ANO LITURGICO

1. Sentido del término

La expresion «afio litirgico» aparece por vez primera en la gran Postilla
de J. Pomarius (1589). Podemos aceptar este término no sélo como una
denominacién de conjunto para las fiestas ordenadas por la Iglesia v celebra-
das a lo largo del afic segiin normas dictadas por ella, sino también como
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el ciclo anual de fiestas del Sefior v de los santos en el que se hace presente,
potr medio del culto, la obra salvifica de Cristo y en el que ademds la — Igle-
sia se realiza y se muestra a si misma. La enciclica Mediator Dei emplea la
expresién «afio litdrgico»; en cambio, algunos autores mds modernos pre-
fieren la de «afio del Sefors.

2. Evolucion bistérica

a) Fiestas del Sefior. La primitiva comunidad de Jerusalén se ajusté
a la semana hebrea, cuyo dltimo dia, el sdbado, se guardaba con estricta
fidelidad. En las comunidades de los cristianos procedentes de la gentilidad
parece ser que, ya desde el principio, se celebraba el primer dia de la sema-
na el dia siguiente al sdbado, es decir, nuestro actual domingo, como dia
de la — Resurreccién del Sefior (Hch 20,7ss; 1 Cor 16,2). A fines del si-
glo 1, este dia, dedicado por la comunidad cristiana al culto divino, recibe
un nombre definitivo: «dfa del Sefiors (Ap 1,10).

La explicable inexistencia de motivos en los escritos del NT para la
eleccién del primer dia de la semana como dies Domini es subsanada por
Ignacio Martir en su carta a los Magnesios (9,1), cuando escribe que en el
dia del Sefior broté nuestra vida y una nueva esperanza. La epistola de
Bernabé (15,8), también muy antigua, habla del dfa del Sefior como del
octavo dia, que viene a completar con [a resurreccién la creacién comenzada
el primer dia. De igual modo, Justino, en el Didlogo con Trifén, se aparta
de la costumbre judia (41,4).

Segin testimonios escritos, la celebracién semanal del dia de la resu-
rreccién es el primer punto de partida para el nacimiento del afio litirgico.
Carecemos de noticias concretas sobre los comienzos de una celebracién
anual del dia de la resurreccién. Podemos, sin embargo, conjeturar que ya
en el afio siguiente a la crucifixién la comunidad judeocristiana de Jerusalén
habia asociado a la Passab o pascua judia, celebrada segin todas las pres-
cripciones legales, el recuerdo de la muerte y la resurreccién de Jesds. No
es ficil, con todo, poner en claro si este recuerdo se redujo a una mera
transposicién tipoldgica basada en la figura del cordero pascual como re-
presentacién de Cristo. Las comunidades del Asia Menor parecen haberse
asociado estrechamente a la celebracién de la Pascua tal como era practicada
por las comunidades judeocristianas. Las primitivas fuentes eclesidsticas de
que disponemos tampoco nos permiten ninguna conclusién segura acerca
del tiempo v el modo en que comenzd a celebrarse la fiesta anual de la resu-
rreccion entre las comunidades de los pagano-ctistianos fuera del Asia Me-
nor. La esperanza escatoldgica, asi como los diversos cémputos de tiempo
en las comunidades primitivas, permite suponer que una celebracién autén-
ticamente cristiana de la Pascua no puede situarse antes de finales del siglo 1.
El cémputo del tiempo, en lo que se refiere a la celebracién anual del dia
de la resurreccién, debié de hacerse en conexién con la fiesta de los judios,
dada la estrecha relacién histérica entre ambas. La diversidad de cémputos,
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que llevdé a unos a la adopcién de la fecha judia de la Pascua en el 14 de
Nisdn, que coincidia con el primer plenilunio de primavera, y a la eleccién
por otros del domingo siguiente al mismo plenilunio como fecha de la cele-
bracién pascual, condujo a finales del siglo 11 a la primera controversia sobre
la Pascua, de la que habla Eusebio en su Historia de la Iglesia (5,23). La
narracién de Eusebio muestra que la controversia entre las comunidades del
Asia Menor y las del resto de la Iglesia en el siglo 11 tenfa su raiz en la
diversidad de calendario, y hace asi improbable la teorfa de que los cristia-
nos del Asia Menor celebraban sélo la muerte del Sefior y los demds tdnica-
mente su resurreccion. En realidad, la muerte y la resurreccién de Jests
son sélo dos aspectos de un mismo misterio de redencién. Bastante antes
que tuviera lugar la primera controversia, el centro de la vigilia pascual lo
constituia ya la — Eucaristia, en la que estdn indisolublemente unidos am-
bos aspectos.

El dinamismo de la fiesta de la Pascua como celebracién de la muerte
redentora, asi como de la resurreccién del Sefior, condujo pronto a una am-
pliacién de la fiesta de la resurreccién. En el Asia Menor los Hechos de
Pablo (hacia el afio 200), y en el norte de Africa Tertuliano (De Iciun.,
14), atestiguan la existencia de un tiempo pascual de cincuenta dias, el lla-
mado Pentecostés. De tal manera constitufa la celebracién de estos cincuenta
dias una nica festividad, que la fiesta de la Ascensién se celebré al principio
en el dfa quincuagésimo, sin tener en cuenta la fecha histérica. Tampoco se
concebia la venida del Espiritu Santo como un acontecimiento especial, sino
como algo comprendido en la Pascua salvifica; como el epilogo natural de
la obra salvifica de Cristo resucitado. Cuando en los siglos 1v-v comenzé
a pensarse con categorias mds centradas en la historia, se fue celebrando el
dia quincuagésimo cada vez mds como término de un tiempo. Asi nacié la
festividad de Pentecostés, lo cual debetia conducir a una independizacién
de la fiesta de la Ascensién.

La primitiva Iglesia celebraba la Pascua no sélo como recuerdo de la
passio y resurrectio, es decir, de la obra histérica redentora del Sefior, sino
también y sobre todo como actualizacién y tenovacién de este hecho histé-
rico en la celebracién de los misterios y el banquete sacrificial. Y asf no tardé
en serle antepuesta a la Fiesta de las Fiestas un tiempo de preparacién.
Hipdlito (T 235) habla de un ayuno pascual el Viernes y Sdbado Santo. La
Didaskalfa siria —aproximadamente contempordnea de Hipélito— y Victo-
rino de Pettau (T 304) conocen ya un ayuno durante toda la Semana Santa.
El afdn de una mayor preparacién junto con las exigencias de simetria, fre-
cuentes por lo demds en la liturgia, bien pudieron haber originado la amplia-
cién del ayuno pascual. En la determinacién del tiempo sirvié de modelo el
ayuno del Sefior durante cuarenta dias; y puesto que en domingo no eran
permitidas las penitencias, se acabé por escoger el Miércoles de Ceniza como
comienzo del ayuno pascual. Los motivos que dieron origen a las tres sema-
nas precedentes —Septuagésima, Sexagésima, Quincuagésima— no nos son
conocidos.

Hasta el siglo 111 hubo solamente una celebracién pascual anual del
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misterio de la redencidn, que abarcaba, todavia en tiempos de Hipdlito,
también el misterio de la — encarnacién. Sin embargo, ya a comienzos del
siglo 111, en el 4mbito egipcio, empieza a fijarse el 6 de enero —es decir,
en una fecha mensual, no semanal— la andmnesis de la encarnacién. En esta
fiesta coinciden dos conmemoraciones igualmente antiguas: ]a del nacimiento
de Jests v la de su bautismo. A éstas se afladié bien pronto una tercera:
la fiesta de la conversién del agua en vino, narrada en la pericopa de las bodas
de Cani. Lo esencial de estos tres hechos se ha englobado en un solo
nombre: Epifania (teofania) = manifestaciéon de la — gloria de Dios. El
origen de la fecha de la fiesta de la Epifania es oscuro. Se le ha querido
buscar una explicacién en el nacimiento del dios Eén, celebrado en Egipto
la noche del 5 al 6 de enero; o en el nacimiento y bautismo de Jests, cele-
brado por las sectas gndsticas en la misma fecha; o en la transformacién del
agua en vino, que la literatura de Dionisos sitia también en esos dias.

Aunque la costumbre de celebrar la fiesta del nacimiento del Sefior el
6 de enero influyé también en la liturgia occidental (Mildn, Galias), en el
siglo 1v se impone en Occidente e] dia 25 de diciembre como fecha de la
fiesta de la Natividad. Ignoramos por qué razones fue elegido tal dia como
festividad del nacimiento de Cristo. Posiblemente tuvieron su influencia en
esta eleccion las supuestas fechas de la resurreccidn del Seiior (25 de marzo)
y de la creacién del mundo (21 de marzo). Conocemos, en cambio, con
mayor exactitud cdmo y cudndo se llegd a escoger el 25 de diciembre como
fecha para la celebracién de la fiesta de la Natividad del Sefior. El empe-
rador Aureliano habia concedido cardcter oficial, en el afio 274, al culto del
Sol invictus, levantando en honor de esta deidad un templo y fijando su
fiesta en el solsticio de invierno —segiin la astronomia de la época, el 25
de diciembre—. A pesar de que Constantino, después de su conversién, no
consintié —-a partir del afio 323— que se grabase la imagen del Sol en sus
monedas, no logré desterrar esta fiesta pagana, profundamente enraizada
en el pueblo. Todavia Leén Magno se queja de que los que acudian a la
misa de Navidad en San Pedro se volvian antes de entrar en la basilica para
saludar al Sol naciente. Un escrito del siglo 1v, De solstitiis et aequinoctiis,
nos muestra cdmo la Iglesia traté de dar sentido cristianc a este culto pa-
gano: «Ellos llaman (a ese dia) natalicio del Invencible. Pero ¢quién es
invicto sino nuestro Sefior, que ha sojuzgado y vencido plenamente a la
muerte? Cuando aquéllos, pues, hablan del dia del Sol, se refieren a él, Sol
de justicia», Las Iglesias de Oriente aceptaron hacia el final del siglo 1v y
en el transcurso del v la fecha romana de la celebracidn del nacimiento del
Sefior.

De igual manera que a la festividad de Ia Pascua, también a la Navidad
se incorpord una preparacién y una celebracién posterior. La configuracién
de la festividad posterior no muestra, sin embargo, la unidad de conjunto
de la festividad pascual. Este estado de cosas insatisfactorio, que dura hasta
hoy, se refleja claramente en el Codex rubricarum (25-7-60), el cual designa
el tiempo hasta el 13 de enero como fempus natalicium, v el periodo pos-
terior hasta el comienzo de la precuaresma, como tempus per annum.
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Igual que a la fiesta de la Pascua se le antepuso un tiempo de ayuno de
cuarenta difas, as{ también a la de la Natividad del Sefior. En Occidente se
generaliz6 para designarlo el nombre de Adviento. Los primeros vestigios
de este tiempo de preparacién los encontramos ya en el siglo v en la regién
de Antioquia. En el drea de la liturgia galicana aparecen ya en el siglo vi
claros indicios de ura liturgia de Adviento. En Roma, Gregorio Magno da
a la liturgia del Adviento, atestiguada por el antiguo Gelasiano, una nueva
configuracién, y fija en cuatro el nimero de sus domingos. Sélo mds tarde,
bajo el influjo de los cluniacenses y de los franciscanos, se difundié la litur-
gia romana del Adviento también fuera de Roma.

Ante una gran dificultad se encontré la Iglesia al tratar de ordenar el
tiempo entre Pentecostés y Adviento. Los sacramentarios, leccionarios y
antifonarios de la alta Edad Media son testigos de esta perplejidad, que pro-
venia, entre otras cosas, de la paulatina superposicién del cardcter pascual
de los domingos y que culminaba en la exigencia de un ciclo de Pentecostés.
Los libros litirgicos romanos intentan una cierta ordenacién, pero aun asf
no hay unanimidad en las fechas (29 de junio, Natale Apostolorum; 10 de
agosto, san Lorenzo; 14 de septiembre, san Cipriano; 29 de septiembre,
Dedicatio Ecclesiae S. Angeli). En el 4mbito de la liturgia galicana no se
hizo ningan intento de clasificacién, sino que los domingos de después de
Pentecostés fueron simplemente afiadidos uno después de otro.

En el primitivo cristianismo, al conjunto de las fiestas de! Sefior se afia-
dieron en la Edad Media y Moderna algunas mds, entre las que destacan las
fiestas de la Santisima Trinidad, Corpus Christi, Corazén de Jestis y Cristo
Rey.

b) Las fiestas de los santos. El segundo elemento importante del ciclo
litdrgico anual Jo constituyen las fiestas que se celebran en honor de los
—> santos. El punto de partida de la celebracién de dichas fiestas era la con-
memoracién local del aniversario de la muerte de los mdrtires (dies natalis).
La veneraciéon de los madrtires nace en Oriente y es comprobable desde el
siglo 11 también en Roma y en el resto del Occidente cristiano. El mds anti-
guo calendario de fiestas cristiano, el Calendario Filocaliano del afio 354,
contiene entre otras cosas una lista de los principales mértires, con los dias
de su aniversario y los lugares donde fueron sepultados. Merece ser tenida
en cuenta la mencién de algunos mdrtires no romanos. Un proceso de trans-
formacién de gran envergadura se puso en matcha cuando, al cesar las per-
secuciones, se comenzaron a celebrar también las fiestas de algunos santos
que, como defensores de la verdadera fe o por su vida abnegada, habfan
sufrido, por asi decir, un martirio aunque incruento (—> confesién, II:
—> testimonio). Asi quedaba via libre para una ampliacién de las fiestas de
los santos, que a lo largo de la Edad Media habia de conducir a que una
innumerable multitud de ellos obtuviesen su propia festividad litirgica,
quedando finalmente recubierta la estructura bésica del afio del Sefior hasta
el punto de ser irreconocible. El sanctorale alcanzé su predominio definitivo
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en lo que va de Pio V a Pio X. Sobre todo contribuyé a ello la introduccidn
de la nueva clase del duplex maius por Clemente VIII.

En tanto la celebracién de Ia Pascua fue el tnico principio que dio con-
figuracién al afio litdrgico, apenas si pudieron desarrollarse las fiestas de
Marfa. No es preciso demostrar que las fiestas de la Purificacién de Nuestra
Sefiora (2 de febrero) y la Anunciacién (25 de marzo) no cabian antes de
la fijacién del 25 de diciembre como fiesta de la Natividad del Sefior. De
hecho tenemos constancia de ellas mucho mds tarde. El afio 542, el empe-
rador Justiniano ordendé celebrar por primera vez en Constantinopla Ia
fiesta del 2 de febrero. La festividad del 25 de marzo no es constatable
con seguridad antes del Concilio de Trullo (afio 692). Existe un decreto en
el reinado del emperador Mauricio (582-602) que se refiere a la celebracién
de la xotumeig o Dormicién el 15 de agosto, si bien es verdad que ya se
presupone la fiesta como anteriormente existente. El primer testimonio de
la fiesta de la Natividad de Maria (8 de septiembre) parece encontrarse en
dos homilias de Andrés de Creta. Para Roma, las cuatro grandes fiestas
marianas nacidas en Oriente son atestignadas como ya existentes por una
alusién del Liber pontificalis que se refiere al papa Sergio (687-701). Este
pontifice amplia tinicamente la solemnidad de la fiesta introduciendo una
procesién desde San Adriano a Santa Matia la Mayor. Sin embargo, no se
ha de situar la introduccién de dichas fiestas marianas en Roma en una
época demasiado temprana, ya que ni el Calendario Filocaliano, ni el pri-
mitivo Martyrologium bieronymianum, ni Leén Magno, Gregorio Magno o
el Sacramentarium veronense mencionan fiesta alguna de Maria. Una nueva
limitacién trae consigo la referencia del Liber ponmtificalis si se le compara
con la lista de epfstolas y evangelios de Wiirzburg y con el calendario de
Willibrordo, ya que en éstos no aparece por ninguna parte la universalidad
de las fiestas marianas presupuesta potr el Liber pontificalis o, lo que es lo
mismo, la unanimidad respecto a las fechas de su celebracién. Las fiestas
marianas introducidas en la alta Edad Media y en la época moderna han
nacido en su mayor parte en las érdenes religiosas.

3. Teologia

Esencialmente consiste el afio lindrgico en una representacién y actuali-
zacién de la obra salvifica de Cristo bajo la forma de fiestas y tiempos sa-
grados. En consciente vinculacién con la liturgia y teologia de los primeros
siglos, dice la enciclica Mediator Dei de la presencia de los misterios de la
salvacién en el afio litdrgico: «Por eso el afio litdrgico, alimentado y seguido
por la piedad de la Iglesia, no es una representacién fria e inerte de cosas
que pertenecen a tiempos pasados ni un simple y desnudo recuerdo de una
edad pretérita, sino més bien es Cristo mismo que persevera en su Iglesia
y que prosigue aquel camino de inmensa misericordia que inicié en esta
vida mortal cuando pasaba haciendo el bien con el bondadosisimo fin de que
las almas de los hombres se pongan en contacto con sus misterios, y por ellos
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en cierto modo vivan. Estos misterios no estdn presentes y obran constante-
mente de aquel modo incierto y oscuro que suponen algunos escritores mo-
dernos, sino tal como nos lo ensefia la doctrina catdlica, ya que, segin el
parecer de los doctores de la Iglesia, son eximios ejemplos de cristiana pet-
feccién y fuentes de la divina gracia por los méritos y oraciones de Jesu-
cristo, y perduran en nosotros por sus efectos, siendo cada uno de ellos,
segin su propia indole, causa de nuestra salvacién» (enc. Mediator Dei,
n.° 41; cf. Col. Enc., t. I, p. 1114). Con estas afirmaciones no se ha aclarado
el modo de hacerse presente la obra salvifica de Cristo; pero sf se ha puesto
la base para una teologia del afio litirgico —tal como es exigida por la
historia de su evolucién— por medio de la doctrina de la unidad y de la
totalidad del misterio de Cristo (— misterio), superando siglos de una inte-
ligencia de la liturgia minimizante y centrada en la historia. Lo que la enci-
clica fijé en €] plano tedrico fue realizado practicamente por la hueva refor-
ma de la Semana Santa y de las rdbricas, que deja al descubierto toda la ce-
lebracién de la Pascua y hace, en la préactica, del dia del Sedior la estructura
bésica del afio litdrgico. De nuevo se ha hecho patente que la Fiesta de las
Fiestas, la Pascua en el ciclo anual, y en el ciclo semanal el dia del Sefior
—conmemoracién continuada de aquélla a lo largo del afilo—, constituyen
la celebracién supratemporal de la redencién y la expresién cultual (~> culto)
de la voluntad salvifica de Dios para con los hombres. Siendo la Eucaristia
el alma y el centro tanto de la celebracién pascual como de la del domingo,
por hacerse presente en ella de manera misteriosa, ya dindmica, ya dntica-
mente, la totalidad de las acciones salvadoras de Cristo, a saber: la Encar-
nacién, Pasién, Resurreccién, Ascensién, Misién del Espiritu Santo y la
segunda Venida, ]a fiesta de la Pascua y la celebracién dominical desarrollan
sélo en el plano cultual la andmnesis de la actuacién salvifica de Cristo hecha
presente en la Eucaristia en el orden sacramental (—> sacramento). El sacri-
ficio eucaristico en el que se consuma la obra de nuestra — redencién es
también el ancla que fija indisolublemente todos los demds estratos del ciclo
anual al terreno bésico de la Pascua. Es verdad que la Eucaristia no incluye
esencialmente las fiestas de Maria, de los apéstoles, de los mdrtires, los con-
fesores y las vitgenes; pero si las abarca en cuanto aspectos parciales —y
necesarios para la integridad— de un dnico y completo misterio pascual de
redencién. No se celebra la obra de los Santos, sino la del Redentor, que
se refleja en los Santos.

Siendo la celebracién del sacrificio redentor de Cristo y la sintesis de
toda la — historia de la salvacién que en él se hace presente, la fuente ulti-
ma y el vértice natural de todas las conmemoraciones del afio linirgico, no
puede tener el ciclo anual, desde el punto de vista teolégico, ninguna fecha
de comienzo determinada. Por esta razén encontramos fechas muy diversas
como principio del afio litdrgico: Septuagésima, Pascua de Resurreccién,
Navidad, Adviento, tiempo antes de Adviento (domingo XVIII después de
Pentecostés), Circuncisién, Anunciacién de Maria, 1 de septiembre (en
Bizancio). Para la inteligencia teoldgica del afio litirgico es importante tener
en cuenta su sentido: no tiene la configuraciéon de una recta continuada ni
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la de un circulo que se cierra sobre si mismo, sino la forma de una linea
espiral que a cada giro del afio sube hacia el encuentro del Sefior hasta que
él venga.
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