ALGUNAS PIEZAS LITURGICAS Y SU CONEXION CON EL
«TE DEUM»

En 1906 la abadia de Solesmes, bajo el tirulo «Te Deus» ou Illa-
t70. editd una voluminosa obra de Paul Cagin, en la que expone la
tesis de que el himno Te Dexm no seria mas que el desarrollo, en el
tiempo, de un antiguo prefacio de la misa. Tal prefacio seria el que la
liturgia romana, hasta hace poco, llamo prefacio comun. En él se jun-
taria los dos requisitos indispensables para el caso: remota antigiiedad
v grande semejanza al himno. Ambos factores, junto al silencio de
algunos cddices mds antiguos sobre el autor del Te Deum, formaron
el tripode sobre el que asienta todo el aparatoso edificio caginiano.
Envolviéndolo todo en un denso velo de misterio, Cagin coloca la
composicién del himno en una fecha muy primitiva, que él llama
prehistorica.

Delante de este problema dificil es comodo ocultarse uno en los
nimbos pasados. Si alli no hay argumentos favorables a nuestro punto
de vista, tampoco los podri haber contrarios. La verdad, empero, es
que, por este camino, no llegamos a ninguna parte. Por lo que a mi
toca estoy convencido de que hoy dia podremos avanzar un poco
mas a la luz del sol. Desde mi punto de vista, el prefacio comin, del
mismo modo que todas las otras z/Jationes mas antiguas, en la forma
como llegaron hasta nosostros, son mucho menos antiguas de lo que
piensa Cagin.

Para comprenderlo bien, es necesario recordar la naturaleza del
prefacio y su lugar en la misa. Es una pieza litirgica que precede in-
mediatamente al canon, o sea, el punto central del sacrificio. Desde
este punto de vista puede llamarse conclusién de la liturgia de la Pa-
labra. Tuvo otros nombres: contestatio, inmolatio missae en la liturgia
galicana; 7inlatio, en la visigotica. Es una plegaria de acciéon de gracias
v de alabanza que, en los prefacios que llamamos proprios, tiene la
particularidad de hacernos recordar el misterio conmemorado en este
dia o época litlirgica. Empieza con una parte dialogada, invitando al
pueblo de Dios a unirse al celebrante y al coro de los dngeles y can-
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2 ALBINO DE ALMEIDA MATOS

tar con ellos el trisagio de I[saias: «Sanctus, sanctus, sanctus, dominus
Deus sabaoth!»' La parte dialogada y siempre invariable es:
«Dominus uobiscum Et cum spiritu tuo

Sursum corda Habemus ad Dominum

Gratias agamus domino Deo nostroDignum et iustum est»

Prosigue el celebrante:

«Vere dignum et iustum est aequum et salutare («aequum et ius-
tum» en algunas contestaciones de las liturgias galicana y milanesa) nos
tibi semper et ubique gratias agere, Domine sancte, Pater omnipo-
tens, aeterne Deus».

Con excepcién de prefacio pascual y de los apdstoles, donde, des-
pués de «aequum et salutare», el texto es distinto, esta forma queda
invariable en los prefacios antiguos y es seguida, en algunos, de «per
Christum, dominum nostrum». Aqui los prefacios propios anaden lo
especifico de cada uno, en harmonia con la respectiva festividad o
época litargica. Al contrario, el prefacio comin, después de «per
Christum dominum nostrum», afiade inmediatamente:

«Per quem maiestatem tuam laudant angeli, adorant dominatio-
nes, tremunt potestates, caeli caelorumque uirtutes ac beata seraphim
socia exsultatione concelebrant. Cum quibus et nostras uoces ut ad-
mitti iubeas deprecamur, supplici confessione dicentes:

Sanctus, sanctus sanctus, dominus Deus sabaoth! Pleni sunt caeli
et terra gloria tua. Hosanna in excelsis! Benedictus qui uenit in no-
mine Domini. Hosanna in excelsis!»

Es este, en sus dos mitades y en la versién romana, el prefacio
que Cagin coloca en el origen del Te Dexm y al que da grande anti-
gledad. Pero ;serd, en verdad, tan antiguo? En su primera mitad —
hasta «per. Christum, dominum nostrum»— si. En la segunda, no.
/Por qué? Es lo que vamos a ver ahora.

Si leemos atentamente las antiguas liturgias de Occidente, com-
probaremos que en todos los prefacios, al lado de un casi invariable
mondlogo introductorio, hay dos maneras de concluir completamente
distintas: <

Una igual a la terminacion de las oraciones: «per Christum, domi-
num nostrum»; otra la més larga, para introducir el coro angélico v el
trisagio.’ Y, este se representa siempre de un modo uniforme, no asi
la férmula con que es introducido. Entre las distintas particulas que
la anuncian, las mis comunes eran: «Et ideo cum angelis...» v «Per
quem maiestatem...», como arriba. Estas correspondian a dos modali-
dades diferentes del coro angélico.

I 15, 6, 1-3
2 Aqui designamos por este nombre, non solamente el «Sanctus». sino rambién todo ol e
hasta ¢l fin, como esti arriba.
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En el sacramentario leonino (S. V-VI), entre méas de doscientos
prefacios, solamente en 23 aparece una particula introductoria del
coro angélico. En los restantes la terminacion es «Per» (Christum,
dominum nostrum). Ninguna mezcla de las dos. Aparece una vez
«Per quem te laudant angeli», lo que debera suponer toda la segunda
parte del prefacio comun, pero éste, aislado, ni la mas pequedia hue-
lla. Asi la elocuencia de los nimeros indica que la terminacién nor-
mal de los prefacios romanos mas antiguos era «Per Christum, domi-
num nostrum». Las terminaciones por medio del coro angélico vie-
nen.en prefacios de fiestas o solemnidades que tiene diversas misas a
elegir, lo que insinda, sin mds, el cardcter de coleccién que este sa-
cramentario ostenta, y explica asi la presencia del coro angélico en
una otra pieza que seguramente habri entrado mis tarde en el
himnario.

En el sacramentario gelasiano predominan las particulas que in-
troducen coro angélico, aunque afiadidas, muchas veces, con la termi-
nacion «Per Christum...» Aqui aparece ya el prefacio comun.

En el sacramentario gregoriano,’ por fin, desaparece el «Per
Christum» como termiancién, y queda general la introduccién del
coro angélico. En los sacramentarios galicano' y milanés
(ambrosiano)® aquella terminacién es aiin la predominante, pero se-
guida muchas veces de «per quem, cui merito, quem propterea, et
ideo», etc., modos diferentes de introducir el coro angélico.

A la galicana se avecina, en este punto, la liturgia visigética,(’
donde las introducciones al coro son mas largas y variadas todavia.

En resumen tenemos:

1. La terminacién normal de los prefacios del mds antiguo sacra-
mentario romano —el leonino— es la misma de las oraciones.

3 Segin el Thesaurus Linguae Latinae. la fecha de los tres sacramentarios es la siguiente:
Leonino. s. V-V1. Puede leerse en PL, 55, 21-158.
Gelasiano. s. V1. Puede leerse en PL, 74, 1095-1244. . , A
Gregoriano. comienzos del siglo VL DESHUSSES Jean. Le Sacramentaire (regorien. Friburg
(Suisse), 1971, . »
4 Viene en PL, 72, 225-318: 317-336: 339-382; 451-580, con los nombres respectivos de Mu—
ale Gothicum sen Gothico-Gallicanum (usado en la zona francesa del dominio visigotico), Missale
Francorum. Missale Gallicanum Vetus. Missale Gallicanum (de Muratori), y en PL, 138, 853-882, con
el titulo de Missae Gallicanae (de Mone). o _
Hace poco han sido publicados por MOHLBERG L.C.. in Rerum Ecclesiasticarum Documenta. Series
Maior. Fontes. V. el Missale Francorum (Vat. Lat. 527). el Missale Gallicanum Ve.tm (Vat. Pa/a{. Lal,
193, el Missale Gothicum (Vat. Reg. Lat. 317), en 1957. 1958, 1961, respectivamente. El dltimo
habia sido publicado en 1917, ¢n Londres. por BANNISTER. o .

s RATTI A. - MAGISTRETI M., Missale Ambrosianum duplex. e manuscriptis schedis (Monu-
menta Sacra et Profana. 1V), Mediolani, 191 3.

6 MIGNE. PL.. 85.
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2. esta es también la terminacién mas corriente en los sacramen-
tos galicano y ambrosiano, aunque en ella vengan a introducirse, mu-
chas veces ahora, las particulas caracteristicas del coro angélico.

3. La introduccién del coro angélico y del consecuente trisagio
queda general en los sacramentarios visigdtico y gregoriano, donde
viene a unirse, o todavia al nombre de Cristo de la terminacién, o
directamente al texto.

El sacramentario gelasiano ocupa, en este particular, una posicién
intermedia.

Es por lo tanto bien claro que hubo aqui un cambio, provocado
para introducir, en los prefacios, el coro angélico y el trisagio. Vea-
mos ahora, con ejemplos, cdmo se fue produciendo esta evolucion.

El prefacio de los apdstoles que llegd hasta nuestros dias con el
coro angélico introducido por «et ideo», aparece asi en los sacramen-
tarios leonino, gelasiano y ambrosiano:

«...suppliciter exorantes ut gregem tuum, Pastor aeterne, non de-
seras, sed per beatos apostolos tuos, continua protectione custodias.
Ut iisdem rectoribus dirigatur quos operis tui uicarios eidem contu-
listi preesse pastores. Per (ambros. Christum, dominun nostram)» ».

El prefacio de la pascua, en el «Misale Gallicanum Vetus», col.
372, D, termina: «...qui mortem nostram moriendo destruxit et ui-
tam resurgendo restituit, lesus Christus. Per dominum nostrum».

En el mismo, col. 376, C:

«... qui mortem nostram moriendo destruxit et uitan resurgendo repa-
rauit lesus Christus, dominus noster. Cui omnes angeli atque archangeli
incessabili uoce proclamant dicentes:sanctus».

En el sacramentario galicano de Muratori, col. 509, A, viene:

«...et uitan resurgendo restituit, lesus Christus, dominus moster,
quem laudant».

En el sacramentario gotico, col. 280, B:

«...et uitam resurgendo reparauit, lesus Christus. dominus noster.
cui merito».

Y en el gelasiano, col. 1114, A:

«...et uitam resurgendo restituit, lesus Christus, dominus noster. Et
ideo cum angelis».

Como se ve, al lado de los varios modos de introducir el coro
angélico, vestigios de un periodo en que la forma definitiva no estava
fijada todavia, hallamos siempre la terminacién lesus Chriitus. domi-
nus noster. Es verdad que en el primer ejemplo del prefacio de la
pascua no esta completa, pero eso es consecuencia del error del co-
pista que, inducido por lo que veifa en los otros casos, hizo de domi-
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nus noster (que debria estar alli como final de texto), un per dominum
nostrum de conclusidn.

El ordinario de la misa del «Missale Ambrosianum duplex» trae
el prefacio comiin segin la versién milanesa —con la enumeracién
completa de todas las jerarquias angélicas— seguido de la ribrica:
«Prefationes aliquando etiam sic terminantur...uel sic...uel sic...»

Tiene seis terminaciones diferentes: la primera es «per Christum,
dominum nostrum», o sea, la terminacion de las oraciones, mientras
que las restantes son introducciones del coro angélico.”

En otra obra de caricter litirgico, con misas sacadas de antiguos
manuscritos de St. Gallen y Rheinhau (misas que siguen los ritos ge-
lasiano, gregoriano y ambrosiano) vemos, en siete prefacios. las ter-
minaciones alternantes: «per eundem uel et ideo, per eundem Chris-
tum uel et ideo; per Christum uel et ideo»? La primera es la termi-
nacién de las oraciones; la segunda el comienzo de una de las mds
corrientes introducciones al coro angélico. El orden de la presenta-
cidn indica naturalmente cual es la mds antigua.

Como era de prever y vimos hace poco en el pretacio pascual, la
adicién del coro angélico comienza a hacerse desdc la terminacién
primitiva. Los modelos mds corrientes son:

«Per Christum, dominum nostrum, per quem...’

Per Christum, dominum.nostrum, c#/ merito...""

Per lesum Christum, Fillum tuum, dominum nostrum, per quem...

Per Iesum Christum, Filium tuum, dominum nostrum, c«7 merito...

Iesus Christus, Filius tuus, dominus noster, per quem...

Iesus Christus, Filius tuus, dominus noster, cui merito...

lesus Christus, Filius tuus, dominus noster, quem laudant...

Praesta, per lesum Christum, Filium tuum, dominum nostrum,
quem... w1

Missale Ambrosianum duplex, p. 239.

8 GERBERTUS Martinus, Monumenta Veteris Liturgiae Alemanicae. pars 1, Typis S. Blasinis, in
Silua Nigra, pag. 214, 1.

9 «Per quem maiestatem tuam laudant angeli, adorant dominationes, tremunt potestates. caeli
caclorumque virtutes ac beata seraphim socia exsultatione concelebrants.
Lit. Ambros.: «Per quem maiestatem tuam laudant angeli, venerantur archangeli, throni, dominatio-
nes, virtudes, principatus et potestates adorant. Quem cherubim et seraphim socia exsultatione
concelebrants.
Todas las liturgias prosiguen: «Cum quibus ut nostras voces et admict (i, visigdr: cum quibus ut
nostras voces admiti) iubeas, deprecamur, supplici confessione dicentes».

10 «Cui merito omnes angeli (al. et archangeli) non cessant clamare quotidie una voce
dicentes»,

Il «Quem laudant angeli atque archangeli. cherubim quoque ac seraphim qui non cessant cla-
mare quotidie una voce dicentess.
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Naturalmente la primera terminacién, que la liturgia actual ya no
conserva, empieza a desaparecer y entonces la introduccién mas pre-
ferida es et ideo, porque esta se adapta mejor al nuevo contexto. Un
ejemplo palpante de desapariciones de este tipo es el prefacio de los
apétoles Santiago y Juan. Es registrado en el «Missale Gothicum»,
col. 2333, C, y en el «Missale Galicanum» de Muratori, col. 469, D.
En el primero —mds largo porque une dos prefacios en uno sélo—
desaparecié la mencién de Cristo al fin del texto, al contrario de lo
que pasa con el segundo. Aqui leemos:

«Per dominum nostrum. Iesum Christum. Filium tuum, qui est
sanctorum omnium virtus et gloria, victoria martyrum, et corona,
pastor ouium et hostia sacerdotum, redemptio gentium et propitiatio
peccatorum, ipse dominus et redemptor noster. Ante cuius sacratissimam
sedem stant angeli...»

El primero omite la expresién en cursiva. ;Por qué? Porque no
era necesaria alli. La terminacion ya era otra y una mencién de Cristo
un poco antes era suficiente para hacer claro el sentido.

Hace poco, vimos cinco versiones del prefacio de pascua. En to-
das habia la terminacién primitiva «Jlesus Christus, dominus noster».
En el sacramentario gregoriano empero leemos:

«...et uitam resurgendo reparauit. Et ideo cum angelis et archan-
gelis...» La terminaciéon primitiva habia desaparecido.!? El prefacio
mantuvo esta hasta nuestros dias.

Asi mismo hay algunos prefacios en los que la terminacién primi-
tiva desaparecié de modo indebido. Esto se observa en el «Missale
Francorum» y creo sea debido a la preocupacion de registrar sélo las
partes variables, suprimiendo todo lo restante, aun cuando parezca
indispensable al sentido del texto. Véase, por ejemplo, este (col.
336, D):

«Dignum et iustum est. Ut, quia tui est operis si quod tibi placi-
tum est aut cogitamus aut agimus, tu nobis semper et intelligendi
quae recta sunt et exsequendi tribuas facultatem. Ut non in nobis
nostra malitia, sed indulgentiae tuae praecueniat semper affectus, qui
nos a noxiis uoluptatibus indesinenter expediat et a mundanis cladi-
bus dignanter eripiat. Per quem maiestatem».!* Como esta plegaria es

En la liturgia ambrosiana: «Quem, una tecum, omnipotens Pater. et cum Spiricu Sancro. laudant
angeli, venerantur archangeli, throni, dominationes», etc., como en la nota 9.
12 DESHUSSES, op. cit., pp. 190 v 191.
13 Orros ejemplos:
Missale Francorum.: 331.C. 332,C: 333.D; 334.B; 335.A.
Sacr. Gelasianum: 1099.D: 1142.C; 1143.C.
Sacr. Muratori: 467.D: 525.D
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ALGUNAS PIEZAS LITURGICAS Y SU CONEXION CON EL «TE DEUM» 7

dirigida al Padre, tiene que serlo «per Christum, dominum nos-
trum». esta expresion u otra idénrica debia, por lo tanto, preceder al
«per quemp».

En la liturgia visigética hay un curioso ejemplo:

«...ut episcopus tuus N. habeat ueniam delictorum, et dimitte cri-
mina et elus peccata, ut iustitiae induatur coronam. Ut, mundatus ab
omni crimine, diem iudicii cum gaudio suscipere mereatur intrepi-
dus. Praesta, Domine,gxia te collaudant angeli atque archangeli...»!4

Ante todo nos choca este «quia» completamente desplazado en la
introduccién del coro angélico. Quien lo escribié o era un intruso en
las normas del culto, 0 cambié completamente su sentido. Este prefa-
cio seguramente fué abandonado en época temprna, por lo que algin
copista, al transcribirlo, se permitié esta pequefa afadidura. Compa-
rado con los otros en iguales circunstancias, debia terminar: «Praesta,
per dominum nostrum...per quem te collaudanc angeli...»!?

Asi es, pues, como empezaron a desaparecer las terminaciones
primitivas. Su existencia es comprobada ain:

1. En los pregones pascuales.

2. En la terminacién de un prefacio hallado en textos arrianos.!

Prefacios mas largos son las antiguas férmulas de bendicién del
crisma, de la luz y del agua para el triduo pascual. La liturgia galicana
hasta las designa con el mismo nombre de «contestatio». Pues bien,
en ninguna de ellas vi una huella siquiera del coro angélico. Todas,
sin excepcidn, terminan como las demds oraciones.

En «Studi e Testi (Antiche reliquie liturgiche ambrosiane e ro-
mane)» Tip. vatic., 1902, vienen dos prefacios que los arrianos invo-
caban contra los catélicos. Aqui estdin, con los respectivos
comentarios:

«Nullo modo praeponunt Patrem Filio in scribtis suis, insuper
omnes qui praeponunt Patrem Filio condemnant et tamen ipsi prae-
ponunt Patrem Filio in oblationibus dicentes: Dignum et iustum est
nos tibi hic et ubique gratias agere, Domine sancte, omnipotens
Deus. Neque est alius per quem ad te aditum habere, precem facere,

Missale Isidorianum: 996.C: 1026; 60:4.B; 913.D; 977.C.
Mivsae Gallicanae: 184.A.

I+ MIGNE. PL.. 85, col. 1015.C.

15 Vide, vz, PL.. 85, col. 993 B: «Praesta, Pater perpetue, per dominum nostrum, lesum
Christum, Filium tuum. quem laudant Angeli...»

16 CAGIN. op. cit.. p. 215. habla d¢ un Testamentum Domini (Ed. RAHAMANID, diciendo

que en su plegaria eucaristica (nombre que Ja al prefacio), no aparece el trisagio y todo lo que a él
se liga. No mc ha sido posible leer osraobic L cual parece una confirmacion de todo lo que veni-
mos L“LiL’”\'()
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sacrificatio ne m tibi offerre possimus, nisi per quem tu nobis mi-
sisti, et caetera.

Item: Dignum et iustum est, aequum et iustum est nos tibi, super
omnia, gratias agere, Domine sancte, Pater omnipotens, aeterne
Deus, qui incomparabili tuae bonitatis honestate in tenebris fulgere
dignatus es, mittens nobis Iesum Christum suspitatorem (?) anima-
rum nostrarum, qui nostrae salutis causa humuliando se a d
morte m usque subiecit, ut nos ea quae Adam amiserat inmortali-
tate restitutos, efficere t sibi heredes et filios. Cuius benignitatis
agere gratias tuae tantae magnanimitati quibusque laudibus nec suffi-
cere possumus, petentes de tua magna et fleibili pietate accepto ferre
sacrificium istud quod tibi offerimus stantes ante conspectum tuae di-
vinae pietatis, per lesum Christum, Dominum et Deum nostrum. per
quem petimus et rogamus».

Si el primero termina por un seco «et caetera», el segundo esta
completo. Y ni siquiera la mds leve huella de cépula en el trisagio.
Termina como una oracién cualquiera. Mas ain, una tal cépula aqui
es impensable. Pues ;c6mo irian los arrianos a aprovechar en su fa-
vor tales textos, si estuviese unido a ellos un versiculo biblico que
era considerado entonces uno de los mds fuertes argumentos antia-
rrianos y como tal utilizado? Imposible. Pero lo mds curioso es que
nuestra tesis estd confirmada también por las liturgias de Alejandria,
las cuales presentaban el prefacio en un lugar y el coro angélico vy el
trisagio en otro, en sitios muy distantes y sin relacion alguna, como
piezas completamente independientes.!”

Dentro de nuestra perspectiva, el prefacio comin no es mds que
un pequefio prefacio de caracter general, formado por la parte inicial,
comin a los demas, y la conclusiéon «per Christum, dominum nos-
trum», a la que ha venido a juntarse el coro angélico que empieza
por «per quemn», seguido por el trisagio. Esto queda confirmado por
el ordinario de la misa del «Missale Ambrosianum duplex». Aparece
alli un asterisco, separando la conclusién «per Christum» del cuerpo
del prefacio, y una mano con el indicador extendido hacia el coro
angélico, que sigue inmediatamente a la conclusién. Y. como si esto
no fuera suficiente, viene a continuacién la rabrica hace poco men-
cionada, ribrica que repetimos aqui:

«Prefactiones aliquando etiam sic terminantur: Per eundem

17 Comienzo normal del prefacio, p. 28-29: coro angélico v crisagio. p. 18- 19, In SWAINSON
C.A., The Greek Liturges, Cambridge, 1884
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Christum, dominum nostrum, uel sic: Quam laudant angeli, uel
SiC,..»18

Notese bien este «etiam» y la repeticion del asterisco antes de la
terminacion «per eundemp».

Es, por lo tanto, claro que en el prefacio comin, ademds de una
terminacién igual a las de las oraciones, hay también una afadidura
—/no es eso lo que quiere decir la mano?—. esta es la introduccién
al coro angélico. del que la ribrica nos da cituco variantes mas,
siendo esta la primera.

En el «Misal de Stowe» a continuacién de un antiguo prefacio,
hay también una ribrica en viejo irlandés, rubrica de interpretacién
muy dificil hasta ahora: «Isund totéd dignum intormaig ind maid per
quem bes innadiudidi thal». Al fondo de la pédgina la traduccién in-
glesa: «It is here that the dignum of the addition comes into it, if it is
per quem. that is in its continuation there».'”

Este prefacio comienza como el prefacio comin y termina como
él. Por eso los estudioso del cédice han supuesto que, entre lo que
ellos juzgaron sus dos mitades, alguién afadié el rexto especifico del
prefacio irlandés. De aqui el enigma de la rubrica y las dificultades
de su interpretacién. Sin embargo partieron de un falso presupuesto.
No hay dos mitades, sino un prefacio antiguo con una introduccién
al coro angélico de origen mds reciente. El prefacio antiguo termina:
«...te credimus, te benedicimus, te adoramus et laudamus, per quem
uita hominum, per quem resurrectio mortuorum». Como el primer
periodo se refiere al Padre y el segundo al Hijo, es necesario jun-
tarle después de «saeculi», per Christum, dominum nostrum, para ana-
dir en seguida «Per quem salus mundi», etc. v ademds una termina-
ci6én primitiva para completarlo. Ahora precisamente —nétese bien—
es cuando la ribrica manda anadir el «pefacio de adicidn», si este es
«per quem», que es lo indicado alli. Se le da claramente el nombre
de anadidura, lo que es una comfirmacion de cuanto venimos
diciendo.

Por tanto, el «per quem» del pefacio comiin es aqui una férmula
de conexidén con el «Sanctus» y esta expresion, que podria parecer

18 Vide notwa 7.

19 WARNER G.F.. The Stowe Missal (Ms. D. 11 3 in the Library of the Roval Irish Academy,
Dublin), vol. 11, London 1915 (Henry Bradshaw Society. vol. 32). En la base de esta publicacion
estd un antigno manuscrito irlandés, el cual. segian se dice en la introduccion (pags. XX1-XXIID),
deberd colocarse entre los siglos VI v X,
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un poco rara, no lo es tanto si se tiene en cuenta que la liturgia mila-
nesa (ambrosiana) llama «prefacio» a la variante que empieza por el
«et ideo» 20

La ribrica del «Misal de Stowe» sugiere también que el «per
quem» no es el Unico prefacio de adicién. Confirmédndola, el «Mis-
sale Ambrosianum duplex» nos presenta seis mas,?! como vimos, el
primero de los cuales es precisamente el «per quem».

Queda asi probado que todos estos prefacios-complemento, como
pasaremos a llamarles (hasta aqui les hemos designado «introduccio-
nes al coro angélico»), no son nada méds que anadiduras destinadas a
los antiguos prefacios.

Todas estas ribricas por un lado y por otro la perplejidad que se
nota en algunos sacramentarios en escojer la variante mas apropiada,
si dejan comprender la dificultad en fijar la férmula definitiva para
cada uno, sugiere, ante todo, que este material debe haber aparecido
en una misma ocasién y con una finalidad bien especifica. ;Cual?
Disponer de un conjunto completo de prefacios-complemento adap-
tados a todos los prefacios existentes en la época?? He aqui algunos
ejemplos de esta adaptacién, sacados del sacramento gregoriano:

«Vere dignum et iustum est, aequum et salutare te, Domine, sup-
pliciter exorare, ut gregem tuum, Pastor aeterne, non deseras, sed,
per beatos apostolos tuos, continua proptectione custodias. Ut iisdem
rectoribus guberbetur quos operis tui uicarios eidem contulisti
praecesse pastores. Et ideo, cum angelis..hymnum glorie tuae canimus
sine fine dicentes».

Este es el tnico prefacio que no se dirige al Padre, sino directa-
mente al Hijo. De los seis prefacios-complemento de la liturgia mila-
nesa, este es el nico al que el «et Ideo» le cuadra bien.

20 Missale Ambrosianum duplex. p. 414.2: «Item alia praefatio: Et ideo cum angelis et archange-
lis, cum thronis et dominationibus, cumque omnis militiae caelestis exercitus. hymaum gloriae tuac
canimus, sine fine dicentes».

21 Son estos: Et idev de la nota anterior, los de las notas 9. 10 v Il v adn el siguiente: «Unde
(quapropter) profusis gaudiis totus in orbe terrarum mundus exsultat, sed ct supernae virtutes atque
angelicae concinunt potestades hymnum gloriae tuae perpetim sine fine dicentes».

22 Sobre los prefacios mas antiguos hay una carta de Pelagio 11 a los obispos alemanes v galos
tuide GERBERTUS Martinus, Vetus Liturgia Alemanica. 1, 1976, p. 110-111) donde se lee:« Sa-
crum ordinem Romanum sacraque constituta nostrorum antecessorum relegentes, inuenimus has
novem praefationes in sacro catalogo recipiendas, quas longo retro veritas in Roma ecclesia hacte-
nus seruauit...» Los prefacios son los siguientes: Pascua. Ascensidn, Pentecostés, Navidades, Epifa-
nia, Apéstoles, Trinidad, Cruz, Cuaresma. Debe ser verdadera la afimacién. por lo menos cuanto a
los cuatro primeros y a los prefacios de los Apdstoles y de la Trinidad, pues ellos aparecen en las
antiguas liturgias.
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«Vere dignum et iustum est, aequum et salutare, te quidem, Do-
mine, omni tempore, sed in hoc potissimum die gloriosius praedi-
care, cum pascha nostrum inmolatus est Christus. Ipse enim uerus
est agnus qui abstulit pecata mundi, qui mortem nostram moriendo
destruxit et uitam resurgendo reparauit. Et ideo cum angelis...hymnum
gloriae... »

Aqui el sacramento gregoriano opté por «et ideo», mientras que
otros han preferido «Quapropter profusis gaudiis» que vemos en el
prefacio de Pentecostés de la liturgia romana. Si no hubiera sido su-
primido el «lesus Christus, Filius tuus, Dominus noster», tendriamos
entonces un «per quem», «Quem» o ain «cui merito», que son los
prefacios-complemento que van con la conclusién de las oraciones.

«Vere dignum et iustum est, aequum et salutare, nos tibi semper
et ubique gratias agere, Domine sancte, Pater omnipotens, aeterne
Deus, qui cum unigenito Filio tuo et Spiritu Sancto unus es Deus,
unus es Dominus, non in unius singularitate personae, sed in unius
trinitate substantiae. Quod enim de tua gloria reuelante te credimus,
hoc de Filio tuo, hoc de Spiritu Sancto, sine differentia discretionis
sentimus. Ut, in confessione uerae sempiternaeque Deitatis, et in
personis propietas et in essentia unitas et in maiestate adoretur ae-
qualitas. Quam laudant angeli atque archangeli, cherubim quoque ac se-
raphim, qui non cessant clamare quotidie una uoce diventes».

No hay duda de que este es también el prefacio-complemento
que mejor va aqui. Este o el «Quam in unitate trinitatis». Claro que
el «quem» referido a Cristo, es sustituido por «quam» que se liga a
«aequalitas». «Vere dignum et iustum est...aeterne Deus. Qui salu-
tem humani generis in ligno crucis constituisti, ut unde mors orieba-
tur, inde uita resurgeret et qui in ligno unicebat, in ligno quoque
uinceretur, per Christum, Dominum nostrum. Per quem -maiestatem
tuam laudant angeli. adovant dominationes tremunt potestates. Caeli cae-
lorumque virtutes ac beata seraphim socia exsultatione concelebrant. Cum
quibus et nostras voces ut admitti inbeas deprecamur supplici confessione
dicentes ».

Ahora es el «per quem». Retirado de las frases alusivas a la cruz,
hallamos casi completo nuestro prefacio comin.

Tales ejemplos nos muestran como el sacramentario gregoriano
acabé por fijar, en sus antiguas «illationes», los prefacios-
complemento. En las otras se distribuyen, mds o menos igualmente,
«et ideo» y «per quemn».

Como es costumbre de la Iglesia no introducir en la liturgia sea
lo que sea sin un motivo fuerte, pregunto:;qué acontecimiento habra
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provocado la entrada en la misa de estas piezas y del consecuente
trisagién? La contestacién estd patente en los prefacios sefiadados
hace poco y que han servido de caballo de batalla a los arrianos: en
la época del arrianismo y seguramente después del concilio de Nicea,
que tuvo lugar en 325. Era el momento ideal para eso. Y ;donde
introducir mejor una profesioén de fe trinitaria que en el punto en
que va a empezar el misterio de la fe y una pieza que, como hemos
visto, llegd a ser atacada? Es por eso que yo considero todo este con-
junto de prefacios-complemento como fruto de la lucha antiarriana.
La contraprueba de esta tesis estd en las mismas liturgias como ire-
mos a ver ahora.

Algunos tratadistas del Te Deum vienen llamando la atencién so-
bre las innumerables relaciones estilisticas entre nuestro himno y las
liturgias en especial las del reino visigotico. Pero ninguno, que yo
sepa, se apercibié ain que tales relaciones de reducen, en dltimo tér-
mino, a dos puntos muy precisos: los prefacios-complemento con el
trisagion, y los «post-sanctus»?? Y esto porque son los dnicos textos
contemporaneos o posteriores al himno (con excepcién de algunos
prefacios mids tardios). Contemporineos son los prefacios-
complemento de que venimos hablando; posteriores, los otros que
aparecen en la liturgia galicana, incompleta en todos los cddices, y
sobre todo en la visigdtica que de ellos estd llena y donde llegan a
ser bastate extensos. Aquelios ya los hemos visto. Veamos ahora al-
gunos ejemplos de éstos v de los «post-sanctus»:

En el «Missale Gothicum-Gallicanum», en la col. 277, B, pode-
mos leer la siguiente «inmolatio missae» de la vigilia de Pascua:

«Dignum et iustum est, aquum et salutare nos tibi hic et ubique
gratias agere, tibi laudes dicere et hostias inmolare et confiteri mise-
ricordias tuas, Domine sancte, Pater omnipotens, aeterne Deus-
...Haec est enim nox illa quae facta est in deliciis, in qua maxime de-
lectasti nos, Domine, in factura tua. Nox in qua inferna patuerunt,
nox in qua absolutus est Adam, nox in qua inventa est drachma quae
perierat, nox in qua boni pastoris humeris reportata est ouis quae pe-
rierat, nox in qua diabolus occubuit et Sol iustitiae Christus exortus
est et, solutis inferni nexibus claustrisque perfractis, multa sanctorum
corpora de sepulchris erumpentia, intrauerunt in sanctam ciuitatem.
O uere beata nox quae sola meruit scire tempus et horam qua Chris-
tus resurrexit! De qua iam in psalmo fuerat prophetatum: quia nox
ut dies inluminabitur. Nox in qua exorta est resurrectio in aeternum’

23 «Post-Sanctus» es una oracion que sigue al «Sanctus» v que ¢mpieza: «Vere sancrus...»
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Te enim, omnipotens Deus, creaturarum caelestium multitudo et innume-
rabiles angelorum chori sine cessatione proclamant dicentes».

«Post-sanctus»: «...tibi patriarchae, prophetae. apostoli, martyres,
confesores, atque omnes sancti gratias agunt».

En una «Missa leunii» del sacramento de Muratori, col. 484, A:

«Vere dignum et iustum est. Qui fideles tuos non solum cibis
corporalibus pascis, sed etiam spiritualibus epulis mosericors reficis
ac praestas ut, qui de paradiso in primo parente per inoboedientiam
non abstinendo cecidimus, per Christi, Domini nostri, oboedientiam
ieiunando redeamus; et quibus per cibum ligni inlata mors fuerat, per
crucis lignum perdita redderentur. Quem merito venerantur sedes,
mirantur throni. cunctusque senatus caelestium potestatum cum beata
seraphim proclamant».

Ahora algunas muestras de la liturgia visigotica:

Misa del cuarto domingo después de la octava de la Epifania, cols
261-262: «Dignum et iustum est nos tibi semper gratias agere, Do-
mine sancte, Pater aeterne, omnipotens Deus, per lesum Christum,
Filium tuum, Dominum nostrum. Qui, tecum in origine mundi et
cum Spiritu Sancto, mundo praebuit lucem. Extendit caelum virtuce,
fundauit aridam sapientia, divisit aquas intellectu simulque que in eis
universa creavit. Extremo hominem ad imaginis es similitudinis suae
formam constituens, spiraculo vitae rationalis animauit. Et nunc, Do-
mine, tu es humani generis conditor et omnium 7n te credentium in
assumpto homine sanguinis effusione redemptor. Te metuunt potestates
tibique omnes famulantur v7rtutes. Te duodenus senum chorus, ordo te
etiam collaudat ineffabilis angelorum ac multiplex legio. T1bi cherubim
ac seraphim, senarum uolatus stridore alarum, aeternae laudis trige-
mina concinentes, incessanti voce canticum laudis ecolunt ita dicentes».

Post-sanctus:

«Vere sanctus, vere gloriosus es, Domine, Deus noster. Te 7n cae-
lestibus spiritualia, te in terrenis humana venerantur. Et, dum in super-
nis maiestas glorie tuae attolitur, in imis potentia virtutis augetur».

Primer domingo después del Pentecostés, col 624, A-B:

«Dignum et iustum est aequum uere et salutare est tibi laudis
hostias inmolare, Domine sancte, Pater aeterne, omnipotens Deus,
per lesumn Christum, Dominum nostrum. Cuius figuram Abel insti-
tuit, agnus quoque legalis ostendit, Abraham celebrauit, Melchise-
dech exhibuit, sed uerus agnus et aeternus pontifex, Dominus noster
Iesus Christus impleuit. Pro quibus beneficiis cherubim exsultant. se-
raphim quoque pennigera tripudiatione augustius gloriantur. Sex qua-
ternus numerus seniorum, bis bina illa animalia oculata, bis ternis
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alata sumoque in gaudio dilatata, in caelestibus regnis egregiis rocibus
unimodum carmen personant ita dicentes».

Post-sanctus:

«...te laudat, Domine, omnis virtus caelorum et innumerabilis multi-
tudo sanctorum. T7bi omnis creatura famulatur et sequitur beatorum
exercitus angelorum.

Domingo de Pascua; cols. 484-485:

«Dignum et iustum est nos tibi gratias agere, Domine sancte, Pa-
ter aeterne, omnipotens Deus, et Iesu Christo, Filio tuo, Domino
nostro, qui tecum simul et cum Spiritu Sancto, hanc diem gemino
luminis decore sanctificans, et luci eam dedicauit pariter et saluti. In
hac non exstantia creans, in hanc creaturas redimendo saluificans.
Hanc in conditione temporum primam, hanc in reparatione hominis
efficiens gloriosam. In ea lucem istam uisibilem creans, in hodiernae
resurrectionis gloriam manifestans. In hac quippse uicit, et sanguine
suo terrena caelestibus reconcilianit. Unde merito ille omnes angeli om-
nesque sancti non cessant clamare quotidie ita dicentes: Agyos, agyos,
agyos, kyrie, o Theos. Sanctus, sanctus, sanctus, dominus Deus sabaoth!
Pleni sunt caeli et terra glovia maiestatis tuae. Hosanna Filio David. Be-
nedictus qui venit in nomine Domini. Hosanna in excelsis. Agyos, agyos,
agyos. Te, Domine, laudat omnis virtus caelorum et exercitus angelorum.
Tibi hymnum deproment meliflua carmina sanctorum. T767 psallant
choreae virginum et coetus confessorum. T7b7 genua curuant caeles-
tia, terrestria et inferna. Laudant te regem omnium saeculorum. Ho-
sanna in excelsis»

Como se ve, hay una distincion nitida entre prefacio y prefacio-
complemento, distincién marcada, algunas veces, por la manera como
se unen los dos textos y siempre por el principio de las semejanzas
estilisticas con las antiguas piezas antiarrianas. Siempre, excepto
cuando el prefacio es mas tardio. Tratando del mismo asunto, era de
esperar, entre todos estos textos, una semejanza estilistica mds acen-
tuada y densa, pero no exclusiva. Esta separacién radical es lo que
choca aqui. Una cosa es lo que se dice: otra, el modo como se dice.
Frases y expresiones como «Te enim, omnipotens Deus; in te cre-
dentium assumpto homine sanguinis effusione; te...te...te...; tibi-
,...tibi..., podfan aparecer pot todo un prefacio. ;Por qué aparecen

24 Por su especial conexion con el Te Deum. véanse ademis estos prefacios-complemento:
Missale Gallicanum (Muratori), col. 550,B: «Cuis regnum universum caelestium et terrestrium...in-
cessabili voce proclamabant dicentes». Missale Isidorianum, col. 250,A: «Cherubim ac seraphim in-
cessabili voce proclamant dicentess.
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entonces solamente en la parte final? Porque ella sola es posterior al
Te Deum y a los prefacios-complemento hace poco estudiados, los
cuales son los responsables de tales modos de decir.

Lo mismo diremos de los «Post-sanctus»,”® piezas que, en nues-
tro caso no tienen va tanto que ver con los prefacios-complemento o
bien con el Te Dexm. donde la influencia de estos textcs, especial-
mente del ultimo, es bien acentuada.

Un comentario especial al prefacio-complemento del dia de Pas-
cua de la liturgia visigotica. Ha sido uno de los textos mds preciosos
para la tesis de Cagin, quien vid en él una especie de embridn del Te
Deum, a través del prefacio comun. El seria un argumento de gran
calor en el sentido de que dejaria entrever como nuestro himno ha
nacido de la eucologia de la misa’®

El caso es otro y mis sencillo. El prefacio, v por lo tanto también
la misa correspondiente, es posterior a los textos aatiarrianos. La
prueba estd no tanto en las dos frases subrayadas en el texto que pre-
cede al coro angélico —introducido por «Unde merito»— frases de
que puede dudarse hayan sido inspiradas en el Te Dexm. cuanto en
otros pasos de la misma. Esta empieza por pensamientos que evocan
el Gloria in excelsis y el Te Dexum, para después, en las oraciones lla-
madas Post Nomina y Post Pridie, presentar la enumeracion «patriar-
chas...prophetas... Apostolos...martyres» y la frase «lesus Christus-
...mortem nostram suscepturus auditus est».>  Por razones estilisticas
que no me es posible desarrollar aqui, atribuyo prefacio v misa a S.
Isidoro, autor en quien es usual el reproducir «ipsis verbis» el pensa-
miento ajeno, aunque retocandolo y completandolo a su modo.?® Es
lo que pasa aqui. Se transcriben frases enteras del Te Deum y una
frase del prefacio-complemento «Quem laudant» (y non del prefacio
comin como pretende Cagin). Al coro de dngeles y santos afiaden
confesores y virgenes, lo que bastaba para negar al prefacio la anti-
giiedad que Cagin ha pretendido darle. En los prefacios mds antiguos
no hay alusién alguna a aquellas categorias de santos, por que ellos
han entrado en la liturgia mas tarde. Ni siquiera la expresion «Unde
merito» escapO. Bastaba que fuera, como es de hecho, una de las

25 Puede verse avun: Misale Ghoticum. col. 237 A col. 277 A Missale Isidarianam. col. 1420,
205D: 262.B; 281.C; 599.D: 624.B: T8 D: 795-796: 881.D: 991,A: 940.B; 964.C; 9T6.B: erc

26 CAGIN. op. «t.

27 Te Deum. vs. ~-9 v 106,

28 MATOS A de A Hinoy do temporal Hispanico, p.55.
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maneras de introducir el coro angélico para merecer la atencién de
San lIsidoro.””

Una particularidad curiosa de estos coros es que la influencia del
Te Deum v de los prefacios-complemento sobre ellos se mezcla y
confunde como si todas las piezas no fueran mds que una sola. Asi
en el prefacio de la vigilia de Pascua se mezclan el Te Deum y Et ideo;
en los tres siguientes, Te Deum y Per quem. Pormenor curioso y que
tiene su valor para la tesis de un origen comin para todos aquellos
textos.

Volvamos ahora al prefacio comun y a su formacién. ;Habré exis-
tido antes de la anadidura del Per quem? Virtualmente si, una vez que
sus elementos constitutivos son comunes a otros prefacios. Pero creo
que no podremos ir mas lejos. En ningin lado lo vemos aislado del
Per quem que trae siempre por extenso. Ni siquiera en la liturgia mi-
lanesa, que lo presenta todavia en la forma que hemos visto. Lo mas
probable es que el autor de los prefacios-complemento, queriendo
presentar un prefacio completo del nuevo modelo, hayva unido al
texto original comun el respectivo prefacio-complemento. Era una in-
dicacién y una ayuda. Y aqui tenemos c6mo habrd nacido un prefacio
de cardcter general que vino a ocupar un puesto singular en la
liturgia.

Pero su interés para nosotros no estd tanto €n este punto, COMoO
en su mayor conexién con el Te Deum. Después de recordar, en la
primera parte, que Cristo es nuestro mediador —hecho en que se
basaban los arrianos para considerarlo inferior al padre—, esta pieza
litdrgica —y con ella aqui todos los prefacios-complemento—, junta
en un solo coro las voces de la tierra y del cielo, invitindolas a cantar
la gloria de Dios trino y uno.

Y esto la hace dentro del mismo majestuoso ambiente en que la
han visto Isaias’’ y mas tarde el Aguila del Apocalipsis.’' Peo aqui el

29 Otro prefacio en las mismas condiciones es el de la Circunscision. He aqui dos frases v el

coro angclicor «..non cnim /n te. Domine. aliquid creaueras quod necessario circundici debere man-
dares... Sed et illa .Ana pracconiorum officio Dominum confitetur... Pro quibus omnibus mirabili-
bus omnes ungeli caelorumque rirvtutes tibi, Deo Pari et Filio et Spiritui Sancto. cum cherubim et serap-
him sine cesatione proclamant dicentes». Véanse adn, en la misa correspondiente, las oraciones Post-
Nomina. Ad orationem dominicam v las Benedicti final. A San Isidoro arribuyo tambicn este prefacio v
<l mismo respectivo. Vide Hinos do temporal Hispanico. p. 302, .

ML 601230 «Vidi Dominum sedentem super solium excelsum et elevatum er ea quae sub
1hsocrant replebant cemplum. Seraphim stabant super illud. sex alae uni et sex alae alteri: duabus
velabant facem cius et duabus velabane pedes eius et duabus volabant. Et clamabant alter ad alee-
rum oo dicebane sanctus. sanctis. sanctus, Dominus Deus exercitunm. Plena est omnis terra gloria
[y

S Apac 4 1,
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texto de alabanza alirgase con dos de las aclamaciones con que tué
saludado el Mesias en su entrada solemne en Jerusalén: «Hosanna in
excelsis! Benedictus qui venit in nomine Domini. Hosanna en
excelsis»*? A la gloria de la Trinidad juntase, en el mismo plano, la
del Hombre-Dios. Y, para que la igualdad resalte mas todavia, com-
plétase la alabanza de la Trinidad con el mismo «hosanna in excelsis»
dirigido también a Cristo.

No sé si alguien habra advertido en el sentido e intencionalidad
de este pormenor, de que todavia hablaremos. Hagamos ahora una
constatacién: sean cuales sean las férmulas excogitadas para introdu-
cir se trisagio, un elemento permanece invariable en este conjunto: la
alabanza trinitario-cristoldgica, o sea la profesion de fe antiarriana re-
forzada por la expresa profesion de la divinidad de Cristo. El mismo
asunto que el Te Deum desarrollado con una mayor amplitud de
argumentos.

Un estudio comparativo entre este prefacio y otros de las anti-
guas liturgias del Oriente llevd a Cagin a la conclusion de que se ins-
piraba en aquellas, que él tiene, por lo tanto, como mas antiguas.
Cuanto a su antiguedad. pienso que nadie querrd ponerla en duda.
serd suficiente recordar que la cuestién arriana surgié y fue resuelta
en el Oriente. Cuanto a su semejanza, basta pasar los ojos por aque-
llas antiguas liturgias, para que de ella nos demos cuenta. Pero. de
cuantos prefacios llegaron hasta nosotros, el de la liturgia de Santiago
es el que se le asemeja mas:

‘ac &anelc &Zubv fotiv naL blxarov, mpbmov Te xai dpeiAbpcvov
{al.&nope L bpevov) ot alvelv, o Juveiv, 0t edroyelv, oF mpoo=
uuvctv, ot boZolovelv, coi edxapLotelv t§ nbong xtlocwg bpathic
€ ot &op&Tou 6npLovpY§, 1§ Onoavp§ TdV aiwvlwv &Yaewv, 1@ oyl
tfic Cwﬂc. nal tﬂc d6avactag, t§ nbviev 0€f xat beonbty, ov Suvov-
owv ol oUpavol naxt of ovpavor Tdv olpaviv nat xdoar al SuvlueLg
adtBv. frubg te uat oeAvn. .. ﬁyyckou. &pxbyreror, epbvot. nvpLo=
™mTeg, apxatte noh Lzovotar xat 6uv6pauc ¢oBcpa1' prODBLu ta noAv=-
6“a1a nal ta &Zantéouya aspawtp, @ tale pev bua; utépouz; nataAOnTEL
t& xpdowxa davtlv, Talc 6E buot <ove nbbag xar Talg buos intéueva
ubupayev Etepoc xpoc,!tepov dnatanabororg otbuact, &ouyfitorg boZo-
roytaeg tov &rnwviniov Spvov thic peyaronpnnolg cov b6Eng Aapnp§ tf
euvl §ovta... mal Afyovia®

32 Martth, 20, 9: «Hosanna Filio David. Benedictus qu venit i nomine Domin Hosanna 1n
excelsis!».
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“Avvoc, &vsvoc, &rvoc, ubpioc oaBabd® mAfipne & odpavoc xai N YA the
86Znc ool. doavvk &v tolc V¢lotorg. Edhoynubvog & érewv nav &pyb-
pevoe &v dubpati kuplov® doavva év Toig velotoig ¥}

Compirense el modo de empezar, la referencia a los «cielos y
virtudes de los cielos», la enumeracion de las categorias angélicas —
que en el Oriente es, por lo general, completa— la presencia del tri-
sagio de Isaias seguida, como entre nosotros del «Hosanna» y del
«Benedictus». Especialmente importantes son los versiculos del «be-
nedictus» alusivos a Cristo y a la expresién: of olpavoi uaxl
ol oVpavol TdHv oVpavlv Mal mioar ai Suv&ueig adtdv,Esta,
aunque aplicada aqui a los elementos de la naturaleza, ha sido la ins-
piradora del «Caeli caelorumque virtutes», expresion de que el pre-
facio comun se sirve para aludir a los angeles. Y si «Caeli caelorum»
viene de la Biblia, su unién a «virtudes» viene de esta liturgia.

El «Benedictus», anadido al trisagio, tiene dos versiones: una con
los participios &A8bv v  £pxBpeVOS ; la otra con &pxbreEVOS sola-
mente, que es el Unico que aparece en el evangelio. La primera es
exclusiva de la liturgia de Santiago y naturalmente de las que de ella
provenieron.* La segunda aparece en las liturgias atribuidas a S. Ba-
silio y a S. Juan Criséstomo.”” En cambio las Constituciones
apostolicas™ vy las liturgias de Serapion®” y Alejandria® (con la de S.
Marcos) ignoran el texto de! «Benedictus».* Esta circunstancia su-
giere, ante todo, una nueva dependencia de nuestro prefacio de la
liturgia de Santiago. Y no solamente esto. Sugiere también que este
texto no entrd en las liturgias orientales en la misma época que el
trisagio, sindé mas tarde. De lo contrario apareceria siempre con él,
como es evidente. ;Cudl es la explicacién de una tal anomalia? San
Hilario habla de un hereje llamado Fotino o Hebién, natural de An-
cira vy obispo de Sirmio desde 343-344, fecha en que sus errores co-

33 SWAINSON C A The Greek Liturgies. Cambridue, 1884, p. 267-269.

34 Son: Sirta, Melquita, Jacobita, Nestoriana. Vide CAGIN, op. cit., p. 01-62,

35 GOAR lacobus, Euchologium siue Rituale Graecorum. Venitiis, 17 30. Reeditado en Graz en
OGO

30 DONALDSON I The Apostoltcal Constitutions in Ante-Nicene Christian Library, vol. XVII,
Edimbure, 1853, p 210-211 En la nota introductoria hay una observacion de que los ocho libros
de la obra son posteriores a la cpoca de los apostoles

ST The Journal of Theologral Studies. London, 1000, vol. 1, p. 61-62,

3ROSWAINSON, op. i, 1819,

39 Este s por lo wno

‘Qoavva By Tole Selatog. rdhoynubvec & Epxbusveg év Svbpate Kuplov®

doavva Ev toTg Belotoug
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menzaren a llamar la tencién. Para combatirlo reuniéronse dos sino-
dos en Sirmio. Después del segundo. en 351, Fotino fue depuesto v
anatematizado, porque no reconocia la divinidad de Cristo. Para él
Jests era un hombre en todo igual a los otros, menos en su naci-
miento milagroso.*’

Véase ahora que el texto del «Benedictus», si refuerza la posi-
ci6n antiarriana —Cristo es Dios, porque el Verbo es Dios—. no es
directamente una refutacion del arrianismo, que incidia solo sobre el
plano trinitario (donde no entra, por lo tanto, la generacion humana
de Cristo).

El es, ante todo, una respuesta directa y perentoria al error de
Fotino. Podemos, pues, concluir que su entrada en la liturgia no fue
antes del 344 y ciertamente después del 351, mientras que el trisagio
debria haber entrado unos veinticinco afos antes. recordemos que el
concilio de Nicea fue en 325.

Asi queda explicada la ausencia de aquel texto de algunas litur-
gias, cuya antigiiedad y precedencia sobre Occidente queda bien
clara.

En la liturgia de Santiago leemos aun las frases:
pag. 240: 0i xopot T@v &yyeAdv
pag. 224: ..uT@v... &mooTbdAwv, EvBSEWY mpognTHV HuL

+ &tropbpwv paptlpav
pag. 320: XpLoté BaoiAiel
pdg. 338: Bagwiel tfig 66Eng
pag. 218:"ExuAnota fv meprenohon 1§ Tiply alpati tol
povoyevolg gov Yio¥
pag. 230: Lioov, 6 8ebg, TOV Aabv dou xat ebAbynoov
'v:?)v #Anpovoutlav cov

Compirese con estos versiculos del Te Deum:
7. «Te gloriosus apostolorum chorus
7-9: apostolorum...prophetarum...martyrum
14: tu, rex gloriae, Christe
20: ...tuis famulis subueni quos pretioso sanguine redemisti.
24: Saluum fac populum tuum, Domine, et benedic hereditatem
tuam».

Debo esclarecer que la mayoria de los textos griegos que acaba-
mos de presentar son comunes a otras liturgias, pero la enumeracion
dnootdhwv mpoenTdv, paptlpwv es sola de la de Santiago (v natu-

40 Dictionnaire de Thevlogie Catholigue. 1. X11. deusieme partic, 15 32-15530
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ralmente de las que de ella dependen) y del Te Deum. Las otras si-
guen el orden cronolégico: profetas, apdstoles, martires. No sera,
por lo tanto, exagerado afirmar que esta fue la liturgia que el autor
del Te Deum (del mismo modo que el autor de los prefacios-
complemento) tuvo ante sus ojos. Y asi llegamos a una fuente comin
para todos estos textos.

En la liturgia de Seraplon seguida al trisagio, hay esta frase:
nAhpne fativ & obpavdg, nAfeng &ativ mai B vH tfic  peyaro-

41

npeno¥e ol b66Eng, ubpie v buvhpewv.'' En ella se inspira el
«Pleni sunt caeli et terra gloria maiestatis tuae» del Te Dexm y de la
version visigotica del prefacio comuin. En la hipdtesis de que sea esta
la version original, nos hallamos, de nuevo, delante de una fuente co-
mun de sendos textos. Sea como sea, una cosa es cierta:el trisagio de
nuestros prefacios no viene directamente de Isafas, sino de las litur-
gias orientales, que anaden al texto biblico la palabra oVpavég .
[saias escribe mAfpng n8oa & & tfg 66Zng avtol. Las liturgias
de Serapién, de S. Basilio y de S. Juan Criséstomo tienen:
nAfpng & odpavbe xat 4 y§ THc 66Eng gol que, traducido, da el
«pleni sunt caeli et terra gloria tua» de nuestras liturgias occi-
dentales*”

También el «post-sanctus» viene del Oriente. Pero aqui no son
las liturgias de Santiago o de Serapidn las mds proximas —al menos
para los «Post-sanctus» que he topado en mi lectura—, sino la litur-
gia consignada en las Constituciones Apostélicas. He aqui su texto:

'Anoc; vap el ¢ &Aneﬂc na\t mv&yuoc, Sviotog Mo vnepvdolpevoe elg
Toug alavag &yivoc BE mai 6 povovevng dov ‘Yiog, & Kbpiog Hudv xat
8e0g ' Incoug & Xprotbe.

Compirese con este del «Missale Gothicum» col. 993, B (Missa
uotiua):

«Vere sanctus, vere benedictus dominus noster lesus Christus,
Filius tuus, unigenitus tuus, primogenitus noster...Christus, dominus
a. redemprtor aeternus».

Mis alla del «Vere sanctus» por el que empiezan estas oraciones

V1 The Jaurnal of Thelogrcal Studter, vol 1. 105

v2 A Lo misma craduccion latna lleva el texto de la lieurgia de las Consticuciones Apostolicas:
xAfiong & olpavée xab A vH g 58Zng aiTol
Como la lirurgia de 8. Basilio v de S Juan Crisostomo son las mas recientes, nuestra atencion debe

volverse a de Serapion o a esta, que es L dnica que anade al texto de Isafas la frase:

N \
Edhoyntog elc Tovg aldvag. ‘apfiv.
que no tene nada que ver ain con e Hosanna in excelses-
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y que es suficiente para atestiguar sus huellas orientales, véase como
este texto parece casi una traduccién no literal del otro.t?

Conviene decir que este tipo de oracidn aparece solamente en al-
gunas liturgias: en la galicana, en la visigética, en la milanesa y una
vez en el misal de Stowe (liturgia anglicana). No fue aceptado por la
liturgia romana. Por eso no lo vemos hoy dia sino en la liturgia
milanesa.

Antes de acabar y para hacernos una idea precisa de la afinidad
ideolégico-estilistica entre el prefacio comin y el Te Deum:, ponga-
molos en forma sinéptica:

Prefacio comin (vers. visigdticai: Te Deum

Vere dignum et iustum est, ae-

quum et salutare nos /67 semper

et ubique gratias agere, et sacrifi-

cia spirituale celebrare, Domine

sancte, Pater aeterne, omnipotens 2 Te. aeternum Patrem omnis te-
Deus, per Christum, dominum  frra veneratur.

nostrum. Per quem maiestatem

tuam laudant angel/i, adorant do- 3 Tibi omnes angeli. tibi caeli et
minationes, tremunt  pofestates.  Uniuersae pofestates.

Caeli caelorumque virtutes ac

beata seraphim socia exsultatione 4 T1bi cherubim et seraphim in-
concelebrant. Cum quibus ut nos-  cessabili xoce proclamant:

tras xoces admitti iubeas depreca-

mur, supplici confessione dicentes:

Sanctus, sanctus, sanctus. dominus S Sanctus. sanctus. sanctus. domi-
Deus sabaoth! nus Deus sabaoth!

Pleni sunt caeli et terra gloria G Pleni sunt caeli et terra gloria
matestatss tuae! Hosanna in excel-  maiestatis tuae!

sis! Benedictus qui venit in nomine

Domini. Hosanna in excelsis!

43 El Post-Sancras de fa lituriia de Santiago empreza (SWAINSON. 271 D

Fayiog e, Bagure® T@v alévev wal xbong &yiwobvng ubpiog xai botfip,
“Ayvog xai & uovouvn’: gov ‘Ylov, & xGpiog fulv "Ingolc xpiotbe,
61’ oY mhvra Enolnoag. "Ayreg 6& xal To lveBu&k oov to mav&kyiov T
tpevvliv ta xhvia nai ta P&On cou toU veob. “Ayiog s, mavrvoxphktep,
xavtobbvapog &yald, pobept, efoxrayxve, & ovumabie pbAiota xepi To
xA&opa TO gov'... )
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Mis que una misma y precisa idea comun, hay aqui un vocabula-
rio, parte también comuin. No son sélo los serafines del profeta. son
los dngeles. potestades, cielos (esta palabra tomada en un sentido nuevo)
los que cantan la gloria de Dios sabaoth, cuya majestad llena cielo y
tierra. Y la traduccién de este pensamiento la hace el mismo «Pleni
sunt caeli et terra gloria maiestatis tuae», como también es el mismo
el atributivo aeternus dado al Padre.

;Serd esta la version mds perfecta del prefacio comun? No lo sa-
bemos. Pero lo que sabemos es que, si no es la més perfecta, es la
mas aproximada al Te Dexm. Y, si la liturgia visigdtica ha acercado
estas dos piezas, es porque veia en ellas una relacién comin
especial ™

Quedé, por lo tanto, probado (asi lo pienso):

1. El cardcter antiarriano de los mds antiguos prefacios-complemento.
2. Su conexién con el Te Deum por la ideologta, por el estilo y por
una igual filiacién en las mismas liturgias orientales.

En fin, vinculos demasiados para la hipétesis de plagio. Quienes
imitan, reproducen frases o ideas aisladas y nada mds. Pero aqui hay
mucho mds. Hay la misma y bien precisa ideologia, el mismo estilo,
la misma finalidad y —lo que es muy importante— las mismas fuen-
tes de inspiracion. En otras palabras: el mismo autor.

Si el Te deum es de San Hilario de Poitiers, de San Hilario de
Poitiers tendrin que ser el prefacio comin y los prefacios-
complemento «per quem, quem laudant, et ideo y quapropter (unde)
profusis». El obispo de Poitiers estuvo exilado en el Oriente entre
356 y 3605 La peticién que los obispos de Inglaterra, Alemania,
Bélgica y Galia le hicieron de ponerlos al corriente de las novedades
posteriores al concilio de Nicea, he aqui como es contestada:

«Obsequor igitur caritatis uestrae impatientissimae voluntati, et
omnes fides quae post sanctam synodum Nicaenam diuersis tempori-
bus et locis editae sunt, cum sententiarum omnium atque etiam ver-
borum additis per me expositionibus destinaui. In quibus, si quid ui-
tiose inesse intelligitur, nemo mihi uitium potest assignare dictorum;
internuntius enim, ut voluistis, sum ipse, non conditor. Si quid vero

t+ En el hecho de que el pretacto comin sy los pretacios-complemento, ael mismo modo que el
Te Deum. no tiene alusion alguna a las licurgias de Oriente. Cagin vio una prueba del cardcter occi-
dental del himno. ;No serd mis bien un indicio de que todas estas piezas salieron de la misma
mano. para quien ¢l promenor. aun cuande biblico. no pasaba de pormenor que podia dejarse a
parte? Esto ¢s tanto mis interesante cuanto es cierto que en el Occidente hubo quienes se preocu-
paron por ¢lo. como puede verse en algunos prefacios de la licurgia visigotica. Por ejemplo, en un
pretacio de la pag 15 (P.L, 85

WS Dictionnarre de Thenlogre Catholigue, ©. V1, deuxieme parnie, 2 388-2396.
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rectum atque ex doctrinis apostolicis praescriptum deprehendirur,
nemo ambigit non interpretantis in eo esse gloriam, sed auctoris. Ego
tamen quae gesta sunt fideliter transmisi; uos, an catholica an haere-
tica sint, fidei uestrae iudicio comprobate».**

Este texto muestra que San Hilario estaba al corriente de las no-
vedades de la época en el Oriente. Una de las no menos importantes
era la liturgica. «Lex orandi, lex credendi». Con las conclusiones de
los sinodos, el Obispo de Poitiers no dejaria de dar a concer al Occi-
dente las nuevas férmulas de plegaria introducidas en la licurgia. Por
€]l habrin venido también los «Post-sanctus». ;No es significativo
que esta pieza se conserve en las liturgias galo-visigotica? Su intro-
duccién en Milan tampoco es dificil de explicar. En 364 San Hilario
vino a esta ciudad, para combatir la doctrina de Auxencio, con quien
tuvo una discusién publica®”

En cuanto a la presencia del «Post-sanctus» en el misal de Stowe,
es bueno recordar que, entre los obispos que escribieron a San Hila-
rio, se cuentan los «Prouinciarum Britanniarum», de una de las cua-
les proviene nuestro cédice.

He ahi todo este conjunto de circunstancias, dandose reciproca-
mente la mano. apuntan hacia Hilario de Poitiers.

ALBINO DE ALMEIDA MATOS

46 Liber de Synodis seu de Fide Orientalium. escrito en 358, col. 848-845
47 De ahi ha venido el Contra Auxentium. Vide P.L.. 10 !
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