacrificio es el &nimo interno, la voluntad, la inten-
cién de quien haciendo la ofrenda se sacrifica a si mismo u otra
cosa para reconocer la superioridad y el dominio de la perso-
na o de la cosa a quien hace el sacrificio. L.a materia es la
misma cosa que es ofrecida, puesta a disposicién. Esta mate-
ria puede distinguirse segtn el esquema siguiente:

1. Materia real: la misma que se pone a disposicién:

1. Intrinseca a la persona del oferente:

a) total y primaria: la persona total, la vida;

b) parcial y secundaria: las manifestaciones mas va-
riadas de la persona, de la vida (como salud, tra-
bajo, honor...).

2. Extrinseca: cualquier bien extrinseco a la persona
(como dinero y otros bienes),
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II. Materia simbélica: no aquella que se pone a disposi-
cién, sino otra que simboliza la materia real (como un animal,
simbolo de la propia vida).

El sacrificio puede permanecer puramente interno o tam-
bién exteriorizarse, ya imperfectamente (por ejemplo, con solas
palabras), ya perfectamente (accién sacrificial externa propia-
mente dicha).

Se sabe que los fines absolutos del sacrificio religioso son
la adoracién, la alabanza, la accién de gracias; mientras que
la expiacién es un fin hipotético, que tiene lugar si ha prece-
dido una ofensa. En el sacrificio la religion y la devotio alcan-
zan especialmente su grado méximo y constituyen su acto mds
perfecto. .

Sobre el sacerdocio de Cristo.—Cristo es esencialmente ca-
beza y mediador, porque asi ha sido constituido por libre vo-
luntad de Dios, el cual hizo a Cristo solidario con nosotros
y a nosotros solidarios con Cristo. En Cristo el sacerdocio es,
pues, esencialmente un sacerdocio capital y mediador, y de
modo semejante, su sacrificio es esencialmente un sacrificio ca-
pital y mediador.

Por lo mismo, en Cristo, el sacrificio es formalmente el acto
de la disposicién de su voluntad por el cual, como cabeza me-
diadora responsable de toda la humanidad, desde el primer ins-
tante de su existencia, ha puesto a disposiciéon de Dios su
propia persona hasta la destruccién total de su vida, pues tal
era la voluntad del Padre, para reconocer el soberano domi-
nio absoluto de Dios sobre si mismo y sobre toda la huma-
nidad %,

El sacrificio, y por lo mismo el sacerdocio de Cristo, se
extiende a toda su vida porque desde su primer instante ofre-
cié el sacrificio. Todos los actos de su vida fueron sacrificia-
les, porque todas las manifestaciones de su vida fueron ofre-
cidas por él en sacrificio como materia intrinseca, parcial y
secundaria del sacrificio. Mas este sacrificio de todas las ma-
nifestaciones de su vida y el sacerdocio correspondiente, era un
sacrificio en orden al sacrificio de la materia intrinseca prima-
ria y total, es decir, de su propia vida. Este altmo sacrificio
también se inicié desde el primer instante de la existencia de
Cristo, pero se terminé sélo en el Golgota, porque alli se rea-
liz6 la destruccion efectiva de la vida ofrecida en sacrificio
y querida efectivamente por el Padre. Asi, en Cristo, todos
los actos sacrificiales, y por lo mismo todo el sacerdocio, se
refiere al Golgota como al acto sacrificial y sacerdotal al cual
miraban todos los otros actos y del cual se derivan tomando
del mismo el caracter de sacrificio y de sacerdocio.

El sacrificio de la dltima cena fué tal en orden al Gélgota

51 Véase, p.ej., una expresiéon eflcaz de estas ideas en C. Spicq, Epitre
auxr hébreuw 1,291-324; II,136ss.; 303ss,
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del que fué una anticipacion sacramental. Bl sacrificio de la
Misa lo es realmente en orden al Golgota, del que es una re-
produccién sacramental incruenta. Por consiguiente, en el sa-
crificio de la Misa esta incluida esencialmente no sélo la obla-
cién, sino también la inmolacién efectiva como sobre el Gélgo-
ta, si bien, a diferencia del Golgota, en la Misa se realiza solo
incruentamente v de modo sacramental. El ejercicio de la me-
diacién que Cristo ahora glorioso ejerce a la derecha del Pa-
dre es mediacion sacerdotal con referencias al sacrificio del
Golgota, La cruz del Golgota domina, por consiguiente, toda
la figura y toda la vida de Cristo, como domina toda la Iglesia
y toda la historia.

Sobre el sacerdocio de los cristianos—Desde el pecado de
Adan, todo sacrificio y todo sacerdocio aceptado por Dios,
también entre los paganos, no fué y no ®s tal sino en orden y
referencia al sacerdocio y sacrificio de Cristo sobre el Gélgo-
ta, como toda gracia, dada por Dios, lo era siempre en refe-
rencia y orden a Cristo, era gracia de Cristo y participacion
a la plenitud de su gracia. Con mayor razén aiin el sacerdocio
y los sacrificios del Antiguo Testamento tenian relacion intrin-
seca esencial con el sacerdocio de Cristo y el sacrificio sobre
el Gélgota.

Tanto mas entre los cristianos, sacerdocio y sacrificio, en
cualquier sentido que se diga, se dira siempre en orden y refe-
rencia al sacerdocio y al sacrificio de Cristo y por lo mistmo
al Golgota, que es asi, necesariamente, el punto de referencia
analégico principal al que se refiere todo sacerdocio y todo
sacrificio cristiano; del cual se deriva, participa y es deno-
minado.

El concepto de sacrificio y de sacerdocio cristiano, com-
prendiendo el de Cristo mismo y el de los cristianos, ®es, pues,
un concepto que incluye necesariamente una analogia de atri-
bucién: tal sacrificio y sacerdocio se verifica, en primer lugar,
en el sacrificio y sacerdocio de Cristo y solo derivadamente
en el sacerdocio y sacrificio de los cristianos, ya que el sacrifi-
cio y sacerdocio de los cristianos no es tal sino en cuanto
es una participacién del sacerdocio y sacrificio de Cristo. In-
cluye siempre el sacrificio y sacerdocio de Cristo. En el sacer-
docio de los cristianos es siempre Cristo quien ejerce su propio
sacerdocio. El sacerdocio de los cristianos es instrumento del
sacerdocio de Cristo.

En Cristo mismo sacerdocio y sacrificio se realizan, en pri-
mer lugar, en el sacerdocio y sacrificio del Gélgota y solo
derivadamente en el sacrificio y sacerdocio de toda su vida,
en la cena, en la misa, ®n el cielo.

Entre los cristianos sacerdocio y sacrificio adquieren su
valor, en primer lugar, del sacerdocio jerarquico y del sacrifi-
cio de la Misa, y sélo derivadamente y dependiente de éstos,

c4. LITURGIA, SANTIFICACION, CULTO 151

del sacrificio comun a todos los fieles y de los oéros sacrificios
fuera de la Misa.

En el sacerdocio y en el sacrificio jerarquico el concepto de
sacerdocio y de sacrificio se verifica, ante todo, en el sacerdo-
cio y sacrificio eucaristico y sélo derivadamente y como pre-
paracion y derivacién en el sacerdocio y en los sacrificios no
eucaristicos. Asi el gobierno de la Iglesia, la ensefianza de la
doctrina, el apostolado entre los infieles, no pueden llamarse
actos sacrificiales y sacerdotales sino en cuanto preparan al sa-
crificio y sacerdocio eucaristico o se derivan de él.

Entre los simples fieles sacerdocio y sacrificio se dicen ta-
les, en primer lugar, de su sacerdocio y sacrificio respecto a la
eucaristia en la Misa y solo derivadamente de su sacerdocio
y sacrificio respecto a las otras cosas: como vida santa, maz-
tirio, accion apostolica, en cuanto este segundo aspecto de su
sacerdocio y sacrificio no es tal sino como presupuesto y
como consecuencia del sacerdocio y sacrificio de los fieles res-
pecto a la eucaristia en la Misa.

Como el sacrificio mismo de la Misa esta todo vuelto ha-
cia el sacrificio de Cristo sobre el Golgota, se comprende como
el sacrificio de los fieles en la vida santa, en la virginidad, en
el martirio, etc., no sea tal sino en orden al sacrificio del Gél-
gota a través de la Misa. Como Cristo es sacerdote esencial-
mente sobre el Goélgota y en el resto de su vida en cuanto se
referia al Golgota como preparacién y consecuencia, del mismo
modo el sacerdote jerarquico es esencialmente tal en la Misa
y en el resto de la vida y actividades en cuanto se referia a la
Misa como preparacion o consecuencia también el sacerdocio
comtn a todos los fieles es esencialmente tal en la Misa y en
el resto de la vida y actividades tnicamente en cuanto se re-
fiere a la Misa como preparacion y consecuencia.

Sobre la diferencia del sacerdocio jerarquico y su diferen-
cia con el sacerdocio comiin a todos los fieles—Ll sacerdocio
jerarquico, como todo sacerdocio entre los cristianos, es una
participacién del sacerdocio de Cristo, mas es una participa-~
cién de grado y naturaleza esencialmente diversa de la que
tiene el sacerdocio comin a todos los fieles. Esta participa-
cién se basa sobre un sacramento especial y sobre un caracter
especial: el orden. El jerarca en el ejercicio de su sacerdocio
obra como representante directo y especial y como instrumento
directo y especial de Cristo. Es cuanto se quiere significar
cuando se dice que él obra directamente in persona Christi y
no directamente in persona fidelium. El no representa a los fie-
les sino en cuanto representa directamente a Cristo cabeza de
la Iglesia, su cuerpo, nunca separado de El

Hsta es la doctrina inculcada fuerte y largamente por la
enciclica Mediator Dei 52 contra algunas expresiones, o directa-

® N.70-102,
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mente contra algunas tendencias ambiguas, que, en este campo,
se manifestaban en algunos ambientes en estos tltimos dece-
nios %, “Creemos oportuno recordar que el sacerdote (jerar-
quico) sustituye al pueblo dnicamente porque es representante
de la persona de nuestro Sefior Jesucristo en cuanto cabeza
de todos sus miembros por los que El mismo se ofrece; se acer-
ca, pues, al altai en cuanto ministro de Cristo, inferior a Cristo,
pero superior al pueblo” 3. “La inmolacién incruenta por la
cual, después de las palabras de la consagracién, Cristo s he-
cho presente sobre el altar en estado de victima, es realizada
s6lo por el sacerdote (jerarquico) en cuanto representa a la per-
sona de Cristo, no en cuanto representa a la persona de los
fieles” 55,

Entre los simples fieles no ‘existe sacerdocio ni sacrificio
sino en dependencia y unién con el sacerdote jararquico, en
dltimo término con la Misa. Esto porque entre los simples fie-
les todos los actos sacerdotales, fuera del que ellos ejercen par-
ticipando en la Misa, no son tales sino en cuanto son prepa-~
racién y consecuencias de aquél. Ahora bien, el ejercicio del
sacerdocio de los fieles en la Misa misma implica necesaria-
mente la unién y dependencia con el sacerdocio que Cristo
ejerce en la Misa por medio del sacerdocio jerarquico.

Los fieles, en la Misa, en virtud de su caracter bautismal,
ofrecen un sacrificio de carédcter cristiano, y asi, ejercen un
sacerdocio de caracter cristiano, que, respecto a los conceptos
antes definidos, es tal no ya equivocamente, ni sélo metafo-
ricamente, sino real y formalmente. Esto consiste propiamente
en el hecho de que ellos ofrecen como su propio sacrificio, in-
cluyendo siempre en él la ofrenda de si mismos hasta la des-
truccién de su propia vida si asi agradare a Dios, el sacrificio
que Ciristo ofrece por medio del sacerdocio jerarquico. Aunque
solo los sacerdotes jerdrquicos son instrumentos de Cristo al
realizar la consagracién de las especies eucaristicas, sin em-
bargo cualquiera de entre los fieles robustecidos con el ca-
racter bautismal puede hacer propio aquel sacrificio, ofrecien-
do la victima, Cristo, junto con el sacerdote jerarquico y por
medio de él, incluso junto con el mismo Cristo y por su medio,

y (condicién esencial al fin predicho) incluyendo la ofrenda

de la propia vida. ‘

Tal ejercicio del sacerdocio comiin a todos los fieles difiere
del ejercicio del sacerdocio jerarquico como tal en la Misa, en
cuanto que el ejercicio del sacerdocio jerarquico en la Misa
consiste propia y formalmente en ser ¢l solo, en virtud del
caracter del orden sacerdotal, el instrumento vivo por cuyo
medio Cristo realiza incruentamente y ofrece el propio sacrifi-

N.82.
& N.83.
% N.92.
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cio. El acto sacerdotal propio del sacerdote jerarquico en la
Misa, no incluye como mnecesario, para la validez y realiza-
cion del sacrificio que Cristo hace sacramentalmente de si mis-
mo, la ofrenda de la propia vida del sacerdote. Esta, por el
contrario, unida a la ofrenda de la victima que es Cristo mis-
mo, viene a ser nkcesaria para el sacerdote jerarquico, como
para cualquier otro fiel, si él mismo hace también personalmen-
te suyo el sacrificio que Cristo realiza de si mismo por su
intermediario, y de este modo ejerce también en la Misa, ade-
méas de su sacerdocio jerarquico, el sacerdocio que él tiene en
comdn con todos los fieles.

“Que los fieles ofrecen el sacrificio por medio de los sacer-
dotes es claro—dice la enciclica Mediator Dei—, por el hecho
de que el ministro del altar obra en persona de Cristo en
cuanto cabeza, que ofrece en nombre de todos los miembros,
por lo que ¢on justo derecho se dice que toda la Iglesia, por
medio de Cristo, realiza la oblacién de la victima. Cuando se
dice que el pueblo ofrece conjuntamente con el sacerdote, no
se afirma que los miembros de la Iglesia, a semejanza del pro-
pio sacerdote, realicen 'l rito litirgico—el cual pertenece sola-
mente al sacerdote de Dios para ello designado—, sino que
une sus votos de alabanza, de impetracién y de expiacion, asi
como su accién de gracias a la intencién del sacerdote, ante
el mismo Sumo Sacerdote, a fin de que sean presentadas a Dios
Padre en la misma oblacién de la victima y con el rito externo
del sacerdote, Es necesario, en efecto, que el rito externo del
sacrificio manifieste por su naturaleza el culto interno; ahora
bien, el sacrificio de la nueva ley significa aquel obsequio su-
premo con el que 'l principal oferente, que es Cristo, y con El
y por El todos sus miembros misticos, honran debidamente a
Dios” s8.

El fiel no hace suyo el sacrificio de la Misa sino en cuanto,
junto con el sacerdote, se ofrece a si mismo, y toda su vida,
en unién con Cristo y por medio de Cristo sobre el Golgota,
porque sélo la vida del oferente es materia real intrinseca total
y primaria del sacrificio a Dios. Todo el resto no tiene valor
de sacrificio personal sino en cuanto incluye y manifiesta la
propia vida. Si el fiel excluyese completamente en la Misa esta
ofrenda total de si mismo, no participaria en modo alguno de
la Misa, no haria en modo alguno de ella su propio sacrificio.
Por el contrario, cuanto mas consciente, real y perfeeta sea
esta ofrenda de si mismo, tanto serd mas perfecta y real su
participacién en la Misa. “Para que la oblacién con la que
en este sacrificio los fieles ofrecen la victima divina al Padre
celestial tenga su pleno efecto—continda diciendo la encicli-
ca—, es necesaria todavia una cosa, a saber: que se inmolen
a si mismos como victimas... Al asistir al altar debemos, pues,
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transformar nuestra alma de forma que se extinga radicalmente
todo pecado que haya en ella, que todo lo que por Cristo da
la vida sobrenatural sea restaurado y reformado con toda dili-
gencia, y asi nos convirtamos, juntamente con la hostia inmacu-
lada, en una victima agradable a Dios Padre.. En el sacra-
mento del altar—segtn el mismo San Agustin escribe—se de-
muestra a la Iglesia que en el sacrificio que ofrece, es ofrecida
también ella. Consideren, pues, los fieles a qué dignidad los
eleva el sagrado lavado del bautismo, y no se contenten con
participar en el sacrificio eucaristico con la intencién general
gue conviene a los miembros e hijos de la Iglesia, sino que li-
bremente e intimamente unidos al Sumo Sacerdote y a su
ministro en la tierra, segiin el espiritu de la sagrada liturgia,
tnanse a ¢l de modo particular en el momento de la consagra-
cién de la Hostia divina y ofrézcanla conjuntamente con él caan-
do son pronunciadas aquellas palabras: “Por El, en El y con
El, y a Ti, Dios Padre omnipotente, sea dado todo honor y glo-
ria por los siglos de los siglos”, a cuyas palabras el pueblo
responde: Ameén. Ni se olviden los cristianos de ofrecerse a si
mismos con la divina Cabeza crucificada, asi como sus preocu-
paciones, dolores, angustias, miserias y necesidades” 57, Asi toda
la vida de la Iglesia, concurriendo, como en su centro, en la
nocién de sacerdocio y de sacrificio, concurre por el mismo he-
cho en la Misa y en el Golgota.

* * *

En conclusién, la explicacion teolégica propuesta del sacer-
docio de todos los cristianos puede ser resumida en las pro-
posiciones siguientes:

1. Bl sacerdocio en general se define como un poder de
sacrificio.

2. Bl sacrificio religioso se define formalmente como el
acto interno de poner a disposicion completa de Dios la propia
vida, hasta su destruccion total efectiva, si asi place a Dios.
sea realmente en si misma, es decir, o totalmente o en sus ma-
nifestaciones parciales, sea simbolicamente medjante un simbo-
lo que hace sus veces, en reconocimiento de su supremo do-
minio.

3. El sacrificio de Cristo es formalmente el acto de volun-
tad por el cual El, como cabeza de la humanidad con la cual
Dios lo habia hecho solidario, puso a la total disposicién de
Dios la_propia vida hasta su destruccidn total efectiva queri-
da por Dios para reconocer su dominio soberano sobre la hu-
‘manidad ‘entera; este sacrificio se inicid en el primer instante
de su vida y se concluyé sobre el Golgota.

4. El sacrificio y el sacerdocio entre los cristianos es su

o N.97-103.
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participacion al sacrificio y sacerdocio de Cristo sobr.e el Gol-
gota renovado sacramental e incruentamente ‘en la Misa.

5. El sacerdocio jerarquico entre los cristianos es una ha-
bilitacién mediante el caracter del orden para ser instrumento
de Cristo con el fin de renovar sacramentalmente en la con-
sagracion de la Misa el sacrificio de Cristo sobre el Gélgota.
Los otros actos sacerdotales especificamente jerarquicos litur-
gicos o extralitdrgicos son tales como preparacién o conse-
cuencia del de la Misa.

6. El sacerdocio comin a todos los fieles cristianos es
una habilitacién mediante el caracter del bautismo y de la con-
firmacion que permite a cada uno hacer personalmente suyo
el sacrificio del Golgota que Cristo, mediante sélo el sac'erdq-
te jerarquico, renueva sacramentalmente en la Misa, partici-
pando de ese modo en el sacrificio y sacerdocio de Cristo,
cabeza de la humanidad. Esta participacién activa por la cual
todo cristiano, en acto realmente sacerdotal y no sélo metafo~
ricamente, hace suyo el sacrificio de Cristo, se realiza, cuando
¢l, en la Misa, unido de voluntad a Cristo, en acto sacerdotal
y sacrificial, ofrece a Dios Cristo mismo junto con .123 propia
vida para reconocer, siempre unido a Cristo, su dominio sobe-
rano. Los otros actos que la Escritura y tradicion laman sacer~
dotales y sacrificiales, comunes a los cristianos, litargicos y ex~
tralitfirgicos (mortificaciones, virginidad y vida religiosa, del‘)’e~
res del propio estado, caridad para con el préjimo, oracién
privada, apostolado, martirio, ofrenda de los bienes) son tales
porque o son disposiciones al acto sacerdotal de la Misa o sus
efectos y manifestaciones. Del mismo modo que una medicina
es sana o un ambiente es sano porque dispone a la salud del
organismo y el color del semblante es sano porque es un efecto
de la salud del organismo y la manifiesta. '

7. El concepto de sacerdocio, y por lo mismo de sacrifi-
cio cristiano, en los casos diversos en que se usa en la Escri-
tura y en la tradicion patristica y teoldgica, es un concepto ané-
logo. Segin los casos diversos de que se trata en concreto,
esta analogia es, por usar una terminologia escoléstica, ya una
analogia de proporcionalidad propia que incluye en el mismo
tiempo una analogia de atribucion, o ya una analogia solamen-
te de atribucién. Las mismas expresiones de sacrificio de ala-
banza y de ofrenda de victimas espirituales que son las alaban-
zas hechas a Dios, no son términos y conceptos equivocos, ni
siquiera solamente metaforicos, porque la alabanza a Dios, en
su sentido consciente y plenario, no es otra cosa que una con-
secuencia y una manifestacion del acto interno del hombre con
el cual pone a la completa disposicién de Dios la propia vida,
hasta su destruccién total efectiva si asi agradase a Diocs, en
reconocimiento de su dominio soberano de creador y provi-
dente de todas las cosas.
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La naturaleza del sacerdocio jerarquico, como toda entidad
instrumental, no es comprensible mas que en relacién con la
causa principal, es decir, con el sacerdocio de Cristo, del cual
todo depende; se reduce completamente al mismo género y a la
misma especie. Es verdad que, en cierto sentido, todo sacer-
docio cristiano, incluso el sacerdocio de los fieles, es instru-
mento de Cristo. Mas esto se realiza de modo diverso en el
sacerdocio jerarquico y en el de los fieles. El sacerdocio je-
rarquico puede ser considerado como sacerdocio puramente ins-
trumental de Cristo, hasta tal punto que puede un sacerdote
celebrar vélidamente la Misa sin que exista el sacrificio perso-
nal del sacerdote celebrante; lo cual se tiene cuando el sacer-
dote celebra en estado de pecado mortal. Lo mismo puede de-
cirse de los demas sacramentos.

El sacerdocio comin a todos los fieles, con relacién al sa-
“cerdocio de Cristo, es un sacerdocio analogo con analogia de
proporcionalidad propia, aunque especificamente diverso, e in-
cluyendo ademas una analogia de atribucién. Efectivamente: en
los dos casos el sacerdocio supone el poder ofrecer en sa-
crificio la propia vida para reconocer el sumo dominio de Dios;
es especificamente diverso porque en Cristo el sacrificio y el
sacerdocio son sacrificio y sacerdocio de la Cabeza e incluyen
la gratia capitis; incluye una analogia de atribucién porque el
sacrificio y el sacerdocio de Cristo son el punto de arranque
(prima analogata). Después del pecado ningin hombre tiene el
poder de ofrecerse a Dios sino con referencia al sacrificio de
Cristo.

Respecto al sacerdocio y al sacrificio puramente instrumen-
tales propios de la jerarquia, el sacerdocio comiin a todos los
fieles es tan solo por analogia de atribucién, porque el sacer-
docio comiin a todos los- fieles es efecto del sacerdocio pura-
mente instrumental de la jerarquia.

CAPITULO V |

La nocion de la liturgia y la Misa como redlizacion y
expresion sintética de todo el conjunto liturgico

El lector ha podido darse perfecta cuenta de que el cuidado
principal de los capitulos precedentes ha sido aclarar el concep-
to de liturgia considerandolo encuadrado en el panorama ge-
neral de la historia sagrada. La liturgia, considerada asi, re-
sulta como el modo especifico por el que, desde Pentecostés
a la parusia del Sefior, se actualiza la historia sagrada, miste-
rio de Cristo, misterio de la Iglesia, modo especifico que se
concentra todo en la santificacion que, bajo el velo y por medio
de signos sensibles eficaces, Dios, en Cristo, realiza en el hom-
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bre, y en el culto que, bajo esos mismos signos y por su medio,
el hombre, en Cristo, rinde a Dios.

Parece til, 'zn este punto, casi como justificacion de la exac-
titud y fecundidad del concepto de liturgia arriba explicado,
mostrar cémo, partiendo de él, es facil captar toda la importan-
cia de una de las verdades capitales de la ciencia litiirgica, cono-
cida por otros medios, esto s, que la Misa es el centro y el
sol de todo el complejo litargico.

Si, efectivamente, la liturgia no es otra cosa que la expre-
sién, bajo el velo de signos sagrados eficaces, del misterio de
la historia, misterio de Cristo, misterio de la Iglesia, por el cual
Dios santifica a los hombres en Cristo y los hombres rinden
en Cristo su culto a Dios, es necesario afirmar también como
principio general, que en toda Misa, bajo el velo de signos sa-
grados eficaces, la liturgia actia concentradamente de modo
plenario, de tal manera que todo el resto de la liturgia no es
otra cosa que preparacién o consecuencia de este acto esencial
y no hace otra cosa que poner de relieve sucesivamente uno
u otro aspecto del tinico misterio expresado y realizado todo
entero y sintéticamente en toda Misa.

El motivo fundamental de esta afirmacién es que toda Misa
es al mismo tiempo sacramento y sacrificio y que como sacra-
mento contiene y comunica a quien lo recibe a Cristo en per-~
sona, divinidad y humanidad, cuerpo y alma, autor supremo
de toda santificacién, como Dios; mediador universal de toda
santificacién, como hombre; mientras que, como sacrificio, la
Misa es el sacrificio del mismo Cristo, fuente primaria, ex-
presion suma y punto de referencia de todo culto que los hom-
bres rinden a Dios. Sacrificio que Cristo mismo, por el minis-
terio del sacerdote, ofrece a Dios, y toda la Iglesia hacelo su-
yo como expresion méxima de su culto, en cuanto lo ofrece
con el sacerdote junto con Cristo y ella misma se ofrece en
sacrificio junto con El, De este modo en la Misa, bajo el velo
de signos eficaces, se actualiza en sumo grado posible la san-
tificacion que Dios hace a la Iglesia en Cristo, y el culto que
la Iglesia en Cristo rinde a Dios, es decir, se realiza todo el
sentido de la misma liturgia. La Misa es, pues, el primero y el
principal de los signos sagrados eficaces, bajo cuyo velo se
realiza, desde Pentecostés a la parusia, el encuentro entre el
hombre y Dios.

1. Coémo EN LA MiIsA ALCANZA EL SUMO GRADO DE EXPRESION
Y DE EFICACIA LA CUADRUPLE DIMENSION DE LOS SIGNOS LITURGICOS

En la Misa el signo litirgico consigue el sumo grado de ex-
presion y de eficacia respecto a las realidades espirituales que
wllf son significadas y eficazmente realizadas como presentes.
[istas realidades son, ante todo, Cristo mismo, que en la especie



’

158 p.l.* CONCEPTO DE LA LITURGIA

eucaristica estd realmente significado como presente en perso-
na y no solo virtualmente. La Misa significa por consiguien-
te, v actia en grado sumo, la unioén entre Dios y el hombre
en Cristo, ya que, en ella, entre la persona misma de Cristo
y el que comulga, se establece una unién no sélo moral y de
gracia, sino, ante todo, sacramental, y, consiguientemente, mo-
ral y de gracia. En la Misa la union en Cristo entre los mismos
hombres llega asimismo al sumo grado, pues todo concurre en
ella a un solo y iinico principio de vida espiritual, comiendo
de un solo pan y bebiendo de un solo caliz, esto es, recibiendc
sacramentalmente a Cristo mismo, tnico principio inseparable
de vida sobrenatural. En la Misa la realidad culto esta tam-
bién presencialmente significada y actualizada en grado sumo,
porque el sacrificio es el maximo acto del culto, y el sacrifi-
cio de Cristo sobre el Golgota, del que la Misa es una reactua-
lizacién incruenta, es la fuente y el punto de referencia de
todo culto y de todo sacrificio cristiano. Principalmente en la
Comunién une Cristo a su sacrificio a todos los fieles que, jun-
to con el sacerdote, y también con El, Sumo Sacerdote, ofre-
cen la sagrada Victima al Padre, y ellos mismos se ofrecen
juntamente con El al Padre, haciendo de este modo del sacri-
ficio de Jesis su propio sacrificio, dando a toda su vida un
sentido de culto sacrificial al Padre en Cristo, y actuando al
méaximo el poder sacerdotal que han recibido en el bautismo en
la mayor participacién al culto y al sacerdocio de Cristo.

La Misa es también el sumo de los signos empefiativos de
todo el culto cristiano por el hecho mismo de ser el sumo y el
mas eficaz de los signos de la santificacion que el hombre li-
bremente recibe del culto que ¢! libremente rinde a Dios.
La Misa, entre los demas actos cristianos, es por ‘exce-
lencia el nuevo pacto, la nueva alianza en la Sangre de
Cristo (cf. Lec 22,20 y paralelos); quien participa en ella,
especialmente ®en la comunion, acepta ese pacto y lo hace
solemnemente suyo. Ahora bien, guien dice pacto, dice empefio
y obligacién. Por eso dice San Pablo: “No podéis beber el
céliz del Sefior y el caliz de los demonios; no podéis participar
en la mesa del Sefior y en la de los demonios” (1 Cor 10,21).
Por eso afiade también: “Asi, pues, quien come el pan y bebe
el caliz del Sefior indignamente sera reo del cuerpo y de la
sangre del Sefior. Examinese, pues, el hombre a si mismo y
entonces coma del pan y beba del caliz; pues el que sin dis-
cernir come y bebe el cuerpo del Sefior se come y bebe su
propia condenacién” 1.

t Como sintieron los primeros crictianos el valor esencialmente empe-
fiativo inserto en todo acto del culto, y principalmente en| la 2ucaristia,
aparece espléndidamente de la noticia que sobre las reuniones liturgicas
eristianas (se trata muy probablement: de - una reunién euncaristica) da
Plinio el Joven, gobernador de Bitinia (111-113), al emperador Trajano:
Affirmabant autem hanc fuisse summa vel culpae vel erroris, quod essent
soliti stato die ante lucem convenire carnemque Christe quasi deo dicere
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Sumamente expresiva y eficaz entre todos los demas signos
litirgicos es la Misa respecto a la realidad pasada a la que
clla se refiere como signo rememorativo. Efectivamente, aqui
en sumo grado recolitur memoria passionis eius, puesto que la
Misa no es otra cosa que el mismo sacrificio del Gdlgota
renovado incruentamente en el sacramento. Por lo mismo, en
sumo grado también, se reactualiza en ella el sacerdocio de
Cristo y el culto de Cristo en su vida mortal, asi como todos
los sacrificios, las santificaciones y los cultos aceptados por
Dios desde el pecado de Adan hasta el mismo Cristo, los cua-
les no eran sino figuras y sombras del sacrificio del Gélgota
renovado ahora en el sacramento. Asi, la realidad sacral que
se realiza en toda Misa es realmente el término al que conver-
ge una red inmensa de energias que desde la creacidn tendia
sucesivamente a ella como a su realizacién y a su tnica razén
de ser. En efecto, en el misterio de Cristo, historia sagrada,
toda la fase de la preparacion histérica del Antiguo Testamen-
to tendia a la fase de la realizacidn historica en la misma vida
terrena de Cristo, encarnacion, pasién y muerte redentora, re-
surreccién y ascension.

A su vez, la vida historica de Cristo, hasta su glorificacion,
tendia infrinsecamente como a transfundirse en los hombres,
realizando su sentido mismo en la vida de las almas, comuni-
candole la vida divina que por darla el Verbo se habia encar-
nado. Ahora bien, esto se realiza ante tedo en la Misa. Asi
resulta claro que la realidad sacral de la misa es el punto de
convergencia de toda la historia césmica antecedente, puesto
(que ésta, en la intencion de Dios, toda convergia al Golgota
historico, mientras que el Golgota historico tiende al Goélgota
mistico de la Misa.

También como signo eficaz anunciador del futuro, y por
lo mismo, como accidén profética, la misa ocupa el primer pues-
to en la liturgia. En la misa, bajo el velo de signos, se realiza
una nueva epifania del Verbo encarnado en persona no sélo
virtualmente, sino del mismo Verbo encarnado inmolado, re-
sucitado, transfigurado. Es ya el retorno del Sefior, que di-
fiere del retorno definitivo, en sustancia solo porque el que
s¢ realiza en la misa se hace bajo el velo de signos y no en
forma descubierta y gloriosa. La Misa es aquel banquete de los
tlempos mesianicos esperado en el Antiguo Testamento que
difiere del banquete definitivo “in regno Patris mei” (Mt 26,29)

aecim dnvicem, seque sacramento non in scelus aliguod ebstringere, sed
ne furte, ne lutrocinia, ne adulteria committerent, ne fidem fallerent, ne
depositum  appellati abnegarent (véase, p.ej., »n C. KIirscH, Fnchiridion
1.30). Lo misme aparece en la Traditio Apostolica, de Hipélito, la cual
dexpués de la comunion eucaristica, que.sella toedo el rito de la iniciacion
eristiana, afiade: “Cuando se ha realizado todo =2sto, que cada uno se
ejerelte en las obras buenas y a agradar a Dios, viviendo rectamente, de-
diendo a la Iglesia, realizando todo lo que se le ha nesefiado y progre-
windo en el serviecio de Dios” (ed, Dix p.42).
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esencialmente sélo porque no se realiza en forma gloriosa. Por
esto a la Misa esta esencialmente anexo un significado profun-
damente escatolégico: ella anuncia, proclama y evoca con to-
das las fibras de su estructura, por asi decirlo, el retorno glo-
rioso del Sefior y el banquete in regno Patris, en la gloria,
porque la realidad, velada bajo los simbolos sensibles, tiende
connaturalmente, con todo su peso, a la realidad desvelada y
sin simbolos. Por esto: “todas las veces que vosotros comie-

reis de este pan y bebiereis de este caliz anunciaréis la muerte

del Sefior hasta que venga” (1 Cor 11,26). El simple hecho de
participar del cuerpo eucaristico y de la sangre del Sefior es,
pues, proclamar ante el mundo la muerte redentora del Sefior
ahora glorioso, mas escondido, muerte que la eucaristia con-
memora y renueva incruentamente a su modo en el sacramento.
Esta proclamacion misteriosa de la muerte redentora de Cris-
to es el modo especifico propio de proclamaria en este tiempo
intermedio entre la Ascensioén y la segunda venida gloriosa de
Cristo: “... hasta que venga”. Realizada la segunda venida de
Cristo, cuando El se presente a todo el mundo en el esplen-
dor de su gloria plena, la eucaristia terminara, porque el mis-
terio cesa cuando se cumple y aparece en plena luz y sin celajes
aquella realidad que el misterio proclamaba bajo velos. El ban-
quete mesianico continuara entonces descubiertamente.

Este significado escatologico de toda Misa sentianlo vigo-
rosamente los primeros cristianos. Este es el sentido de aque-~
lla plegaria de accién de gracias después de la eucaristia que
trae la Didaché: "'Acuérdate, Sefior, de tu Iglesia para librar-
la de todo mal y hacerla perfecta en tu amor, y congrégala de
los cuatro vientos, esta Iglesia santificada, en tu reino que la
has preparado... Venga la gracia y pase este mundo... Mardn
athd: ven, Sefior, asi sea” 2,

En resumen, la Misa, sumo acto de la santificacion y del
culto en modo eminente, mas real y mas profundo que cual-
quier otro acto litirgico, aparece en este tiempo intermedio en-
tre la primera y la segunda venida de Cristo, es el nudo en el
que bajo el velo de signos sagrados eficaces, viven y se con-
centran todas las fases del misterio de Cristo, historia sagra-
da, misterio de la Iglesia: término sumo del pasado, realizacion
plenaria del presente, tendencia hacia el futuro que profetiza,
anuncia, inicia y al que esta toda dirigida:

O sacrum convivium in quo Christus sumitur;
recolitur memoria passionis eius;
mens impletur gratia
et futurae gloriae nobis pignus datur.

2 10,5 &5. En un papiro copte, probablements del siglo v, gque trae un
texte interpolado y con algunas variantes de la Didaché, el Maran athd
de la Didaché (X,8), que cierra la oraci6én, es traduccién: “El Sefior vie-
ne. Amén”. Cf. G. HorNER, The new papyrus fragment of the Didache
in coptic: Journal of Thaological Studies (1924) p.230.
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2, La EXPRESION LIT(RGICA DE ESTE HECHO EN LAS ANAFORAS

El instinto profundo de esta idea general hace que en todo
formulario de la Misa, incluso en las partes movibles, se en-
cuentran casi siempre estas cuatro ideas més o menos clara-
mente expresadas: 1) El Antiguo Testamento y la realidad de
que alli se habla eran preparacién y figura de lo que se reali-
z6 en la vida de Cristo y se realiza a su modo continuamente
en las &nimas de los fieles en la accién litdrgica, principalmen-
te en el sacrificio, mas también en los sacramentos y sacramen-
tales. 2) En el sacrificio presente se actualiza nuestra reden-
cién., 3) La participacién en la Misa es un grave empefio y
obligacion para el futuro, por lo cual se ruega a Dios que, con
su gracia, conceda al cristiano realizarlo plenamente. 4) Espe-
ramos, deseamos, rogamos que el presente sacrificio al que par-
ticipamos nos conduzca a la gloria. Estas ideas, expresadas en
modo méas o menos completo, constituyen especialmente los
temas fundamentales de las postcomuniones de las Misas ro-
manas.

Esta idea general de la Misa, como expresién suma y sin-
tética de todo el misterio de Cristo, historia sagrada, misterio
de la Iglesia, se demuestra esencialmente en la liturgia también
por el hecho de que estd siempre presente, mas o menos fuerte
y claramente expresada en aquella parte central de toda Misa
que se llama anafora o canon. Se sabe como los formularios de
las anaforas son muy diversos en las liturgias cristianas. Se
trata, sin embargo, siempre de modo esencial de una gran ple-
garia al Padre por los beneficios dados por El (es la eucaristia,
esto es, la accién de gracias por excelencia) ante todo por
medio de Jesucristo. La economia salvadora del mundo en Cris-
to, o sea el misterio de Cristo, centro de la historia sagrada,
es siempre recordado méas o menos detalladamente. Todas o
casi todas las formulas conocidas recuerdan explicitamente el
misterio de Cristo en su fase de realizacién histérica de su vida
terrena, al menos a partir de la 0ltima cena (en la que se in-
sertan las palabras de la institucion de la eucaristia) a la As-
vension. En la expresion explicita de los otros misterios par-
ticulares de Cristo existe gran variedad, unas veces apenas se
insinGan, otras, por el contrario, se desarrollan considerable-
mente; otras, en fin, aparecen encerrados en cualquier expre-
~ibn general que incluye y afirma genéricamente todo cuanto
s el misterio de Cristo que se realiza sintéticamente en la Misa.

Se sabe que el texto méas antiguo de anédfora que se ha con-
~ervado hasta nuestros dias es el de la Traditio Apostolica de:
IHipolito. Mas se sabe también que mas que de una anafora
completamente desarrollada se trata de un esquema de anafora.
De todos modos, una de las caracteristicas del texto de Hipé-

Nent, teol, liturg. [
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lito es la gran sobriedad en su desarrollo. No se indica en ella
el tema de Dios creador y el de la providencia de Dios en la
economia del Antiguo Testamento, preparatoria a la venida de
Cristo, apenas es reconocible. Ahora bien, sabemos, por la alu-
sién de San Justino, por ejemplo 3, que estos temas eran co-
munes a la tradicién mas antigua. Tales temas han sido mejor
conservados en la tradicion de las anaforas orientales que en
la de las occidentales.

Las anaforas orientales.

De todos modos, a partir al menos del siglo 1v, la _anéfora
en la tradicion oriental adquiere un amplisimo desarrollo. Y si
bien en muchas de ellas existe una gran prolijidad y una redun-
dancia retérica en manifiesto contraste con la sobriedad y la-
pidariedad romana antigua, es también cierto que las anéfor.as
orientales, comparadas con nuestro canon romano actual, tie-
nen dos grandes ventajas: estan construidas logica y organica-
mente; desarrollan, por lo demas, armoniosamente todos los
grandes temas teoldgicos litirgicos de la gran plegaria euca~
ristica antiquisima tal como la conocemos pot la tradicion. De
este modo las anaforas orientales estan mucho mas proximas
a la tradicion antiquisima. Por estos motivos ’también nosotros,
si queremos darnos cuenta de cémo en las anaforas ha.l sido ex-
presada la cuadruple dimension de la Misa en el s’entldo arpba
explicado, debemos dirigirnos ante todo a las anaforas orien-
tales.

Entre éstas podemos escoger, como muy adaptada a nues-
tro fin, la anafora griega de San Basilio, justamente considera-~
da representativa de modo particular *.

ANAFORA GRIEGA DE San BasiLio

SACERDOTE: La gracia de Nuestro Sefior Je-
sucristo, el amor de Dios Padre y la comunica-
cion del Espiritu Santo sea con todos vosotros.

PursLo: Y con tu espiritu.

Sac.: Arriba los corazones.

Pugs.: Los tenemos en 'l Sefior.

Sac.: Demos gracias al Sefior.

Pues.: Es cosa digna y justa.

Sac.: Ser inmutable, duefio, sefior Dios, Pa-
dre omnipotente, adorable, es verdaderamente

Tema trinitario

3 Dial. cum Tryph. 41. .

4 También L. Bouyer (Liturgycal piety [Notre Dame Press, 19541
p.132.137) se refiere a la misma anafora, mas en otro aspecto. Talnobra'
ha sido traducida al espafiol por los Benedictinos de Cuernavaca (Méjico) :
Piedad litirgice (Cuernavaca 1957) p.151ss.
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I'ema cristold -
gico : misterio
de Cristo.

Ilnno  primiti-
vo de Dios:
su naturaleza,

digno y justo y conveniente, segin la magnifi-
cencia de su santidad, alabarte, cantarte himnos,
bendecisrte, adorarte, darte gracias, glorificarte,
a ti que eres ‘el tinico Dios verdadero, y ofre-
certe a ti, con corazén contrito y espiritu hu-
milde, esta nuestra oblacién espiritual de adora-~
cién, porque ti eres quien nos ha dado a cono-
cer tu verdad. ;Quién puede narrar todas tus ha-
zaflas portentosas, proclamar todas tus alaban-
zas o explicar todas las maravillas que has
realizado en todo tiempo, joh duefio de todas las
cosas!, Sefior del cielo y de la tierra, y de todas
las criaturas visibles e invisibles, tit que te sien-
tas sobre el trono de la gloria y miras los abis-
mos, ti, sin principio, invisible, incomprensible,
incircunscrito, inmutable, Padre de nuestro Se-
flor Jesucristo, nuestro gran Dios y nuestro Sal-
vador, esperanza nuestra, el cual es imagen de
tu bondad, sello de igual figura, que te revela,
joh Padre!, en si mismo, y es Verbo vivo, Dios
verdadero, sabiduria eterna, vida, santificacién,
fuerza, luz verdadera? De El resplandece el Es-
piritu Santo, espiritu de verdad, don de la adop-
£i6n, prenda de la futura herencia, primicias de
los bienes eternos, fuerza vivificadora, fuente
de santificacion. Toda criatura intelectual y es-
piritual, hecha por El capaz, te adora, te ensal-
za con una glorificacion eterna, porque todas las
cosas estdn a ti sujetas. Alabante los angeles,
los arcéangeles, los tronos, las dominaciones, los
principados, las potestades, las virtudes, los gue-
rubines de muchos ojos, y en torno a ti estan
los serafines, teniendo cada uno seis alas, con
dos de las cuales se ocultan el rostro, mientras
que con las otras dos se cubren los pies, y vue-
lan con las otras dos, y claman alternando en
sus voces, ininterrumpidamente.

PuEes.: Santo, santo, santo...

Sac. (Secretamente.): Junto con esta bien-
aventurada jerarquia, Sefior amador de los hom-
bres, también nosotros, pecadores, clamamos y
decimos: t eres verdaderamente santo y todo
santo, y no es posible medir la grandeza de tu
santidad; eres santo en todas tus obras, porque
todo cuanto nos has hecho, ha sido hecho jus-
tamente y segin un juicio veraz.

Habiendo formado al hombre del barro de la
tierra, td le honraste con tu imagen y lo pusiste
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Ks malogrado
el plan,

Promesa del
redentor,

II. Reanuda-
cién del plan
en Cristo Re-
dentor,

A) Preparacién
enel A,

B) Realizacién
en la vida d¢
Cristo.

a) Primera ve-
nida: Encar-
nacién,

Vida.

en el paraiso de delicias, prometiéndole vida
inmortal y %l goce de los bienes eternos si hu-
biese observado tus mandatos.

Mas ¢l te desobedecié a ti, Dios 'verdadero.
que le habias creado, y sucumbié al engafio dz
la serpiente, y se entregd a si mismo a la muer-
te mediante las propias transgresiones. T4, joh
Dios!, por justo juicio, lo expulsaste del paraiso
a este mundo e hiciste que volviese a la tierra
de donde habia sido tomado;

mas dispusiste benignamente que pudiese obte-
ner la salvacién mediante un nuevo nacimiento,
el que se realiza en Cristo.

En efecto, joh Creador benigno!, no recha-
zaste para siempre tu criatura ni te olvidaste Je

la obra de tus manos, sino que la has visitado

misericordiosamente de modo diverso.

Enviaste los profetas, hiciste maravillas por
medio de tus santos, que te fueron gratos en
todas las generaciones; nos hablaste por boca
de tus siervos los profetas, anunciandonos !
salvacion futura; nos diste la ley como ayuda
y nos sefialaste los angeles por custodia.

Cuando vino la plenitud de los tiempos, nos
hablaste en tu mismo Hijo, por medio del cual
td todo lo creaste. El, siendo el esplendor de
la gloria y figura de ti mismo, y, sosteniéndoclo
todo con el poder de su palabra, no desdefid
deber retener como bien inalienable ser igual a
ti, Dios y Padre; mas, siendo Dios eterno, apa-
recié en esta tierra, y conversé con los hombres,
y, encarnandose en una virgen, se anonadd to-
mando la forma de esclavo, hecho en todo seme-
jante al cuerpo de nuestra bajeza, a fin de ha-
cernos semejantes a la imagen de su gloria. Por-
que por medio de un hombre entrd en este mun-
do el pecado, y por el pecado la muerte, has
querido ti que tu Hijo unigénito, que estd on
el seno de Dios y Padre, nacido de la mujer, Ia
santa Madre de Dios y siempre Virgen Maria,
nacido bajo la ley, juzgase al pecado en la pro-
pia carne, para que todos cuantos estaban muer-
tos en Adan, fuesen vivificados en Cristo.

El, viviendo en este mundo, nos di6 los pre-
ceptos de la salvacién, nos arrancé del engafio
de los idolos y nos introdujo en el conocimien-
to de ti, Dios y Padre, haciéndonos estirpe ele-
gida, sacerdocio real, gente santa, purificando-

€.5. NOCION DE LA LITURGIA Y MISA ] 165

Muerte.

Resurreccidn.

Ascensidn,

b) Segunda ve-
nida.

C) Realizacién
sacramental
en la Fuca-
ristia.

a) Institucidén
y renovacioén
actual.

b) Su valor de
memorial, efi-
caz y profé-
tico,

.nos en el agua y santificandonos en el Espiritu

Santo. Se entregd a si mismo a la muerte por
nosotros, a cuyo dominio habidgmos sido ven-
didos a causa del pecado.

Mas descendié a los infiernos, pasando por
la muerte a fin de cumplir todo por si mismo;
¢l rompi6 los dolorosos lazos de la muerte, re-
sucité al tercer dia, abriendo a todos el camino
de la resurreccion de los muertos. Y porque era
imposible que el principe de la vida fuese rete-
nido en los lazos de la corrupcién, vino a ser
primicias de los muertos, el primogénito de en-
tre los muertos, a fin de tener El en todo el lu-
gar primero.

Subié después al cielo y sentdse a la derecha
de tu majestad en lo alto del cielo.

Y de alli retornara a juzgar a cada uno se-
glin sus obras.

Y nos dejo este memorial de su pasién salva-
dora, que nosotros te hemos ofrecido ahora co-
mo El nos lo mando.

En efecto, antes de partir para su libre, glo-
riosa y vivificadora muerte, en la noche misma
en que El se entregdé por la vida del mundo,
habiendo tomado el pan entre sus santas & in-
maculadas manos y levantandolo a ti, Dios y
Padre, dioé gracias, lo bendijo, lo santificé, lo
partio:

EL sacERDOTE (En voz alta.): Lo di6 a sus san-
tos discipulos diciendo: Tomad, comed, esto es
mi cuerpo, partido por vosotros en remisién de
los pecados.

Pues.: Amén.

EL sac. (Secretamente.): Del mismo modo, to-
mando la copa de vino, habiéndola atemperado
con agua, dié gracias, la bendijo, la santifico, la
di6 a sus santos discipulos y apéstoles diciendo:

.EL sac. (En voz alta.): Bebed todos: ésta es
mi sangre, la sangre del nuevo pacto, derrama~
da por vcsotros y por muchos en remision de
los pecados.

Pugs.: Amén.

FEL sac. (Secretamente.): Haced esto en memo-
ria de mi. Cada vez, en efecto, que vosotros co-
méis este pan y bebéis de esta copa, anunciais
mi muerte y confesais mi resurreccion. Hacien-
do, pues, joh Sefior!, también nosotros anamne-
sis (recuerdo) de tu pasion salvadora, de la cruz
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vivificadora, de los tres dias en el sepulcro, de
la resurreccién de entre los muertos, de la ascen-
sién al cielo, de tu colocaciéon a la derecha de
tu Dios y Padre y de la gloriosa y tremenda
segunda venida tuya.

(En voz alta.): Te ofrecemos de estos bienes
tuyos, que a ti pertenecen en todo y por todo.

f

Para darse perfecta cuenta de cémo en esta anafora de San
Basilio aparece la Misa como el nudo de todas las fases del
misterio de Cristo en su desatrollo, léanse ain las plegarias si-
guientes, que 'estdn colocadas poco después de la anafora re-
ferida y en las cuales se expresa la unién de los fieles que ce-
lebran la Misa con los santos del cielo, los difuntos y todos los
vivos de la tierra 'en sus diversas necesidades, asi como el sen-
tido de la comunion del sacerdote y de los fieles en este sacti-
ficio y su valor de signo empefiativo:

"Unenos, joh Sefior!, los unos con los otros en la unién con
un mismo Espiritu Santo, nosotros todos que participamos de
un solo Pan y de un solo Caliz, y haz que ninguno de nosotros
tenga parte para condenacién propia en el santo Cuerpo, en
la santa Sangre de tu Cristo, sino que encontremos misericor-
dia y gracia junto con todos tus santos que te agradaron des-
de el comienzo del mundo: primeros padres, padres, patriarcas,
profetas, apostoles, predicadores, evangelistas, martires, confe-
sores, doctores y junto con todos los ‘espiritus de los justos
muertos en la fe, principalmente junto con la enteramente san-
ta, inmaculada, enteramente bendita, gloriosa, sefiora nuestra,
Madre de Dios y siempre Virgen Maria...” (Contintia luego la
conmemoracién de los santos y la oracién por los difuntos y
los vivos.) .

“1Oh Dios nuestro, Dios salvador!, enséfianos a darte gracias
dignamente por los beneficios que nos has hecho y nos haces.
Ta, Dios nuestro, que has recibido estos dones, purificanos de
toda mancha de la carne y del espiritu y enséfianos a realizar
nuestra santificacion en tu temor, a fin de que recibiendo la par-
tecita de los dones por ti santificados con el testimonio de una
conciencia pura, nos unamos al santo Cuerpo y a la santa
Sangre de tu Cristo y, recibiéndolos dignamente, Cristo habite
en nosotros y seamos hechos templos del Espiritu Santo. Si, joh
Dios nuestro!, que ninguno de nosotros sea culpable en orden a
estos tremendos y celestes misterios tuyos y que ninguno los
reciba indignamente por debilidad de alma o de cuerpo. Con-
cédenos que hasta nuestro iltimo suspiro recibamos dignamen-
te la partecita de tus santos dones como viatico para la vida
eterna, como buena defensa ante el tribunal de tu Cristo, a fin
de que también nosotros, junto a todos los santos que te agia-
daron desde el principio del mundo, participemos de los bienes
eternos que ti has preparado, joh Sefior!; para cuantos te aman.”
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FEl .canon romano.

Todas estas ideas se encuentran también en el canon ro-
mano actual, pero bastante dispersas y menos desarrolladas, por
lo cual, a primera vista, resulta mas dificil reconocerlas. En
efecto, en el canon romano, una buena parte de estas ideas se
encuentran en la primera parte movible que se llama prefacio.
Habiéndose considerado antiguamente en Roma como regla or-
dinaria el cambio de prefacio en cada misa (v.gr. el Leoniano
—mutilado de las cuatro primeras misas del afio—tiene 267 pre-
facios; el Gelasiano conservé 54; el Gregoriano rediijolos a 14;
hoy existen 15), puede decirse que en Roma se usé distribuir
en gran parte las expresiones de los diversos aspectos del mis-
terio de Cristo que se realiza en la Misa, en la parte movible
del canon, ®s decir, el prefacio, mientras que, por ejemplo, en
la anafora griega de San Basilio venian expresados todos jun-
tos en toda Misa con un orden mas légico y sintético. Como
quiera que sea, es facil ver, leyendo los diversos prefacios del
canon romano actual, como se expresan separadamente notables
aspectos del misterio de Cristo que encontramos reunidos en
la anafora griega de San Basilio (léanse, por ejemplo, los pre~
facios de Navidad, Epifania, de la Cruz, de Pascua, de la As-
cension, de Pentecostés en su niicleo esencial). Son los diver-
sos aspectos del misterio de Cristo en la fase de realizacion
histérica en la vida terrena de Cristo,

En la parte fija del canon romano el misterio de Cristo que
se realiza en la Misa vienen expresados, por ejemplo, en el Qui
pridie hasta el Unde et memores: es la fase de la realizacion
real mistica litiirgica del misterio de Cristo, conmemoracién
efectiva en sacramento de la institucién, pasién, muerte, resu-
rreccién y ascension. En la plegaria Supra quae propitio viene
expresado el misterio de Cristo en la preparacion histérica
del Antiguo Testamento: el sacrificio de Abel, de Abrahan,
de Melquisedec, figuras del sacrificio de Cristo sobre la cruz,
renovado ahora y hecho presente en la Misa. En el Nobis
quoque peccatoribus se ruega nuestra admisién en la socie~
dad de los santos, se expresa la unién del sacrificio de la
Misa con el de la Jerusalén celeste, unién ya expresada en el
Communicantes y repetida ahora en el Nobis quoque peccato-
ribus. La unién con todos los vivos estd expresada en el
memento de los vivos y la uniéon con los fieles difuntos
en el memento de difuntos. La fase escatologica del mis-
terio de Cristo esta expresada en foérmulas diversas, por
ejemplo, Haec commixtio et consecratio... fiat accipientibus no-
bis in vitam aeternam; Corpus (Sanguis) Domini nostri lesu
Christi custodiat animam tuam in vitam aeternam.

La recension del canon romano llamada de Moelcaich en el



168 p.1.* CONCEPTO DE LA LITURGIA

misal irlandés de Stowe del siglo vi-1x pone magnificamente
de relieve el pensamiento escatolégico de la misa cuando, in-
mediatamente después de las palabras de la consagracion, a la
frase haec quotiescumque f[eceritis in mei memoriam facietis
siguen las palabras passionem meam praedicabitis, resurrectio-
nem meam adnuntiabitis, adventum meum sperabitis donec ite-
rum veniam ad vos de caelis®.

3. EN LA LITURGIA TODO ESTA ORDENADO A LA Misa

La nocién de liturgia explicada en los capitulos preceden-
tes, al hacer que entendamos cémo la liturgia alcanza necesa-
riamente en la Misa su grado mas alto de realizacion y de ex-
presién, nos hace entender también por qué, consiguientemen-
te, todo estd ordenado en la liturgia a la Misa.

La ordenacién intrinseca de todos los deméas sacramentos a
la eucaristia, como 'es conocido, ha sido vigorosamente puesta
de relieve por Santo Tomaés. El proclama que la eucaristia es el
mayor de todos los sacramentos no sélo si se considera que en
los otros sacramentos estd contenida solamente una virtud ins-
trumental derivada de Cristo, mientras que en la eucaristia esta
contenido sustancialmente Cristo mismo en persona, mas tam-
bién si se conmsidera la relacion reciproca de los sacramentos
entre si. “En efecto, todos los demas sacramentos estan orde-
nados a este sacramento como a su fin. Bs claro que el sacra-
mento del orden esta ordenado a la consagracion de la euca-
ristia. Bl sacramento del bautismo estd ordenado a recibir ia
eucaristia; a esto mismo también nos dispone la confirmacion,
a fin de que no nos avergoncemos de recibir este sacramento.
También por la penitencia y por la extremauncién preparase el
hombre a recibir dignamente el cwerpo de Cristo. El matrimo-
nio se refiere a este sacramento, al menos por su significado, en
cuanto simboliza la unién de Cristo y de la Iglesia, represen-
tada por el sacramento de la eucaristia” o

En cuanto a la referencia del matrimonio a la eucaristia, sec
puede también afiadir que el fin inmediato y especifico del ma-
trimonio es suministrar a Dios, mediante la generacién de los
hijos, los sujetos que seran miembros de la lglesia e hijos de
Dios en Cristo, lo cual se realiza radicalmente en el bautismo y
se perfecciona en la comunién en el sacrificio eucaristico. De
este modo el matrimonio estd también ordenado a la eucaris-
tia mediante la procreacion de los hijos y ‘el bautismo. Luego
el matrimonio de los padres alcanza su fin plenario por el he-
cho de que los hijos de los mismos en tanto son admitidos a
la gloria celeste, en cuanto son admitidos a participar de la

5 Cf, L, HisENHOFER, Canon Missue romapae (Romaz 1954) p,33,
¢ Summae 3 q. 65 a.3 c,
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eucaristia en el sacrificio de la Misa. De donde, se ve qué cosa
deba significar para los padres la primera comunién y las co-
muniones sucesivas de sus hijos en el sacrificio eucaristico.

Mas atin, no solo todos los sacramentos estan ordenados a
la eucaristia, sino que ellos mismos no causan la gracia propia
que significan sino en virtud de su teferencia a la eucaristia,
de modo que sélo la eucaristia tiene, por si misma, la virtud
de conferir la gracia, mientras que los demas sacramentos la
confieren sélo en virtud del voto de que, quien lo recibe, ha de
recibir también la eucaristia. Esta es fundamentalmente la doc-
trina del Pseudo-Dionisio y de sus comentadores o partidarios
griegos, tomada y perfeccionada por Santo Tomas y repetida
luego por todos los tedlogos, y explicitamente inculcada por el
catecismo tridentino *. Ya antes el Pseudo-Dionisio habia di-
cho: la eucaristia “es la perfeccion de todas las perfeccio-
nes... ® La participacion en los otros simbolos jerarquicos ob-
tiene su consumacién por medio de los divinos perfectivos do-
nes de la eucaristia. Porque no se realiza casi ningiin sacramen-
to jerarquico sin que la divina eucaristia, como corona de todo
rito, realice la unién del iniciado con el que es Uno y consume
su comunién con Dios por el don de los divinos misterios con-~
sumativos. Asi, pues, toda otra iniciacion sacramental de la je-
rarquia, siendo en si imperfecta, v no llevando a feliz término
nuestra unioén y comunién con el Uno, por esta falta suya es
privada del caracter de una iniciacion perfecta. Y como el fin
y la corona de toda iniciacién es la comunicacién de los divi-
nos misterios al iniciado, justamente, la ciencia jerarquica ha
tomado este nombre de comunién y sinaxis, propio para la
eucaristia” 9,

Santo Toméas conocid estas ideas del mismo Pseudo-Dioni-
sio ¥ y desarrolladas en la Summa: “Este sacramento (de la
eucaristia) tiene por si mismo la virtud de conferir la gracia.
Ninguno tiene la gracia primera de recibir este sacramento si no
es por un cierto voto de recibirlo, hecho por si mismo, como su-
cede en los adultos o por el voto de la Iglesia, como sucede en
los infantes, como se ha dicho antes. Proviene, pues, de la
eficacia de la virtud de este sacramento, el hecho de que del
solo voto que de &l se hace se puede conseguir la gracia que
vivifica espiritualmente. Luego, cuando se recibe este sacramen-
to realmente se aumenta la gracia y se perfecciona la vida espi-
ritual... Por este sacramento se aumenta la gracia y se perfec-

7 Véase, p.ej., M. DE LA TAILLE (Mysterium fidei [Paris 1921] p.573-
&87), el cual resume toda la doctrina en dos proposiciones; los demés
sucramentos no confieren la gracia sino por su relacién con la euecaristia;
In eucaristia misma mno causa la gracia sin los otros sacramentos, Lo9
(d»mds sacramentos tienen por fin disponer a la eucaristia,

8 Teleuton telete: la perfeccién de perfecciones o el sacramento de sa-
ernmentos, la perfeccién de los sacramentos.

v Hier. eccl. III,1: PG 3,424-25,

w Cf, 4 ad 8 q.1 a.1, ed. Moos, p.308 n.19; p.310 n.34.
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ciona la vida espiritual a fin de que el hombre sea perfecto en
si mismo por la unién con Dios” 11,

Esta doctrina s la base de la recomendacién que el cate-
cismo del Concilio de Trento hace a los pastores de almas
cuando les obliga a mostrar a los fieles qué abundancia de bie-
nes estd encerrada en los misterios de la eucaristia. “Lo haran
de este modo si, al explicar la naturaleza y eficacia de todos
los sacramentos, comparan la eucaristia a la fuente y a los de-
més sacramentos como a los riachuelos o canales que de ella
proceden. En efecto, hay que decir que ella s la fuente de toda
gracia, pues contiene la fuente misma de los carismas celestes
y los dones, y al autor de todos los sacramentos, Cristo Seiior.
De este sacramento, como de una fuente, se derivan para los
demas sacramentos los bienes y perfeccion que tienen” 22,
Comprendida naturalmente la fuerza del culto rendido a Dios
contenida en los otros sacramentos. En esta perspectiva adquie-
ren toda su fuerza las palabras de Nuestro Sefior en San Juan:
“Si no comiereis la carne del Hijo del hombre y no bebiereis su
sangre no tendréis vida en vosotros” (Io 6,54).

Hay que observar atentamente que si es verdadero que los
otros sacramentos estan todos ordenados al sacrificio de la Misa
y del mismo obtienen toda su fuerza santificadora y cultual, es
verdadero y con mayor razén atn que todo cuanto en la Igle-
sia, fuera de la liturgia, tiene alguna virtud santificadora y de
gloria a Dios, sea en la vida privada llamada ascética y mistica
de toda alma, sea en la vida pablica, como la administracién, el
apostolado, la ensefianza, no posee tal virtud si no es en re-
lacion al sacrificio de la Misa, como preparacién o derivacion,
y por un cierto voto del mismo sacrificio de la Misa. Esta ob-
servacién es de capital importancia para la solucion de las cues-
tiones que plantean las relaciones entre la liturgia y la espiritua-~
lidad y entre la liturgia y la pastoral.

La razén teoldgica tltima del hecho de que a la eucaristia
estdn ordenados todos los sacramentos y que de la eucaristia
todos los demas sacramentos obtienen su virtud santificadora
es que el fin de los sacramentos es la santificacién de los hom-
bres y el culto rendido a Dios en Cristo. Mas el Gélgota s la
fuente de toda santificacién que Dios hace al hombre en Cristo
y de todo culto que el hombre en Cristo rinde a Dios. Asi, el
hombre no es santificado ni rinde culto a Dios si no en cuanto
se pone en contacto con el Golgota y participa de &l. Ahora
bien, la Misa es el Golgota renovado sacramentalmente y del
cual participa el hombre plenariamente en la comunién. La eu-
caristia, sacramento y sacrificio, realiza, pues, en grado maxi-
mo la nocién y los fines de todos los sacramentos,

L Summa 3 q.79 a.1l ad 1,
% P24 .4 n.47-48.
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La expresion litiirgica.

Expresién litargica connatural de esta ordenacién de todos
los sacramentos a la Misa es la practica litargica de la an-
tigiiedad, en la que se queria que todos percibiesen y respe-
tasen lo mas que pudiesen el significado y la fuerza de que to-
dos los demas sacramentos son administrados naturalmente y se
reciben en conexién inmediata con la Misa. Esto sucede a fin de
que el fiel pueda, como lo requiere la naturaleza misma de las
cosas, llevar inmediatamente la santificacién recibida en los otror
sacramentos y el acto de culto en ellos ejercido a su natural
perfeccionamiento mediante la participacién al sacrificio euca-
ristico en la comunién, al que tienden precisamente todos los
otros sacramentos.

Se sabe que el bautismo, la confirmacién y la comunién, en
la iniciacién cristiana antigua, formaban un rito Gnico y ho-
mogéneo, comenzado en la fuente bautismal y terminado en la
comunién primera en el sacrificio eucaristico. También la re-
conciliacién de los penitentes se realizaba de modo natural en
conexion con la Misa del Jueves Santo: “a fin de que, recibien~
do el vestido nupcial merezcan participar en la mesa real de la
que habian sido apartados”1*. También hoy el rito de la pre~
paracién de los enfermos a la gloria celeste se inicia con la
extremauncién y culmina -con el viatico. Todos los ordenados
por el sacramento del orden, en sus grados diversos, lo son de
modo natural durante una Misa y a ella deben participar de
modo natural en la comunién del sacrificio. Ya el Pseudo-Dio-~
nisio, en un texto citado también por Santo Tomas, habia ob-
servado: “Ninguno viene a ser perfecto en un grado jerarquico
si no es por la divinisima eucaristia” 4, Finalmente, la celebra-
ci6én connatural del matrimonio se realiza durante la Misa, o al
menos, en conexién inmediata con ella, y la naturaleza misma
de las cosas requiere no menos perentoriamente que los espo-
sos sellen su mutua unién con la participacién comin al sa-
crificio eucaristico.

De este modo, permaneciendo verdadero que la administra-
cion de los otros sacramentos en union inmediata con la Misa,
no se requiere para la validez de ninguno de ellos; sin embar-
go, su conexién con la comunién en el sacrificio eucaristico es
tan intima que la mente profunda de la liturgia y, por asi de-
cirlo, su carril natural induce a expresarla también en los ritos.
De esto siguese que cada uno, en cuanto esté de su parte, ha de
guardarse bien de frustrar esta mente o de privar al pueblo de
percibir o vivir tal significado profundo. De lo contrario, seria

w Pomitifical Romano, 0ltima oracién del rito de la reconciliacién,
" e eccl. hier., I11: PG 3,424, citada por SanToe ToMAs, Summa
2 .66 a.3 Sed contra.



172 p.1.* CONCEPTO DE LA LITURGIA

poner en juego la comprensién del misterio de Cristo y su efi-
cacia practica en la vida del pueblo cristiano.

Cuanto se ha dicho de los sacramentos vale con mayor ra-
z6n todavia de todos los ritos de institucién eclesiastica en la
liturgia: ceremonias, sacramentales, oraciones y, de modo es-
pecial, el oficio divino. El motivo fundamental es el mismo: sa-
bemos que todos estos ritos de institucidn eclesiastica en la li-
turgia no tienen otro fin que el culto divino en Cristo y la san-
tificacién del hombre también en Cristo. Ahora bien, estas dos
cosas no existen, de hecho, sino como participacién en el sacri-
ficio del Gélgota, y como derivacién suya del sacrificio que s@
renueva sacramentalmente en la Misa. Luego todos esos ritos
en tanto significan algo en cuanto son disposiciones, mas o me-
nos inmediatas, a la comunién en el sacrificio eucaristico o de-
rivaciones del mismo.

Es, pues, natural que en la liturgia de institucion eclesiasti-
ca, de modo especial en el oficio divino y en la administracion
de los sacramentales, especialmente de los mas importantes
entre las bendiciones y consagraciones, la logica misma de ias
cosas habia inducido a la Iglesia a realizar su celebracién en
intima relacién con el sacrificio de la Misa. Asi, por %jemplo,
el ideal al que tiende la liturgia es que la celebracion de la
Misa, al menos la conventual, siga a la recitacién de una parte
del oficio divino; que las grandes bendiciones y consagraciones
{bendicién de un abad, consagracién de una iglesia, de una vir-
gen, profesion monastica) se efectden en el curso de una Misa;
gue las exequias de los difuntos se hagan en conexién con la
Misa y por el mismo sacerdote que la ha celebrado. Es conoci-
do que muy pronto se usé bendecir un gran ntmerc de obje-
tos (agua, leche, miel, aceite para los enfermos y especialmente
alimentos de toda especie: uvas, huevos, cordero pascual, pan
vino, frutas) en el curso mismo de la Misa, al fin del canon y
con la férmula: per quem haec omniat. La misma estructura
del oficio divino fué vinculada establemente a la Misa del dia,
por ®jemplo, mediante la recitacién de la misma oracién.

4. EL SENTIDO DE LAS FIESTAS LITURGICAS Y DE LOS
CICLOS LITTIRGICOS

Del hecho de que en la Misa bajo el velo de signos sensibles
y eficaces, viven y se concentran en sumo grado todas las fases
del misterio de Cristo, historia sagrada, presente, pasada y fu-
tura y que todas las otras partes de la liturgia estdn ordenadas
a la Misa como a su centro, nos e¢s dado a conocer cual sea el
sentido de las fiestas litdrgicas y de los ciclos litargicos. Si, en

B Cf, J. JUNGMANN, Missarum sollemnia, ed. esp. (BAC, Madrid, ed.2.,
1953) p.941ss.
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efecto, en la Misa se concentran sacramentalmente y litirgica~
mente con sumo grado de expresion y de eficacia todas las
fases del misterio de Cristo, hay que decir que toda Misa es un
Adviento, Navidad, Epifania, Jueves Santo, Viernes Santo, Pas-
cua, Ascension, Pentecostés, Cristo Rey, Todos los Santos.
Una flesta litirgica no puede ser cualquier cosa que no esté
ya realmente contenida en toda y cada una Misa.

He aqui, pues, la relacién precisa entre la Misa y una fiesta
litargica: teologica y litargicamente, toda Misa expresa sinté-
ticamente v, a su modo, realiza eficazmente, todo el misterio de
Cristo. Mas nosotros, de tal modo estamos hechos en nuestra
limitada capacidad psicolégica, que no podemos penetrar de una
sola vez todas las riquezas de la gracia del misterio de Cristo,
que se expresa y se realiza eficazmente en toda Misa en un solo
punto del espacio y del tiempo. Necesitamos, pues, que este
misterio nos venga sucesivamente como dividido y analizado en
sus diversos aspectos, aunque siempre estén todos y simulta-
neamente presentes, a fin de poder concentrar ininterrumpida-
mente, con calma y con suficiente eficacia psicolégica, nuestra
atencion, ya sobre uno, ya sobre otro, y llegar asi, paso a paso,
a penetrarnos siempre mas del sentido pleno de cada Misa.
Este poner de relieve ya uno, ya otro de los diversos aspectos
del tnico misterio de Cristo que se realiza simultaneamente 'en
toda Misa se llama, precisamente, celebrar una fiesta litargica 16,

Muchas fiestas se organizan litdrgicamente en ciclos de fies-
tas, es decir, en conjuntos organicos que peridédicamente hacen
ante nosotros su aparicion. Dejamos, naturalmente, un tratado
especial para explicar particularmente la formacion histérica
y el contenido teolégico-litirgico de cada ciclo litirgico. Aqui
basta insinuar su significacion genérica en relacién a la expre-
sién litargica general del misterio de Cristo, historia sagrada 7.

Se sabe que en la liturgia romana existe el ciclo del tiempo
litargico v el ciclo de los santos; el ciclo festivo del tiempo com~
prende el periodo festivo de Adviento-Epifania y el de Sep-
tuagésima-Pentecostés, Bl periodo festivo de Adviento-Epifa-
nia expresa todo el misterio de Cristo, mas baje la luz de la
venida epifanica del Sefior. Esta venida epifénica del Sefior
es considerada continua y variadamente segin las diversas eta-~
pas o fases en que se desarrolla el misterio de Cristo: la fase
de la preparacion histérica a la venida del Sefior (el Antiguo
Testamento considerado como tendencia a una cosa, prepara-
cién, anuncio, prefiguracién de la venida epifanica del Sefior);
la fase de la realizacion histérica de la venida del Sefior en su
nacimiento y manifestacién sobre la tierra (Navidad, Epifania);
la fase de la realizacién de la venida epifénica del Sefior his~

8 C%:' O. Caspr, Zur Idee der liturgischem Festfeier: Mystarium. Ge-
samelte Arbeiten Jaacher Ménche (Minster 1926) p.53-61.
7 Cf. c¢.2 p.95.
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térico-mistica en el periodo actual, bien de un modo litirgico
en el sacrificio y en los sacramentos y sacramentales, o bien
extralitiirgico mas preparatorio a la litiirgica y de ella deriva-
do, en la transformacién privada moral-ascética de cada alma
cual empefio moral y respuesta a la venida litirgica del Sefior;
finalmente, la fase de la venida escatolégica del Sefior, desde
abora anunciada, prefigurada, iniciada en la venida litargica y
que se cumplird perfectamente en el segundo adviento del Se-
fior proclamado y esperado. Esta es la clave para entender la
liturgia del Adviento, de Navidad y de Epifania, El Sefior de-
bia venir; el Sefior vino; el Sefior viene cada dia, en cada alma,
por via sacramental, especialmente en la Misa; por via moral, en
la vida moral d& cada uno; el Sefior vendra: he aqui los temas
esenciales de este periodo litiirgico, Basta recorter desde este
punto de vista el misal y el breviario de este periodo para dar-
se cuenta de ello.
Y en un sentido andlogo se entiende todo el ciclo de Sep-
tuagésima-Pentecostés. Aqui, de nuevo se considera todo el
misterio de Cristo, pero bajo el concepto de redencién. 1) Re-
dencién necesaria, anunciada, preparada, prefigurada en el An-
tiguo Testamento; 2) redencién realizada histéricamente en la
vida de Cristo y principalmente en su pasion, muerte, descen-
sién a los infiernos, resurreccidn, ascension y colocacion en la
gloria a la diestra del Padre; 3) redencién realizada y realizan-
dose continuamente en la Iglesia a partir de Pentecostés, ante
todo, mediante la comunicacién del FEspiritu Santo hecha por
Cristo a la Iglesia y la fundacién visible de esta Iglesia como
dnico instituto social de salvacion (Pentecostés); luego reali~
zandose ulteriormente en cada alma. Esta ulterior realizacion
en cada alma se hace o por via litirgica, especialmente en 2]
sacrificio y en los sacramentos—sacramentos de iniciacién cris-
tiana administrados oficialmente en la noche del Sabado Santo
y en la vigilia de Pentecostés, sacramento de la penitencia en
la reconciliacién de los penitentes el Jueves Santo, sacramento
del orden administrado en las cuatro témporas o en la vigilia
pascual—, o por via extralitiirgica, mas como preparacion a la
accién litirgica o derivacion de ella en la vida moral y ascética
de todo fiel, de modo especial el ayuno, penitencia, limosna,
buenas obras todo esto es puesto fuertemente de relieve en el
periodo cuaresmal; 4) finalmente, redencion plena, a la cual nos
prepara la realizacidén siempre mas perfecta de la redencion
hecha en nosotros en esta vida en el modo antes indicado. Es-
tas ideas son la clave para entender este periodo de fiestas
litargicas.

Es facil ver cémo los dos grandes ciclos festivos del tiem-
po en la liturgia romana no hacen efectivamente otra cosa, a
su modo, que poner psicolégicamente en relieve y analizar su-
cesivamente, para poner més facilmente a nuestro alcance una
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realidad que ya se encuentra entera y simultaneamente en toda
Misa. ]

En modo analogo las fiestas marianas, las de los angeles, las
de los santos, no hacen otra cosa que poner cada una de re~
lieve cualquier aspecto del misterio de Cristo ya presente en
toda Misa. Las de la Virgen no hacen otra cosa que poner de
relieve de modo particular el lugar que, por disposicion .d1V1na,
corresponde a Maria en este mismo misterio: las maravillas de
Dios en la Virgen, ya, en cierto modo, preparadas y ﬁgt{radas
en el Antiguo Testamento, para hacerla apta a des.e‘mpenar .la
parte precisa que El la habia sefialado en la_r‘eahzaa.on del mis-~
terio de Cristo en sus diversas fases; la accion efectiva de Ma-
ria en esta misma realizacion, en su vida terrena y ahora en la
gloria. Asi en la liturgia, junto al misterio de Cristo, se desen-
vuelve paralelamente, mas en sentido muy lato y en todo _sub—
ordinado al misterio de Cristo del que forma parte, el miste-
rio de Maria; preparado en el Antiguo Testamento;‘re.ahzado
histéricamente en su vida terrena, y operante ahora r‘m.st1came.n—
te en las almas en cuanto las dispone a recibir y vivir el mis-
terio de Cristo. )

Las fiestas de los angeles consideran la parte de los angeles
en esta misma historia sagrada, misterio de Cristo, en sus fases
diversas, desde el principio del mundo a los triurllfos del Apo—
calipsis. En efecto, como se explicara en un capitulo proximo,
la historia sagrada, misterio de Cristo, incluso en su‘reﬂ'e]o
litargico, es un todo cdsmico que incluye también a los angeles.

Tas festas de los santos ponen de relieve los frutos y los
modelos de la redencion de Cristo entre los hombres. El miste-
rio de Cristo siempre en acto entre los hombres, obra en cada
uno de ellos con matiz especial. Ninguno realiza en si, per-
fectamente y bajo todos sus aspectos, este misterio que con-
siste en reproducir en si los rasgos de Cr1st‘o; cada uno re-
produce en modo especial cualquier rasgo particular, y asi cada
uno tiene su fisonomia propia y un puesto particular se-
fialado por Dios en la realizacion general entre los hombres
de este misterio. La fiesta de Todos los Santos pone vigorosa-
mente de relieve el aspecto escatologico triunfal final del mis-
terio de Cristo, la Jerusalén celeste, término dltimo de este mis-
terio, de toda la historia sagrada, misterio de la Iglesia, y por
lo mismo de toda la liturgia. Como es obvio, todas estas co-

sas estan ya presentes en toda Misa. ) )

Por esto todas las fiestas se celebran siempre ®esencialmen-
te en una sola Misa. Los diversos formularios de los que ella,
siempre la misma, se reviste, por asi decirlo, en las diversas
ocasiones, no tienen otro fin que poner de relieve con mas
vivos caracteres ya uno ya otro de 10§ -aspec’c.os, que gstan
siempre presentes y que constituyen el dnico e integral miste~

i risto.
rio de C -
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Concluyendo estos capitulos sobre 'l concepto de liturgia
en el fondo de la historia sagrada, no parece temerario afirmar
nuevamente las dimensiones césmicas, espacial y temporal,- de
lat h@urgia bajo sus humildes apariencias del conjunto de siénos
sensibles eficaces por medio de los cuales Dios santifica ala
Iglesia y la Iglesia rinde su culto a Dios. A la luz del misterio
de Cristo visto en la liturgia, asi comprendida, es sorprenden-
te la pro.funda unidad y simplicidad que adquiere el cosmos
tlocla I:a historia y toda la vida cristiana. Es un reflejo de aque-y
lla unidad y simplicidad que todas las cosas tienen a los cjos
de Dios en Cristo Jesis. La intencion de Dios, su plan al crear
el mundo y guiar la historia, es unitario v simplicisimo: Chris-
tus heri et hodie ipse et in saecula (Heb 13,8). La liturgia no
es otra cosa que la actualizacién de esta verdad bajo el velo
de signos sensibles eficaces, actualizacion plenariamente rea-
lizada en la comunidn, en el sacrificio mistico del Golgota, pre-
parada en los otros sacramentos, en los sacramentales y en las
Ceremonias, aclamada y contemplada en la alabanza divina
donec veniat.

A}

PARTE SEGUNDA

La liturgia y las leyes generales de la
! economia divina en el mundo

CAPITULO VI
Lea liturgia y la ley de la objetividad

Tener una vision clara de la liturgia en sus relaciones con
las grandes perspectivas de la revelacidn cristiana, es indispen-
sable para atender su naturaleza y su funcidén en el cristia~
nismo. Por eso, en la explicacion del concepto de liturgia he-
mos tenido cuidado constante de mirar su naturaleza sobre el
fondo de la historia sagrada, concepto este que sintetiza preci-
samente el cuadro de la economia de Dios para con la criatura
y la respuesta de la criatura a Dios en la visién cristiana del
cosmos. Mas este encuadramiento, hasta aqui, no ha podido ser
sino muy genérico: los puntos de contacto de la liturgia con
las grandes y constantes leyes que rigen efectivamente las rela-
ciones entre Dios y las criaturas, sélo han sido insinuados. Es
indispensable ahora que retornemos hacia atras y analicemos
mas despacio los puntos principales. Estos puntos principales
que interesan especialmente al concepto de liturgia, pueden re-
sumirse, creo, a seis: 1. La ley de la objetividad; 2. La dialéc-
tica cristolégico-trinitaria de la salvacion; 3. La ley del inico
litargico y de la anica liturgia, como principal explicacion de
la dialéctica cristoldgico-trinitaria; 4. Ley comunitaria de la sal-
vacién; 5. La ley de la encarnacién; 6. La ley de la unitotalidad
cosmica de la salvacion. Analizando estas leyes supremas que,
por la naturaleza misma de las cosas y por la libre voluntad
positiva de Dios, rigen las relaciones entre Dios y las criaturas
en el orden querido efectivamente por él, se verd mejor cémo
la liturgia no es mas que un caso particular de las perspectivas
generales que expresan la quintaesencia de la visién cristiana
del mundo; incluso se verd coémo estas leyes alcanzan propia-
mente en la liturgia para nosotros su maxima concretizacion y
aplicacién. :
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1. OBJETIVISMO, SUBJETIVISMO Y LITURGIA

Llamo la ley primera ley de la objetividad. Con este nombre
intento expresar el hecho de que la via por la que Dios se
comunica al hombre y el hombre se une a Dios como a su fin,
y alcanza por lo mismo su propia salvacioén, no la dejé Dios
al capricho ni a la libre eleccién del hombre, sino que, en re-
sumidas cuentas, la estableci¢ él mismo objetivamente, no tanto
en cuanto autor de la naturaleza humana, sino con voluntad po-
sitiva y libre. El hombre, si quiere salvarse, no puede hacer
otra cosa que aceptar libremente esta via objetiva sefialada po-
sitivamente por Dios y adaptarse de hecho a ella.

No ya que no entre en juego nuestra libertad, nuestro su-
jeto. Antes al contrario, es precisamente nuestro sujeto, nuestra
libre personalidad, lo que Dios requiere de nosotros. Mas este
sujeto nuestro no puede desarrollarse, perfeccionarse, ser ple-~
namente &l mismo, salvarse, sino en la libre aceptacién, en la
libre sumisién a esta realidad distinta de si, propuesta objeti-
vamente, independiente de él. El sujeto no tiene valor si no esta
dirigido y mensurado por el objeto independiente de él. Esta
realidad directriz impuesta por Dios como via y medida en
Ruestro acercamiento a él, es Cristo Hijo de Dios encarnado;
es la Bscritura; son los sacramentos; es la Iglesia, como pueblo
de Dios fuera del cual no hay salvacién, pueblo de Dios or-
ganizado de un modo jerarquico, con legitimos pastores, a cuya
cabeza esta el Papa; son las normas interpretativas v proposi-
tivas del magisterio. Toda la liturgia, como medio en nuestras
relaciones con Dios, lleva el sello de esta ley de la objetivi-
dad. Es un caso particular de esta ley suprema.

Asi se comprende en seguida una de las razones por las
cuales la liturgia es hostil a la llamada mentalidad moderna,
entendida en sentido peyorativo. Si los caminos de Dios estan
dirigidos por la ley de la objetividad, los caminos del hombre
moderno convergen en la ley de la subjetividad, y, fuera de
la Iglesia, llegan hasta el subjetivismo mas exasperado. El
sujeto, se sabe, es una de las conquistas, como suele decir-
se, del hombre moderno; mas aiin, en cierto modo es, se
dice, la conquista de las conquistas, porque todas las demas se
resumen en esta tnica. El mundo moderno esta centrado en la
busqueda de la experiencia subjetiva; en ésta pone él todo su
valor, Y no ya, considérese bien, en la experiencia subjetiva,
como reflejo y fruto del sujeto en contacto con el objeto, sino
como cosa que vale en si misma y por si misma, independiente-
mente del sujeto. El objeto, en las formas mas agudas de esta
tendencia, viene a ser cosa secundaria, pasajera, simple reflejo,
se piensa, del sujeto que lo crea, objetivando, como se dice, el
propio yo. Se conocen de este modo los temas de la vida como

1
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absoluta libertad en conquista indefinida sobre si misma; de
Dios, como creacién objetivada de esta misma libertad; de toda
la vida religiosa, como fase y ‘expresién todavia burda de la
imprescindible espontaneidad creadora; de las religiones, todas
igualmente buenas, porque todas son fruto de una experiencia
religiosa.

Cuando la mentalidad subjetiva llega a esta fase de des-
arrollo, es facil comprender que se encuentra en los exactos
antipodas de la mentalidad que forma el mundo mismo de la
liturgia. Este mundo, en efecto, es todo un mundo de objetivi-
dad, puesto alli por Dios y al que nosotras no hemos de hacer
otra cosa que adaptarnos. La realidad litirgica es Cristo; Cris-
to presente, en otro tiempo, inmolado y ahora glorioso; que
ejerce su mediacién de un modo determinado, debajo del velo
de cosas sensibles y simbdlicas; es un pueblo, la Iglesia, oficial-
mente presente, jerarquicamente operante, gue acepta a Cristo,
su realidad, su accién, su mrediacién, debajo del velo de cosas
sensibles y simbolicas, y se somete a esta realidad, y en esta
aceptacién y sumisién comunica con Dios y realiza su vida.
Nosotros decimos que en la realidad litargica el sujeto indi-
viduo esta presente y obra. Mas ain, afirmamos que sin esta
sintonia del sujeto individuo con la realidad litargica, esta rea-
lidad, en él, no surte su efecto, no le salva, porque, para él,
todo se reduciria a una pura exterioricidad y mecanicismo. Mas
decimos también que en la realidad litdrgica la subjetividad no
es el deus ex machina, creador de todo. Ella es una realidad
que se verifica s6lo como sintonia con la realidad objetiva; de
ella toma su movimiento y su norma. El mundo de la liturgia
afirma fuertemente este axioma, que para el hombre no existe
creacién y conquista si no existe previamente sumisién no sélo
a las leyes del ser en general y de la naturaleza, sino también
a las normas determinadas libre y positivamente por Dios, de
mucho mas valor que las leyes de la naturaleza, si bien jamas
en contradiccion con ellas.

;Qué cosa puede significar para un idealista kantiano, gen-
tiliano o crociano, para un vitalista e intuicionista del tipo de
Bergson, para un existencialista como Jaspers, Heidegger, Sar-
tre: unirse a la realidad de Cristo presente en el sacrificio de~
bajo del velo de cosas sensibles y simbélicas; salvarse con la
recepcion de sacramentos que obran ex opere operato; rogar
con el pueblo de Dios? Todo esto, en la hipétesis idealista, si
tiene algin sentido y algin valor, no puede tenerlo sino como
incitamento externo, todavia rudo y grosero, a pensamientos
de doctrina y afectos de voluntad; como puro incitamento a la
libertad y a la experiencia interna. Mas asi estaremos mil le~
guas a distancia del objetivismo de la liturgia, en la cual la
unién con Cristo significa inmensamente mas que una simple
unién de pensamientos y de afectos. En él estan la realidad
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de la gracia como elevador fisico al orden divino y la realidad
de la sacramentalidad en la transmisién de esta gracia.

Es, pues, imposible penetrar en el mundo de la liturgia sin
una mentalidad objetiva, o, si se prefiere, sin una mentalidad
realista, en la cual los valores de la subjetividad y de la inte-
rioridad no se realizan sin una armonizacién del sujeto con ‘el
objeto distinto de si ¢ independiente. De este modo, a propo-
sito de un punto particular, la liturgia, tocamos nuevamente ¢on
las manos la profunda unidad de toda la visién catolica del
mundo, fundamentalmente realista y objetivista en toda su linea.

Es el equilibrio especificamente catélico del binomio sujeto-
objeto; equilibrio que afirma fuertemente no solo la realidad
inconfundible de dos polos sin permitir jamas que uno de los
dos términos sea suprimido para dejar subsistir sélo el otro,
sino que quiere, ademas, que los dos términos salvaguardados
" en su individualidad, estén cuidadosamente subordinados el uno
al otro, es decir, el sujeto subordinado al objeto y en todo
dirigido por él.

El objeto y la norma objetiva en el catolicismo significa:
Dios, Cristo, la Iglesia con sus poderes de santificacion, de
gobierno, de magisterio, los sacramentos, los sacramentales, las
oraciones, las ceremonias. La reaccion individual e intima del
sujeto significa: el hombre. La subordinacion del sujeto al ob-
jeto significa: el vibrar del hombre al unisono con la realidad
cristica, eclesiastica y litirgica, haciéndose una misma cosa con
ella y tomando de ella toda su norma. Equilibrio de manejo mas
delicado de lo que a primera vista puede creerse. Cualquier
desconcierto, aunque sea puramente tendencial, de la preocu-
pacién intima o del acentuamiento de algunos de sus factores,
tendria su repercusién en el modo de considerar la liturgia y
su funcién en la vida cristiana. Tal seria, por ejemplo, un fuer-
te aumento dado a la introspeccion, al autoanalisis, a la expe-
riencia psicoldgica de los propios estados intimos y de las reac-
ciones de las propias facultades del conocer, del querer y del
sentir, aunque sea en orden a Dios y a Cristo, pero con la
tendencia mas o menos consciente a entretenerse en la propia
experiencia, en las propias reacciones psicoldgicas, en los pro-
pios actos psiquicos, en los propios estados fruitivos, como en
la cosa esencial y primariamente deseada en nuestras relaciones
con Dios, en vez de considerar, como cosa esencial y primaria,
simplemente a Dios mismo, a Cristo mismo, es decir, al objeto
de nuestros actos y nada mas.-Ruptura del equilibrio no me-
nos fatal a la comprension de la liturgia y a su eficacia seria,
naturalmente, el pararse de tal modo ante la objetividad, ante
el dato extrinseco puesto de frente, que llegase uno a no pre-
ocuparse mas de sintonizarse subjetivamente con él, de vibrar
como individualidad intima ante él, de hacerlo suyo interiori-
zandolo. Exterioridad muerta, sin repercusion intima y vital en
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el sujeto, y psicologismo interior e individualista con tenden-
cia egocentrista, he aqui los dos grandes enemigos de la li-
turgia.

2. MATICES DE POSIBLES ACTITUDES DIVERSAS Y EL PLENO
RENDIMIENTO DE LA LITURGIA

La liturgia no puede temer pleno rendimiento sino en un
clima donde la majestad trascendente del objeto domina efec-
tivamente en la psicologia del sujeto y donde el sujeto hace
suyo al objeto respondiendo vitalmente a la norma objetiva.

Por esto en este campo del equilibric que hay que obser-
var entre la objetividad y la subjetividad, la exterioridad y la
interioridad, podemos tener entre los catélicos y dentro de los
limites de la mas incensurable ortodoxia, pequefias diferencias
en las actitudes generales, aunque no todas serdn de igual mo-
do favorables a la plena comprensiéon y a la plena eficacia de
la liturgia. Naturalmente, entre catélicos, no se podra tratar
sino de diferencias que salvaguarden los puntos esenciales e in-~
violables. En el campo catdlico no hay ni puede haber piedad
o espiritualidad si no es en cierto modo formalmente objetivis-
ta, y por lo mismo, sacrificial, sacramental, eclesiastica y litiir-
gica, Como tampoco puede haber espiritu o piedad litargica
realmente catdlica si no incluye vy se preocupa esencialmente
de la cooperacion y sintonia vital individual, personal, del su-
jeto frente a la realidad objetiva, littirgica, sacrificial, sacramen-
tal, eclesiastica. Sobre este punto, quwe debe ser absolutamente
claro para todos, Pio XII ha llamado vigorosamente de nuevo
la atencién en la enciclica Mediator Deil. La advertencia era.
sin duda, oportuna contra la mentalidad nebulosa de algunos,
que, haciéndose paladines de una piedad llamada por ellos “ob-
jetiva”, identificada con la piedad litirgica y opuesta por ellos
a una piedad “subjetiva”, en realidad no preponian otra cosa,
como se ha dicho justamente 2, sino “una caricatura de piedad
que fransformaria la liturgia en una especie de magia”. Soktre
esta cuestion habremos de hablar detenidamente en el capitulo
que dedicamos a la espiritualidad litirgica. Alli se vera, cémo,
en la préctica, la eficacia de la misma liturgia impone que los
fieles estén formados en una intensa vida espiritual interior
que no-se limite exclusivamente a los solos momentos de la
asistencia a la celebracion litirgica, sino que se extienda a toda
la vida incluso extralitirgica; intensa vida interior, pero conce-
bida stempre como preparacién a la accién litirgica y como
una consecuencia y por lo mismo en una conexién estrecha
y proxima con ella, v no sélo remota.

Admitido, pues, que las diferencias que se pueden manifes-

1 N.26-32
2. A, M. Roguet, en la edicibn de la enciclica, p.15 nt.28.
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tar entre los catélicos en este campo, no pueden ser sino pe-
quefias y, a la luz de la fe y de la ortodoxia, secundarias, no
se puede negar, creo, que esa misma diversidad de actitudes
generales, mirando a la cuestién sujeto-objeto, tiene su real
importancia para la comprension y plena eficacia de la litur-
gia. Puede, pues, existir en un catdlico, dentro de Jos limites
de la ortodoxia, una forma de mentalidad que frente al bino-
mio objeto-sujeto esté dirigida en tal modo al aspecto sujeto,
individuo, experiencia psicolégica personal, autoconsciencia de
los propios actos psicologicos antes que al aspecto objeto, rea-
lidad sacrificial, sacramental, comunitaria, eclesial, que tendra
tendencia a disminuir bastante, y tal vez a reducir al minimum
indispensable el contacto con el mundo litirgico y a refugiarse
preferentemente en una forma de piedad mas individual o, por
lo menos, extralitirgica, con un contacto muy débil y remoto
con la misma liturgia. Esta piedad mas individual y extrali-
targica le parecera poner menos lazos a la libertad y creativi-
dad espiritual individual y satisfacer mejor la gran preocupa-~
cién e introspeccion psicologica, de autoanalisis, y de autocons-~
ciencia de los propios actos psiquicos, mientras que un contac~
to menos parsimonioso con la liturgia le parecerd impedimento
o al menos distraccion y por lo mismo menos eficaz al fin que
se propone.

Para quien quiera penetrar a fondo el mundo de la liturgia
y experimentar su eficacia con pleno rendimiento, la predicha
actitud general de espiritu no es la méas conveniente. En efecto,
este mundo da especial realce a la norma objetiva de la sal-
vacién como dato independiente del sujeto; se preocupa, si,
"e inducir al sujeto a ciertas determinaciones, a actos persona-~
les y a estados psicoldgicos individuales y sentidos, pero todo
este aspecto subjetivo es principalmente considerado como la
debida respuesta del sujeto a la norma objetiva que Dios le
pone por delante; como un sintonizarse del sujeto con las rea-
lidades litirgicas, siempre en el primer plano de la conciencia,
como un apropiarse estas realidades, como un participar en
ellas.

En este mundo litargico se da la gran preocupacién de que
las actividades del sujeto, sus experiencias psicoldgicas perso-
nales, considerado todo como indispensable en el encuentro de
Dios y el hombre en Cristo, no sean mal entendidas como si
tuviesen fuerza y valor de salvacién independiente del objeto,
es decir, de la realidad cristica, sacrificial, sacramental, eclesial.
Por esto, mas que preocuparse constantemente de introspeccion
psicologica para analizar el propio estado psiquico, el mundo
litargico dirige ante todo la atencién y la mirada hacia Dios
y hacia las realidades objetivas: Cristo, misterio de Cristo, re-
dencién, Iglesia. Repetimos una vez mas, no queremos decir
con esto que el sujeto no se preocupe de si mismo, sino que

¢.6. LEY DE LA OBJETIVIDAD 183

en el mundo litirgico se mira como oblicuamente por connota-
cién, como quien en un campo visual determinado donde hay
muchos objetos, fija su atencién sobre uno de ellos, bien que
vea los demas, pero sin que llequen a ocupar el primer plano
de su conciencja, donde impera soberanamente el objeto direc-
tamente fijado. En la liturgia la terapéutica del sujeto se hace
mds por concentracion del sujeto sobre el objeto gue por re~
torno del sujeto sobre si mismo 3.

Todo esto nos ayuda a comprender una de las causas, y
probablemente una de las mas profundas, por qué entre los
mismos catolicos, incluso fervorosos y solicitos de llevar una
intensa vida espiritual, no llegaron ni actualmente llegan todos
a una comprension igualmente profunda de la liturgia y a una
asimilacién igualmente abundante y eficaz de la misma en la
vida*. Ni parece casual que en nuestros dias, entre los caté-
licos que sienten y manifiestan méas que los otros las necesi-
dades de su propia generacion, exista un ardiente deseo de des-
cubrir nuevamente el mundo de la liturgia. Son, por lo demas,
aquellos mismos hombres que sienten la necesidad de un equi-
librio de la vida mas eficaz para nosotros, en el cual, entre
otras cosas, se da al dafo objetivo, realista y comunitario, una
atencion mas directa y mucho mayor de cuantas se han dado en
el pasado inmediato, sin negar por esto algunas de las inne-
gables conquistas en el campo de lo subjetivo y de lo indi-
vidual.

Finalmente, cuanto hemos dicho precedentemente nos ayuda a
comprender coémo todo el gran problema litirgico consiste en
el fondo en esto: como hacer que los cristianos vibren nueva-
mente como subjetividades personales e individuales ante ®l
mundo objetivo de las realidades littrgicas: realidad cristica,
sacrificial, sacramental, comunitaria eclesial, hasta hacerlas el
propio mundo interior, en la armonia del sujeto con el objeto
y debajo de la primacia del objeto como elemento determinante
y regulador.

3 Un excelente conocedor de la literatura mistica moderna, Enrique
Brémond, después de haber analizado las oraciones de um tal Duguet,
pasando luego a las corrientes de espiritualidad de tipoe litGrgico, se ex-
presaba de esta manera: “Una de las ventajas de esta ultima (=las fér-
mulas litdrgicas), una de sus glorias, es, precisamente, de atajar corto
a estas introspeeciones apasionadas, de gque las oraciones de Duguet nos
ofracen un ejemplo tan patético y al mismo tiempo tan desconeertante.
La liturgia no séle no permite expresarse, y, por lo mismo, exagerarse,
en esta timidez casi moérbida, mas, por el conftrario, la cura in radice.
Impidiéndonos pensar de tal modo en nosotros mismos, la Iiturgia nos
hace vivir, sin esfuerzo y sin darnos cuenta, la religién mds elevada,
que es adorarién desinteresada y puro amor” (Histoire du sentiment reli-
gieux en France, X p.288 nt,2).

% Quien desee més dotalles sobre la cuestién a que aludimos aqui, pue-
de leer, p.ej., HMussarum sollemmnia, de J. A, JUNGMANN, 2.2 ed, esp. (BAC,
Madrid 1953) p.113ss. Véase también la controversia a que alude I, MEN-
NESIER : 8. Thomas d’A., Somme théologique, ed. Rev. des Jeunes, Lo re-
ligion 1 (Paris 1932) p 327.
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CAPITULO VII

Del Padre. por Cristo, en el Espiritu Santo, al Padre:
la liturgia y la dialéctica cristologico-trinitaria en la
economia divina

El camino por el que Dios viene a nosotros y nosotros va-
mos a Dios no se ha dejado a nuestro capricho ni a nuestra
eleccion, sino que nos ha sido sefialado positivamente por Dios
mismo: es la ley de la objetividad: el primer fundamento de la
liturgia.

Cual sea este camino, nos lo ha manifestado Dios por la
revelacion. La revelacién nos advierte, en primer lugar, que el
Dios al que debemos caminar es el Dios trinidad: Padre, Hijo
y Espiritu Santo. En segundo lugar, la misma revelacion, para
iluminar mucho mas nuestro camino, nos abre una maravillosa
espiral de luz sobre todo el ciclo de las relaciones entre el
Dios trinidad y cada uno de nosotros. He aqui brevemente este
ciclo: todo nos viene del Padre, por medio de su Hijo encar-
nado, Jesucristo, en la presencia en nosotros del Espiritu Santo,
y de este modo, en la presencia del Espiritu Santo, por medio
del Hijo encarnado, Jesucristo, todo debe retornar al Padre y
alcanzar su fin dltimo, la Trinidad beatisima. Es la dialéctica
cristoldgico-trinitaria de la historia sagrada y de la salvacién,
de la economia de Dios en-el mundo. Toda la estructura de la
liturgia presupone esta dialéctica, fuera de la cual no es com-
prensible. Y como, desafortunadamente, se trata de una reali-
dad que hoy es poco familiar, es necesario pararse aqui mas
de lo acostumbrado para demostrar 'en todas sus particularida-
des que esta realidad %s de toda autenticidad y que la liturgia
esta efectivamente embebida en ella.

1. Dos MODOS DE CONSIDERAR LA TRINIDAD: EL MODO DEL
Nugevo TESTAMENTO Y DE LA TRADICION MAS ANTIGUA

Que sin el sentido cristoldgico no se pueda penetrar en el
mundo de la liturgia, se comprende con relativa facilidad. Pe-
ro que, para entrar en la intimidad de la liturgia, este sentido
cristologico vaya como acoplado al sentido trinitario, resulta
bastante menos claro. Tanto mas cuanto que hoy muchos cris-
tianos, incluso sinceros y fervorosos, estan habituados a con-
siderar la Trinidad no sélo como el misterio mas augusto e im-
penetrable de nuestra fe, sino también como la realidad mas
metafisicamente abstracta de todas nuestras creencias y por lo

mismo como la mas lejana de nuestra vida y una de las que, .

efectivamente, caen menos profundamente en nuestra psicolo-~
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gia religiosa de cada dia. No se puede negar; hoy el sentido
trinitario es muy débil. Dios, para muchos, es el Dios de los
filosofos o, a lo sumo, el de los judios mas que el Dios cristia-
no: Padre, Hijo y Espiritu Santo.

De la unidad de naturaleza a la trinidad
de personas y de la trinidad de perso-
nas a la unidad de naturaleza.

Este estado de cosas me parece provenir de dos disposicio-
nes mentales: ante todo de la propension a considerar el mis-
terio de la unidad de la naturaleza divina y de la trinidad de
personas partiendo de la unidad divina para llegar después men-
talmente, en un segundo instante psicolégico, a la trinidad de
las personas; en segundo lugar, de la propensién mental a con-
siderar este mismo misterio de la Trinidad principalmente en
su aspecto ontologico y metafisico intratrinitario. Para explicar
estos dos hechos y sus consecuencias considérese cuanto sigue.

El dogma de la Trinidad tiene dos términos: unidad nu-
mérica de naturaleza, trinidad de personas realmente distintas;
el misterio esta precisamente en conciliar estos dos términos.
Pero, precisamente porque contiene dos términos antitéticos:
unidad de naturaleza y trinidad de personas realmente distintas,
este dogma puede correctamente formularse de dos modos per-
fectamente ortodoxos tanto el uno como el otro, pero entre
los cuales existe una diversidad de matices psicologicos por el
modo diverso en que se aproximara y se vivird este misterio. El
P. De Régnon, desde el afio 1892, ha atraido fuertemente la
atencion de los tedlogos sobre este punto tan importante tam-
bién para la liturgia *.

. En efecto, al formular este misterio, se puede partir psico~
légicamente de la unidad de naturaleza y alcanzar luego men-
talmente en un segundo tiempo, casi como corrigiendo la prime-
ra afirmacion, la trinidad de personas realmente distintas.. Asi
podré decir: en Dios la naturaleza es numéricamente una, pero
al mismo tiempo la fe me dice que en tal unidad de naturaleza
subsisten tres personas realmente distintas. En la atencion psi~
cologica de quien asi considera y formula el misterio de la
Trinidad, la unidad de la naturaleza en Dios esta en el primer
plano. Ella constituye la base de la cual se parte y de la que
no se discute; base que parece tanto mas clara y cierta cuanto
que se la puede conocer por el simple razonamiento filoso-
fico. Por el contrario, la trinidad de las personas realmente dis-
tintas, en la atencién psicolégica de quien asi procede, estara
relegada al segundo plano, casi como apéndice y simple correc-
cion de la afirmacién clara y psicologicamente preponderante

1Tu, DE REGNON, Etudes de théologic positive sur la Sainte Trinité
1 vols, (Par{s 1892-98),
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de la unidad de naturaleza. Se dird: unidad numérica de la na-
turaleza, pero tal que no impida la trinidad de personas real-
mente distintas.

En este modo de considerar la Trinidad, la dificultad, para
el razonamiento, no serd de salvar en Dios la naturaleza, que
ésta estd bien clara y admitida como punto de partida, pero
serd, por lo contrario, salvar la distincion real de las tres per-
sonas. El problema serd: como en una naturaleza numérica-
mente una pueden subsistir tres personas realmente distintas.
Aqui el callejon sin salida, para el razonamiento, es que no
se ve como de una naturaleza niimericamente una se pueda
hacer salir tres personas realmente distintas®?. El Dios de los
filésofos, v, a lo sumo, el Dios del Antiguo Testamento, es cla-
morosamente afirmado y puesto en salvo en la psicologia viva
del creyente; pero ;y las tres personas realmente distintas Pa-
dre, Hijo y Espiritu Santo? El peligro psicolégico, que amenaza
a quien considera de este modo el misterio de la Trinidad, es
de no tomar suficientemente en serio, en su aspecto vital, la
distincién real de las tres personas en Dios, y, de frente a Dios,
de refugiarse en una psicologia de filésofo, o, si se quiere, de
judio, tanto mas cuanto que el Padre, el Hijo v el Espiritu Santo
especialmente el Padre y el Espiritu Santo?, son en la psicolo-
gia religiosa realidades poco vividas; por lo mismo existe el
peligro de que no se tenga una psicologia religiosa vivamente
trinitaria.

Es cosa conocidisima en la historia de las doctrinas trinita-
rias que en Occidente, a partir especialmente de San Agustin,
prevalece este modo de aproximar el misterio trinitario par-
tiendo de la unidad divina y que con San Anselmo, y principal-
mente con Santo Tomas y los escolasticos del siglo xu1, puede
decirse que ese modo vino a ser exclusivo 4. Todo esto cae fuer-
temente, con sus ventajas y sus inconvenientes, no sélo sobre
el modo en que, entre nosotros, se nos esforzé a explicar en
teologia la doctrina trinitaria y se miré el problema entero de
Dios, sino también sobre el modo en que fue presentada la
Trinidad en el catecismo y en la predicacion, y tanto es que
en la predicacion 'y en la instruccion de los fieles se ha notado

2 Se dabe que la teoria explicativa, llamada psicolégica, de la, Trini-
dad, creada por San Agustin mAs bien como descripcién psicolégica in-
tuitiva, trasladada por San Anselmo a un plano metafisico y perfeccio-
nada por Santo Tomds, es precisamente un intento para intuir en cierto
modo cémo €llo puede suceder en esta wisual, en que se partz de la
unidad de la naturaleza.

8 Porque miré al Hijo, 82 podrd conservar siempre una viva psicologia
religiosa considerando el Hijo encarnado, Cristo; mas el conocimiento del
Padre iy del Espiritu Santo como personas distintas serd, por el contra-
rio, muy atenuado. Practicamente, en’ la psicologia religiosa dominara
Dios—el Dios de los filésofos y, a lo sumo, del Antiguo Testamento—y
Cristo. En teologia se tandrd un De Deo uno—muy semejante a una teo-
dicea filos6fica’ ilustrada con textos de la Hscritura y de log Padres—
v una eristologia, mientras que la importancia del tratado de la Trinidad
se quedard necesariamente muy nublada

4 Dilucidada per De Régnon,
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atn la necesidad de insistir sobre el aspecto trinitario de la
visién cristiana del mundo, y, lo que principalmente ha suce-
dido, en efecto, ha sido que no se nos ha abandonado a la ten-
dencia de limitar practicamente nuestras consideraciones religio-
sas en torno a Dios simplemente al Dios de los filosofos y, a lo
sumo, del Aatiguo Testamento, y de Cristo. Comunmente se
admite como cierto que este modo de considerar la Trinidad,
aunque, repetimoslo, perfectamente legitimo desde el punto de
vista teolégico, incluso desde el punto de vista que tiene, como
se ha dicho, sus teales ventajas, como es la de atajar en sus
principios el peligro arriano, y aungue ortodoxo desde el punto
de vista de la fe, no es el punto de vista bajo el que la Trinidad
viene ante todo presentada en la Escritura y, consiguientemente,
como suele suceder, en la liturgia, y por lo mismo no prepara
a penetrar toda la profundidad de las dimensiones reales trini-
tarias de la visién cristiana del mundo y de la vida en el Nuevo
Testamento y en la liturgia.

Existe, en efecto, otro modo posible de formular el mismo
misterio de la Trinidad, partiendo mentalmente no ya de la
unidad de naturaleza, para alcanzar luego en un segundo mo-
mento psicolégico la trinidad de las personas realmente distin-
tas, sino siguiendo el proceso inverso, partiendo, esto es, de la
trinidad de personas realmente distintas Padre, Hijo, Espiritu
Santo, y consiguiendo después, en un sequndo momento psico-
logico, que estas tres personas realmente distintas subsistan en
una naturaleza numéricamente una. En este modo de considerar
la Trinidad, la distincion de las tres personas estd en el primer
plano de la conciencia del creyente, mientras que la unidad
de naturaleza se encuentra relegada, por asi decirlo, al segundo
plano, casi como correccién de la afirmacién de la distincion
real de las tres personas. En este caso el problema intelectual,
ante el que ha de enfrentarse el razonamiento teolégico, sera:
como salvar, en la distincién real de las tres personas, la uni-
dad numérica de su naturaleza; como reducir la trinidad a la
unidad 5. El peligro especifico de que debera guardarse atenta-
mente quien considere de este modo la Trinidad, serd el insistir
e tal forma en la distincién real de las tres divinas personas,
Padre, Hijo, Espiritu Santo, que deje bastante oscurecido en
su conciencia la unidad real de su naturaleza y olvide su ab-
soluta igualdad en la eternidad, potencia, ciencia, sabiduria, etc.
(Quien considere asi la Trinidad, tendra profunda y vivisima la
conciencia trinitaria; su Dios no sera simplemente el Dios de

5 1,08 Padres grizgos y latinos antes de San Agustin, que considera-
hnn precisamente la Trinidad en esta segunda manera, intentaban expo-
nerla afirmando fuertemente, después de la distincion real de las parso-
wns, su inseparabilidad y unidad de eternidad, poder, sabiduria, acci6n,
ale¢lers, ayndandose cony el recurso a las metdforas del sol, de su rayo
y de su calor; de la fuente, del riachuelo que de ella nage y el lago
que we forma de él.
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los filésofos o el del Antiguo Testamento, sino el Dios espe-
cificamente cristiano: Padre, Hijo y Espiritu Santo, pero de-
bera guardarse bien del peligro arriano o subordinacionista ¢,
Como se ve, cualquiera de los dos modos tiene sus ventajas
y sus inconvenientes. Hay que elegir uno u otro de estos dos
modos de considerar la Trinidad; quiero decir que la salvacion
no se podrd encontrar sino en %esto: elegir uno de los dos mo-
dos, pero luego tener constante vigilancia para afirmar con re-
solucién el término antitético dejado al principio en la penum-
bra y tenerlo vivo en la conciencia religiosa. Esta situacién es
inevitable, precisamente porque la Trinidad es un misterio de

dos términos antitéticos, por lo cual, cualquier aspecto que se.

elija al considerarla, se llega siempre y necesariamente al mis-
terio. Pero esto no significa que clegir una u otro aspecto
sea simplemente indiferente y sin consecuencia en el modo de
vivir el mismo misterio.

Como fuere, existe el hecho de que la conciencia trinita-
ria es psicolégicamente mejor vivida en quien elige el modo
segundo, partiendo de la distincion de las personas y poniendo
ésta en el plano primero psicolégico de la afirmacion. Existe
el hecho de que en la Escritura, en los Padres griegos y en
los Padres latinos antes de San Agustin y en la liturgia, espe-
cialmente en la liturgia romana, prevalece con mucho el modo
segundo de considerar la Trinidad, el modo personalistico, aquel
en el que la distincion de las personas se encuentra en el plano
primero. Siguese de esto que para entender la estructura trini-
taria de la vision del mundo segin el Nuevo Testamento, se-
gtn todos los Padres griegos, poco mds o menos, segin los
Padres latinos antiguos y segin la liturgia, hay que partir de
este segundo modo y no del primero. El modo segundo es, por
asi decirlo, més antiguo ‘e irénico, porque es aquel en que pri-
meramente fué presentado el mensaje trinitario a la simple fe
de los creyentes y en el que atn es preferentemente presenta-
do a esta simple fe, y practicamente vivido, en la liturgia. Fl
modo primero es historicamente un modo derivado y preferen-
temente apologético, qwe comenzd a abrirse camino con la de-
fensa apologética de la fe contra la objecién racionalista arria-
na y se consolido en esta perspectiva.

¢ Efactivamente, en los apclogistas del siglo 11 y en log doctores de
los siglos 11 3 °1I, como Tertuliato, Hipélito, Novaciano, Orfgenes y su
escuela, el error de la explicacién subordinaciana de la Trinidad-—que
en ellos fué un error en la explicacién teolégica de la fe, y no un arror
en la misma fe trinitaria, en la que todos eran perfectamente ortodoxog—
nacié precisament2 en este punto de vista, La costumbre de considerar
in recto en la 'Trinidad la distinei6n real de las personas, hizo que ellos
acentuasen demasiado esta distineién, con perjuicio de la unidad de la
naturaleza. Luego los arrianos transformaron este error en herejfa,
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Aspecto primordialmente entitativo intratrinita-
rio v aspecto primordialmente extratrinitario de
la intervencién de las Personas en el mundo.

Pero no basta lo dicho; ademas de este hecho primero de
considerar la Trinidad partiendo de la distincion personal, he-
cho simplemente comun tanto a la Escritura como a la liturgia,
existe un segundo hecho en la Escritura misma, que es el fun-
damento para entender otro aspecto del modo con que la litur-
gia considera a la Trinidad, bien que en este segundo hecho
la liturgia, en su progreso histérico, no se haya satisfecho con
atenerse simplemente a la Escritura. Este segundo hecho puede
formularse asi: la Escritura, al considerar la Trinidad, consi-
dérala ante todo no con la preocupacion primaria de saber qué
cosa es la Trinidad en si misma y en el aspecto ontolégico, y
como es en su estructura interna metafisica intratrinitaria, sino
més bien con la preocupacion primaria de conocer cuales son
sus relaciones con el mundo, qué significado tienen préctica-
mente para la historia del mundo, y para nuestra historia per-
sonal, el Padre, el Hijo y el Espiritu Santo.

Entre estas dos preocupaciones existen naturalmente unas
diferencias importantisimas. Es verdad: existen lazos intimos
entre la naturaleza interna de una cosa, por una parte; es de-
cir, aquello que significa en si misma, la estructura constitutiva
intrinseca de esta cosa considerada en si misma, independiente-
mente de sus eventuales relaciones con otras cosas, y, por otra
parte, las relaciones de esta misma cosa con otras distintas de
ella, su importancia para otros, aquello que ella misma significa
para otros. Con todo, existe una gran diferencia entre el pre-
ocuparse ante todo y en primera linea desconocer lo que la
cosa es estructuralmente en si misma y el preocuparse, por lo
contrario, en primera linea, de conocer lo que una cosa es y.
significa practicamente para otras cosas, por ejemplo para nos-
otros mismos.

Entre las ciencias, se sabe, la metafisica se coloca en la pri-
mera actitud; la historia, por lo contrario, y tantas otras cien-
cias experimentales que se preocupan casi tinicamente de esta-
blecer medidas cuantitativas y relaciones cuantitativas, se ponen
en la segunda. Quien se preocupa de conocer ante todo las
relaciones de una cosa con otras y su importancia préctica
para ellas, puede hasta ignorar a veces, sin notable menoscabo
para el fin que persigue, la constitucién intrinseca ontoldgica
de la primera cosa en si misma o, a lo sumo, contentarse con
conocerla muy imperfectamente. De este modo no es necesario
ser un gran filésofo y conocer muy bien la constitucion intrin-
seca filosofica del hombre, para hacer una buena historia, ver-
bi gratia, de César; basta, a lo sumo, con tener una cierta intui-
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cién de las reacciones psicolégicas de César ante las circuns-
tancias de la vida. Del mismo modo no es necesario tampoco
conocer la definicion de la electricidad en su estructura meta-
fisica intrinseca para ser un egregio ingeniero electricista.

Ahora bien, considerando la Escritura a la Trinidad, no sé-
lo considera in recto y ante todo las personas distintas Padre,
Hijo y Espiritu Santo, sino, ademas, considera estas mismas per-
sonas, no con la preocupacion primaria de hacernos saber qué
son ontolégicamente en si mismas, y ni siquiera la una con
respecto a la otra en su vida intratrinitaria, sino méas bien con
la preocupacion de hacernos ver qué cosa significa practica-
mente para nosotros, cuél es su importancia y como su parte
especifica %en la historia de las relaciones de Dios con el mundo
y de nuestras relaciones personales con Dios. El aspecto intra-
trinitario de las personas divinas no se encuentra en el primer
plano de las preocupaciones trinitarias de la Escritura, sino
el aspecto extratrinitario, las relaciones de las personas divinas
ad extra; se podria decir las relaciones de las personas divinas

- con la historia sagrada, misterio de Cristo, misterio de la Igle-
sia, segn el concepto aclarado en su lugar.

Esto no quiere decir, naturalmente, que no se encuentren
en la Escritura afirmaciones de orden metafisico intratrinita-
rio, que miran a las personas de la Trinidad 7; todavia menos,
que un cierto nimero de tales afirmaciones no puedan deducir-
se legitimamente de lo que afirma explicita y directamente la
Escritura®; solo quiere decir que las afirmaciones de orden
metafisico intratrinitario en torno a las personas de la Trini-
dad, si existen en la Escritura, son relativamente raras y espo-
radicas, y no estan en el primer plano psicolégico del interés
de la Escritura, aunque puedan ser también importantisimas en
si mismas y para la teologia. Quiere decir, en segundo lugar,
que la deduccion de tales conceptos, hecha de cuanto afirma
directamente la Escritura, si bien plenamente legitima y tam-
bién, si se quiere, importantisima para la teologia, sin embargo
no es hecha por la misma Escritura. Unas pueden ser las pre-
ocupaciones del razonamiento teoldgico y otras las preocupa-~
ciones de la Escritura y aqui sélo se quiere afirmar que para
entender la Escritura la primera cosa que ha de hacerse es
ponerse, ante todo, 'en la visual de las preocupaciones de la
misma Escritura.

* P.ej., la preexistencia del Hijo, su estricta divinidad, su naturaleza
de Hijo antes de la encarnwcién.

3 La tradicidon teolégica. ha deducido siempre, y con mucha razén, una
seriz_importantisima de tales afirmaciones, presuponiendo o también afir-
mando explicitamente el principie que del modo en que cada una de las
personas de la Trinidad aparecen ad ewfra y, por decirlo asi, de la. parte
espacifica que cada una, segin la Hscritura, aparece tenmer en la historia
del mundo, y de la salvaci6n, se puede deducir legitimamente las rela-
ciones que estas misimnas persenas tienen entre sf 2°n la vida intratrini-
taria, salvo siempre el monotefsmo y la unidad de naturaleza,
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La férmula compendiada “a, per, in,
ad” en el Nuevo Testamento.

Queriendo ™~ atin precisar mas, es facil a un lector atento
del Nuevo Testamento, especialmente de San Pablo y de San
Juan, advertir que lo que he dicho poderse llamar como la par-

‘te especifica de cada persona de la Trinidad en la historia sa-

grada de las relaciones de Dios con %l mundo y de nuestras

* relaciones con Dios, esta formulado segin un esquema que sin

ser rigido ni absoluto, sin embargo, prevalece cada vez que se
trata de aquella historia sagrada en orden a las personas di-
vinas. Este esquenra, expresado unas veces integrz_amente y otras
solo parcialmente, quedando en parte sobrentendido, se .f.ormu-
lara asi: todo nos viene del Padre, por medio del Hijo en-
carnado, Jesucristo, en la presencia en nosotros del Es_pintu
Santo, y asi en la presencia del Espiritu Santo, por medio del
Hijo encarnado, Jesucristo, todo retorna al Padre. A Patre, per
Filium eius, lesum Christum, in Spiritu Sancto, ad Patrem; he
aqui el aspecto primordial y predominante debajo del cual el

. Nuevo Testamento habla de la Trinidad.

El misterio trinitario es alli presentado ante todo partiendo
de la distincién real de las personas, y estas mismas personas
son ante todo consideradas alli en sus relaciones con el mun-
do, en el movimiento descendente de Dios al mundo, por el
que todo ser y todo bien proviene de Dios, y en el movimiento
ascendente de retorno de las criaturas y de todo bien a Dios.
En esta gran perspectiva de la historia sagrada del exifus a
Deo y del reditus ad Deum, el Padre se muestra ante todo ut
a quo y ut ad quem, el Hijo ut per quem y el Esplrltt} ut in quo.

Y, notese bien, en este modo de considerar la Trinidad, esta
ante todo y en printera linea el Hijo encarnado, Jesucristo, vis-
to en la encarnaciéon misma y en su obra en el mundo o en re-
lacién con la encarnacién y la obra redentora® Se puede ha-
blar asi de la visual cristologica trinitaria que en la Escritura
domina la visién de las cosas y de la historia,

Seria demasiado largo analizar aqui aunque fuera sélo una
parte de los textos de la Escritura que testifican estas afirma-
ciones. Para encontrar expreso el esquema compl’et(? léase, por
ejemplo, pensando en lo que hemos dic;ho, el comienzo de la
Epistola a los Efesios: “Bendito sea Dios y Padre de nuestro
Sefior Jesucristo, que en Cristo nos bendijo con.toda bendicién
espiritual en los cielos... y nos predestiné en caridad a l'a .adop-
cién de hijos suyos por Jesucristo, conforme al bep'eplaato de
su voluntad para alabanza de la gloria de su gracia... a fin de
que cuantos esperamos en Cristo seamos para alabanza de su

° s cierto que esto vale también para el concepto de Verb9 en San
Juan, ?Jf. J. D'(]I‘PONT, Essais sur la christologie de 8. Jeam (Brujas 1951)

p.9-58.
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gloria... En el cual (Cristo) también vosotros... habéis creido,
fuisteis sellados con el sello del Espiritu Santo prometido, pren-
da de nuestra herencia... para alabanza de su gloria” (1,3-14).
“Pero Dios, que es rico en misericordia, por el gran amor con
que nos amo, y estando nosotros muertos por nuestros delitos,
nos dio vida por Cristo... por él tenemos los unos y los otros
(judios y gentiles) &l poder de acercarnos al Padre en un mis-
mo Espiritu. Por tanto, ya no sois extranjeros y huéspedes, sino
conciudadanos de los santos y familiares de Dios, edificados
sobre el fundamento de los apdstoles v de los profetas, siendo
piedra angular el mismo Cristo Jesds, en quien bien trabada
se alza toda la edificacion para templo santo en 'l Sefior, en
quien vosotros también sois edificados para morada de Dios
en el Espiritu” (2,4-5.18-22). Léanse también los pasajes si-
guientes: “Dios, enviando a su propio Hijo en carne semejante
a la del pecado, y por el pecado, condend al pecado en la car-
ne..., peto vosotros no vivis segun la carne, sino segin el es-
piritu, si es que el Espiritu de Dios habita en vosotros... Por-
que los que son movidos por el Espiritu de Dios, éstos son hi-
jos de Dios. Que no habéis recibido el espiritu de siervos para
recaer en el temor, antes habgis recibido el espiritu de adop-
cién, por el que clamamos: {Abba, Padre! El Espiritu mismo
da testimonio a nuestro espiritu de que somos hijos de Dios, y
si hijos, también herederos, herederos de Dios, coherederos de
Cristo” (Rom 8,3-17). “Mas al llegar la plenitud de los tiem-
pos, envié Dios a su Hijo, nacido de mujer, nacido bajo la
Ley, para redimir a los que estaban bajo la Ley, para que re-
cibiésemos la adopcién, Y por ser hijos envido Dios a nuestros
corazones el Espiritu de su Hijo, que grita: {Abba, Padre!”
(Gal 4,4-6). “;O no sabéis que vuestro cuerpo tes templo del
Espirity Santo, que estd en vosotros y habeéis recibido de Dios,
y que, por tanto, no os pertenecéis? Habéis sido comprados a
precio. Glorificad, pues, a Dios en vuestro cuerpo” (1 Cor
6,19-20).

No menos frecuente se encuentra el esquema con sélo tres
términos a, per, in (véase, por ejemplo, Eph 4,4-7; Rom 8,3-4;
15,15ss.; 1 Cor 12,4-6; 2 Cor 1,21ss.; 13,13). Mas frecuente-~
mente adn la f6rmula a, per, in, ad, se encuentra naturalmente
con s6lo dos términos y hasta con uno, cuando, por ejemplo, en
un contexto en donde se habla de la primera persona, sea con
el nombre del Padre o con el de Dios, segin la conocida ten-~
dencia del Nuevo Testamento de reservar el nombre de Dios a
la primera persona ® viene presentado como el origen o como
el fin dltimo de toda la economia ad extral'; en modo seme-

 Véanse, p.ej., Col, 3,16-17; 1 Tim. 2,5 comparindolo con 1 Cor.
£.4-6; Rom. 1,8-10;8-5; 8,35 compardindole con 1 Jo. 2,1 y con Heb.
7,25; Gal. 4,6; 1 Cor. 1,3; Col. 1,3; 1 Petr. 1,3.

u (Véanse, p.ej.,, Rom. 3,21-26; 5,8-11; 8,26-30; 2 <Cor. 5,18-19;
Gal, 4,4-7; Eph, 1,3-14;2,4-10; Tit. 2,11-14,
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jante del Hijo encarnado %n cuanto a la férmula per o a la idea
en ella contenida y del Espiritu Santo en cuanto a la idea ex-
presada por el in. '

En los pasajes citados San Pablo escribe esta férmula in-
cidentalmente y sin ninguna explicacion, lo que demuestra que
era clarisima y muy comun entre los fieles de los primeros si~
glos la visual cristolégico-trinitaria, ya antes de que fuesen es-
critos los evangelios. Este hecho esta confirmado por la cate-
quesis primitiva, segin se refiere en los discursos de los Hechos
de los Apoéstoles (véase, por ejemplo, Act 2,32ss.; 5,30-32;
15,7-11).

Naturalmente, repetimoslo, este modo de ver las cosas pone
a la reflexién teoldgica ulterior una serie de cuestiones nada
faciles. Seria ingenuo creer que basté ponerse resucltamente
en el angulo visual del Nuevo Testamento para que ante nues-
tro razonamiento discursivo desaparecieran las dificultades del
misterio.

Selo para indicar estas dificultades es verdadero que no pa-
rece del todo necesario, teolégicamente hablando, explicar la
formula a, per, in, ad, reduciéndola pura y simplemente a lo
que en teologia trinitaria se llama una apropiacién, como mu-
chos teologos 2 creen deber hacer bastante superficialmente.

No podemos contentarnos con interpretar la férmula en
sentido puramente apropiativo sélo por lo que en ella se ma-
nifiesta de causalidad eficiente de las personas en el mundo.
Por lo contrario, puede darsela un valor ampliamente personal
por cuanto mira especialmente a las relaciones, siempre reales
por parte de la criatura, mas de sola razén por parte de las
personas divinas, de causalidad formal, sea intrinseca (para la
segunda persona solamente en orden a la naturaleza humana
tomada por ella en la encarnacién), sea extrinseca o ejemplar.
En esta linea de la causalidad ejemplar o de semejanza puede
creerse que en la férmula a, per, in, ad se expresa la relacién
especial que las criaturas tienen también con aquello que a cada
una de las personas de la Trinidad es propio respecto a las
demas, es decir, los propria de cada una de las personas, como
se dice en teologia. Con todo, es cierto que, apenas se intente
determinar mejor la naturaleza intima de aquello que es pro-
pio de cada una de las personas y que esta expresado en la

. 2 Se sabe que en teologfa trinitaria se distingue propiedad -
piaciones., Propiedad, estrictamente hahlando, se gllampa gquello- yquséprgn
cadg una d'e las personas de la Trinidad existe estrictament: propie y
distintivo, innascibilidad (principio no principiade) y paternidad p\ariz
el 'Padre;.ﬁ]mclén pasiva (principio principiado), para el Hijo ;' aspi-
racién pasiva, para el Espiritu Santo. Apropiacién, por el c'on'trario, se
llama, segtin cierto modo de hablar especialmente de la Esecrituca, a
vlertas_cualldades que se atribmyen a una persona determinada, cuando
n re.a_lldad partenecen a las tres, como el poder al Padre, la inteligencia
n1 Hijo, el amor al Espiritu Santo, o también acciones de causalidad
tn el mundo, como la creaci6n al Padre, la accién eficiente santifica-
dora al Bspiritu Santo,

Senit. teol. liturg. } 7
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férmula predicha con las particulas a, per, in, ad, se debe ne-
cesariamente llegar al misterio.

Mas ®esta necesidad no quita nada al hecho verdadera y
principalmente incluido en el esquema a, per, in, ad. de que el
Nuevo Testamento instruye a los fieles sobre la realidad trini-
taria; ademas, el