PUNTOS DE VISTA

«HODIE»

Félix M. AROCENA SOLANO

Nosotros, seres contingentes que pisamos la superficie del planeta
tierra, cuando decimos «ahora», ese mismo adverbiolo vemos ale-
jarse al momento para precipitarse irremisiblemente en el pasado.
Hasta tal punto nuestros instantes terrenos son fugaces... Sin
embargo, esto no es asi en Dios: hay en él un «hoy» absoluto, una
actualidad eterna e inmutable, que nosotros jamas alcanzaremos
acomprender. Pero constatar nuestra insuficiencia no es la dltima
palabra que podemos decir porque, en la fe de la Iglesia, Dios nos
brinda la posibilidad de penetrar ya ahora, durante nuestra vida
mortal, en su «hoy» divino. Nos referimos al misterio del culto
cristiano. En él, el pasado y el futuro convergen y todo resulta pre-
sente: tanto lo que corresponde al pasado —por ejemplo la muerte
del Sefor—, como lo que resta atin por acontecer —por ejemplo la
parusia—, todo se hace actual, vivo y operante, cuando celebramos
la sagrada liturgia.

1. EL «<HOY» DIVINO

Esta celebracion representa, para el bautizado, la posibilidad de
franquear los limites de este tiempo mortal y entrar en comunién
con el presente absoluto de Dios. La Iglesia lo canta acudiendo a
esta expresion: ad calestis vitae transferat actionem.! Este sintagma

1 Cf. Missale Romanum, Dominica XIV per annum, Super oblata: «oblatio
nos, Domine, tuo nomini dicata purificet, et de die in diem ad ceelestis vitee
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latino nos habla de una transferencia, es decir, de una traslacion
de la ekklesia terrena a la liturgia de aquella otra ekklesia, que es la
Jerusalén celeste. La esposa se reconoce sostenida y atraida, bajo
el velo de la fe, hacia el rio de la vida, hacia la vida inefable del
esposo. Es esta una celebracién que se desarrolla en el cielo y a la
cual nos asociamos a través de nuestra participacion en la acciéon
sagrada. Aquella actio, que canta la Iglesia, son los flujos y reflujos
de conocimiento y amor, de entrega y acogida entre las hip6stasis
divinas en la comunién trinitaria donde cada una dirige a la otra
un «joh ti!» extasiado y oblativo, glorificante y pleno de amor.?Es
la vida de Dios, que no cesa nunca, y en la que somos insertados
cuando celebramoslosritos cristianos. S, 1a participaciéonenlavida
trinitaria se realiza a través de la liturgia.® Esa actividad divina no
es otra cosa que la fiesta a la que estamos llamados a participar en
elcielo.*Cuando celebramoslaliturgia conmintscula, anticipamos
laLiturgiaconmaytscula, siendo aquella unaimpronta deesta, un
trasunto: «te damos gracias porque nos haces dignos de servirte
en tu presencia».® La liturgia no es reducible a sus celebraciones,
aunque se encuentre presente toda entera en ellas.®

Perono essolamente en el instante de celebrar los santos misterios
cuando participamos en la fiesta de Dios. No hay un instante en
el que cristiano no se encuentre entroncado en la liturgia celeste
porque, en Cristo, permanece ante el Padre siempre. De hecho,
llegara un dia en que las solemnidades exteriores desapareceran,
mientras que la fiesta interior perdurara sin fin. Esta realidad de
la fe, conforme ala cual el bautizado vive siempre alli donde todo
es fiesta, necesita una breve explicacion.

Tanto el paganismo como el judaismo ofrecian sacrificios en luga-
res bien asignados y dias bien determinados. Los judios, una vez

transferat actionem».

Cf.]. CorBON, Liturgia fontal, Madrid 22009, 36.

Cf. Sacrosanctum Concilium 8; cf. también JuaN PaBrLo II, Orientale Lumen 6.
Cf. Catecismo de la Iglesia catélica 1136.

Misal Romano, Ordinario de la Misa, Plegaria eucaristica II.

Cf. CorBoN, Liturgia fontal, 260.
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construido el templo, debian acudir a él para rendir su homenaje
al Adonai, pues él no habitaba sino en ese templo; alli y solo alli
residia la shekina. Esto explica las peregrinaciones que hacian los
judios de la didspora al templo hagiopolita. El culto antiguo se
vivia en el horizonte de esta condicion terrena del hombre y, en
consecuencia, se vivia como una realidad sujeta al momento y al
lugar.” El cristianismo ha venido a alterar esta situacion. En efecto,
CristoJesus, al atravesar el misterio de sumuerte, ha penetradoen
la eternidad y, en consecuencia, se ha liberado de las ataduras del
tiempo. Por eso, el culto cristiano mds que sujeto a la naturaleza,
esta vinculado ala vida eterna. No depende de dias y horas deter-
minadas, sino que arroja siempre el ancla en la eternidad de Dios.

Entonces —podriamos preguntarnos— ;por qué celebramos las
visperasalapuestadel sol o por quélaresurreccién del Sefior acon-
teceen primavera? Lo hacemos asi porque vivimos una existencia
humana la cual no puede trascender el tiempo; nuestro acontecer
caducono puedesustraerse asu cobertura espacio-temporal. Pero,
obrando de este modo, no rendimos culto alanaturaleza, sinoalo
que ella simboliza. Esto es importante. La caida del sol simboliza
a Cristo, laluz incorruptible que ignora el ocaso, y cuando la vida
despierta del invierno y renace en primavera, vigorosa y jovial,
nos remite a la Pascua, es decir, a la re-creacion del cosmos, de
la historia y del hombre en Cristo. Asi, pues, el contenido de las
fiestas cristianas es del todo espiritual, pero,en el momento de cele-
brarlas, las ponemos en relacion con aquellas realidades terrenas
que remiten a las celestiales. Los celebrantes del culto cristiano,
mistéricamente inmersos en la actio vitae calestis, permanecen
contemporaneamente sujetos a las ataduras de espacio y tiempo,
propias de su condicién, en la tensién permanente entre el «ya si»
pero «todavia no».

7 Estaafirmacion no pretender ser completa, sino tan solo aproximativa.
En funcién del momento histérico que consideremos, el Dios del pueblo de
la eleccién no era solo un numen locale, sino también un numen personale, un
Dios que se esconde en la trascendencia de lo que no se circunscribe a un
lugar, pero al mismo tiempo se manifiesta como cercania presente en todas
partes (cf. ]. RATZINGER, Introduccion al cristianismo, Salamanca °2001, 104ss.).
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2. OBJETO Y AGENTE DEL « MEMORIAL»

Pero volvamos al hilo de nuestra exposicion: el «hoy litirgico».
Parala teologia litirgica, hablar sobre este «<hoy» equivale a tratar
de la presencia de los misterios de Cristo en su Iglesia, equivale a
hacer presente el misterio de Cristo en la celebracién eclesial. El
memorial (andmnesis) es la respuesta de la Iglesia a las palabras
del mandato del esposo: «haced esto en conmemoracién mia».#Y
todalaliturgiano essino undespliegue y un efecto delaandmnesis
de la misa.

Elobjeto de estaandmnesis es elmisterio de Cristo, tensionadohacia
su vértice culminante, que es el misterio pascual. Asi consta en
todas las anaforas del Misal de Pablo VI, sin excepcion: «asi, pues,
Padre, al celebrar ahora el memorial de la muerte y resurrecciéon
de tu HijO. Lo

El agente del memorial es el Espiritu Santo, aquel que dota de
eficacia al memorial de la Iglesia. San Lucas recoge estas palabras
de Jesus: «El os “recordara” (hypomnései) todas las cosas que os he
dichoyhecho».” Deahiqueal santo Pneumasele designe «memoria
viva» delaIglesia;la memoria cuya virtualidad es hasta tal punto
intensa que del recuerdo hace pura actualidad, es decir, presencia
viva, aquiy ahora. Al Espiritu se debe que Cristo se haga contem-
poraneo con la historia de los hombres en la celebracion cultual.
Elhecho de que los sacramentos sean actos de Cristo, el hecho de
que él sea el ministro principal de los sacramentos, el hecho de
que cada sacramento sea un punto de insercién en el misterio de
Cristo la Iglesia se lo debe a la «presencia-accién» del Espiritu.”

Si; en la celebracion eucaristica el acontecimiento salvador de la
muerte y resurreccién del Sefor, ya acontecido en cuanto a su
fluir histérico, se hace actual, vivo y operante; no de una manera
reduplicativa, sino el mismo acontecimiento «re-presentado»,

8  Lc22,19; cf. Misssale Hispano-Mozarabicum, Prenotandos 96.

9 Jn 14,26: hypomnesei; el grupo consonantico «mn», caracteristico de los
verbos de recuerdo, va precedido del prefijo causativo «hypo-».

10 Cf.N.CaBAsrras, Vida en Cristo, 11,4, 6.
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puesto de nuevo en presente, constituyéndonos a nosotros
contempordneos de él. No es una utopia, ni tan siquiera un modo
de hablar, sino la constataciéon de que somos hechos testigos
co-presentes del misterio que nos salva. En las décadas de los
cuarenta y cincuenta del siglo pasado, larealidad profunda de que
elmisterio acontece por mediacién delosritoslittrgicos, planteaba
la dificultad de entender cémo un suceso pasado puede repetirse
de forma que llegue a convertirse en una realidad actual. Dom
Casel (11948) se abstuvo siempre de intentar explicar este hecho,
limitdndose a insistir en que no se podian entender ni los textos
litirgicos en si mismos, ni los comentarios que a ellos hicieron
los padres, si no se admitia que esto era también un hecho cierto
para ellos.” En la liturgia, el Espiritu proyecta al creyente hacia
el punto de encuentro del tiempo con la eternidad, haciéndole
contemporaneo de los misterios de la salvacion. De ahi que la
liturgia se la describa como «sacramento del Espiritu».

3. EL «HODIE» EN LA LITURGIA DEL JUEVES SANTO

Existe un momento particularmente intenso en el uso celebrativo
quehacelalglesialatina del adverbio «hoy»:nosreferimosalrelato
de la institucion del canon romano concretamente en la liturgia
delJueves Santo: «el cual (Jesucristo), “hoy”, la vispera de padecer
por nuestra salvacién y la de todos los hombres, tomé pan...»."2
Observemos que el adverbio va separado por comas. Esta anéfora
venerableincluyeaquiesteadverbiode unmodoenféticoconel fin
de subrayar que ha sido precisamente «hoy» cuando Jests se nos
ha entregado para siempre en el sacramento de su Cuerpo y de su

11  Eltexto del prefacio de la Misa crismal en las ediciones actuales de los
misales romano y ambrosiano respectivamente difieren tan solo en un tinico
verbo: «qui (sacerdotes) sacrificium “renovent”, eius (Christi) nomine redemptionis
humanee. ..» (cf. Misale Romanum (2003) ad loc.), y «quisacrificium “repraesentent”,
eius nomine, redemptionis humanee...» (cf. Missale Ambrosianum (1981) ad loc.).
Se comprende la precision del texto mediolanense.

12 Enlos libros littirgicos antiguos, el canon romano recibia el nombre de
canon actionis, la «norma» de la accién sagrada por excelencia.
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Sangre. Este «<hoy» es el memorial de la Pascua de entonces." Por
eso, tratar sobre el hodie equivale a hablar, primero, del memorial
judio (zikaron) y, después, del memorial cristiano (andmnesis).'
El memorial constituye la fibra mas intima del misterio del culto
cristiano. Para Odo Casel, el te6logo del movimiento littirgico, la
liturgia no es sino una expansioén de la andmnesis eucaristica.

El relato de la institucion sigue asi en el canon romano: «del
mismo modo, acabada la cena, tomo “este” caliz en sus santas y
venerables manos, dando gracias te bendijo, y lo pasé a sus dis-
cipulos...». Advertimos la presencia del adjetivo demostrativo
latino «este» (hunc) aplicado al céliz que el sacerdote sostiene entre
sus manos. Las demds plegarias eucaristicas, al referirse al céliz
no dicen «este»; s6lo apuntan «tomé “el” caliz». Estamos ante
una peculiaridad del canon romano. ;Qué significa este hunc?
Morfolégicamente, hunc es un adjetivo demostrativo que, como
acabamos de decir, se vierte al castellano por «este»;ahorabien, silo
consideramos en el contexto dondenoslo encontramos, hunc viene
aser para el celebrante como un «despertador» de que el céliz que
sostiene entre sus manos es «este caliz», es decir, el que utiliz6 Jesus
en la dltima cena: «este» cdliz, «esta» copa. Se trata de una ayuda
inteligente que refuerza la realidad de la fe conforme a la cual lo
queseestdllevandoacabosobre el altar es, misteriosa y realmente,
la actualizacion sacramental del sacrificio que Cristo adelant6 en
la Ultima Cena. Alli, el Sefor utilizé un céliz determinado, pero
el adjetivo demostrativo hunc invita al sacerdote a considerar la
contemporaneidad de su accion ritual con aquella de Cristo.

Pero la Iglesia no solo canta el hodie en el Jueves Santo, sino en
diversassolemnidadesy fiestas del afiolittirgico. Asi,en Navidad:
«hoy ha nacido Cristo...»; en Epifania: «hoy la Iglesia se ha unido
a su celestial esposo...»; en la presentacion: «hoy tu Hijo es pre-
sentado en el templo...»; en Pentecostés: «<hoy se ha manifestado
el EspirituSanto...»;enlaasuncién de Maria: «<hoy hasidollevada

13 Cf. BENEDICTO X VI, Homilia en el Jueves Santo del afio 2006.

14 Sorprende la escasa atencion que Odo Casel presta, en el conjunto de su
obra publicada, al tema veterotestamentario del zikaron.
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al cielo la Virgen, Madre de Dios...». En estos casos, cuando la
melodia gregoriana interpreta estos hodie, es frecuente quelohaga
por medio de peculiares estructuras pneumaticas destinadas a
enfatizarla carga teolégica del adverbio. Laasamblea, al escuchar
el canto deeste hodie, se siente invitada a reconocer laactualizacion
sacramental del misterio celebrado. También aqui se comprueba
hasta qué punto el canto gregorianorepresenta paralaIglesialatina
la exégesis musical autorizada de la palabra proferida en el culto.

Nada extrafio, pues, que la presencia del «<hoy» en los libros littir-
gicossearelativamente frecuente: el adverbio comparece cuarenta
y seis veces en el Sacramentario Veronense, quince en el Gregoriano,
noventa y siete en el actual Misal Romano, y ciento cuarenta y dos
en el Misal Hispano-Mozdrabe. Su presencia es también importante
enlos antifonarios ambrosiano, hispano y romano." Ciertamente,
no siempre presenta la valencia teoldgica fuerte, acerca de cual
estamos tratando; en ocasiones, contiene un valor circunstancial,
alude sencillamente a lajornada concreta en la que la Iglesia reza.
Es el caso, por ejemplo, de muchos de los «hoy» presentes en las
preces de laudes y visperas del Oficio divino. De entre los padres
delalglesia, san Leén Magno (+461) es el autor mas proclive a este
«presentismo». Perono solosan Leén Magno: solo en sus sermones
de Epifania, san Maximo de Turin (1423) acude al «hodie» cinco
veces y san Pedro Cris6logo (1451) diez."®

4. ACTUALIZAR MEDIANTE GESTOS Y PALABRAS

Tratar del «hoy litirgico» equivale, pues, a considerar la presen-
cia de las acciones teandricas —siempre salvificas— del mediador
en su Iglesia por medio de aquellas palabras que escuchamos y

15 Cf.M. Sopi-A. Ton1oLo, Concordantia et indices Missalis Romani - Editio
typica tertia, Citta del Vaticano: Libreria Editrice Vaticana 2002, ad loc.; F. M.
AROCENA —A.Ivorra - A. ToN10LO, Concordantia Missalis Hispano-Mozarabici,
Citta del Vaticano-Toledo: Libreria Editrice Vaticana-Arzobispado de Toledo
2009, ad loc.; M. Sop1 — G. BAROFFI1O - A. ToNTOLO (eds.), Sacramentarium Gre-
gorianum — Concordantia, Roma: LAS 2012, ad loc.

16  Cf.].PINELL, «L’ "hodie" festivo negli antifonari latini», Rivista Liturgica
61 (1974) 579-592.
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aquellos gestos que contemplamos cuando la esposa celebra los
misterios del esposo. Estarealidad nos invita a detenernos en esas
palabras y en esos gestos, en cuanto vehiculos de la misteriosa
contemporaneidad entre el «Triduo sacro» y el transcurrir de los
siglos hasta la parusia.'”

Para ilustrar la eficacia de las palabras y de los gestos littirgicos,
fijemos nuestra atencién en un momento culminante del afio littir-
gicoy vayamos con laimaginacién a la solemne vigilia de Pascua.
De esta fuente, que es la madre de todas vigilias, mana y discurre
el rio caudaloso de misterios y sacramentos que fecundan el Edén
de la Iglesia. En las orilla de este rio se levantan las palabras de
la liturgia —palabras del esposo (textos inspirados) y palabras de
la esposa (textos eucolégicos)— colmadas del Espiritu Santo; y se
yerguen tambiénlos gestos sacramentales, como fibra que, unidaa
las palabras, conforman el tejido sacramental de toda celebracion.™

Contemplemos, en primer lugar, al didcono de piejuntoal ambén
—sede del espléndido evangeliario— que, iluminado por la llama
del vecino cirio pascual, como icono del dngel del sepulcro vacio,
proclama la cumbre del Evangelion, aquella Buena Noticia, que
es la mejor de las buenas noticias de Dios para los hombres: la
resurreccion de su Unigénito, el hijo de Maria. En este momento
celebrativo, la resurrecciéon de Cristo acontece misticamente por
medio de la Palabra. En el seno de la accion memorial, la palabra
de Dios devienerealidad quasi-sacramental, constituyelo que san
Agustinllama el sacramentum audiens, y, por la fuerza del Espiritu,
lonarradoarrancasuandadura performativa, de unmodointimo,
en el corazén de los fieles que conforman la asamblea santa. El
tiempo y el espacio se han «concentrado» para «re-presentar» de
manera viviente el santo sacrificio que comienza el viernes en el
Golgota y termina el domingo en el cielo. De este modo se desvela
la «contemporaneidad» de la Pascua de Cristo con la comunidad
que la celebra.

17 Cf.Juan PaBro II, Ecclesia de Eucharistia 5.
18  Cf. Sacrosanctum Concilium 48: «[...] per ritus et preces».
19 Cf. Benepicto XVI, Verbum Domini 56.
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iQué bien se capta ahora el fondo teoldgico que subyace en las
palabras del profeta: «como bajan la lluvia y la nieve desde el
cielo, y no vuelven all, sino después de empapar la tierra, de
fecundarla y hacerla germinar, para que dé semilla al sembrador
y pan al que come, asi serd la palabra, que sale de miboca: no vol-
verd a mi vacia, sino que cumplird mi deseo y llevara a cabo mi
encargo»! (Is 55,10-11) «Llevar a cabo mi encargo»: la palabra de
Dios, participando de la eficacia de los misterios celebrados, hace
que los acontecimientos ya pasados revivan ante la mirada de fe
de la Iglesia reunida en oracion.

En segundo lugar y continuando inmersos en la noche santa de
Pascua, apreciamos como en el relato de la institucion hay gestos
que provienendel Sefior y gestos que provienen delaIglesia. Tomar
el pan y tomar el céliz son gestos de Cristo; alzar el pan y alzar el
caliz son gestos de la Iglesia; ambas mostraciones se explican a
partir de determinadas coyunturas que ha vivido el rito romano
en su historia. En pleno corazén de la anéfora, la liturgia otorga
una especialimportancia al gesto del sacerdote de asir el pany asir
la copa. Un pan blanco y una copa ancha que se toman con unas
manos que se proyectan sobre las «santas y venerables manos»
de Jests. Tomar el pan y tomar el céliz son sendas narraciones
en lenguaje no-verbal del gran acontecimiento del amor. Ambas
accionesreproducen el gesto externoy ambas haranrevivir el gesto
interno de aquel amor que impulsaba a Cristo cuando las realizé.
En consecuencia, el modo teologal de hacer esos gestos (ars cele-
brandi) serd transparentando el amor del misterio pascual. Estas
acciones sacramentales de asir el pan y de asir la copa presentan
un plus respecto a cuando se realizan fuera de este contexto, quiza
demanerabanal. Las manos son «santas y venerables» porque son
las manos del redentor y «este» céliz (canon romano) es glorioso
(preeclarum) no de suyo, sino por ser el resucitado quien lo toma
entre sus manos.

El soplo del eppheta en el oido del catecimeno el lavatorio de los
pies y el soplo del obispo sobre la anfora del crisma en la tarde
del jueves santo, la imposicién de las manos sobre la cabeza del
enfermo que va a recibir la uncién... estos y otros elementos de la
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gestualidad litargica delalglesiasitianalosfielesenrelaciéon viva
con el misterio pascual. Permiten traducir a sus vidas el misterio
pascual. Consienten que los fieles puedan traspasar a sus vidas el
valor ofertorial de cuanto el Kyrios realiza sacramentalmente en
la celebracion.

5. CONCLUSION ABIERTA

Imponer fin a esta reflexién invita a presentar algunas conclusio-
nes. Ciertamentelaliturgia se resiste a ser encasillada enlas mallas
de una definicion de cuno cartesiano -en razén de su naturaleza
mistérica-, pero si nos pidieran una descripciéon tendencialmente
idénea de la liturgia, podriamos decir que la liturgia es sencilla-
mente «hodie». Lo es porque decir «hoy», en teologia litirgica, es
tanto como hacer presente el misterio de Cristo en la celebracién
eclesial. La celebraciéon deviene verdadero kairds de salvacion;
el mismo «hoy» es un kairds de salvacién, como una «chispa
de eternidad».? El «hoy litirgico» viene a recordarnos que la
Eucaristia celebrada es actualizacion del misterio, en el cual el
pasado, como acontecimiento de muerte y resurreccién, muestra
su capacidad de abrir al futuro, de anticipar la plenitud final.* De
este modo, el «<hoy» de una solemnidad, de una fiesta es ocasién
privilegiada para que los bautizados consientan en ser introdu-
cidos en el «<hoy» de Dios y puedan alcanzar plenamente, de este
modo, el misterio salvifico.

Félix Maria AROCENA SOLANO
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