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puleral (Perret, v, xxxvi1, 120) donde la di-
funta esta representada de pie con una palma
en la mano izquierda y una corona en la dere-
cha, delante de una caja que lleva la inscrip-
cién: ()NOCENTINA pULCIS Fi(lia)

.

Este tipo se hizo més tarde muy comin,
especialmente en los mosiicos. Apenas puede
desconocerse una intencién analoga en esas
palmas que estén trazadas en el barniz que re-
cubre los vasos de sangre (Bottari, tav. cor
segg.), ni en las que adornan el disco de al-
gunas ldmparas que se han encendido delante
de las tumbas de los méartires (Bartoli. Anz.
lucern., part. 11¢, tav. xxI1).

Pero pnesto que estd admitido que la palma
es comin & todas las sepulturas cristianas, se
sigue de aqui que no siempre es un signo se-
guro de martirio, 4 menos que no esté unida
4 otros indicios reconocidos por ciertos, tales
como inscripciones que expresan la muerte
violenta, los instrumentos de martirio y el vaso
6 lienzos tefiidos de sangre. Interpelada sobre
esta grave cuestidn la Congregacion de las in-
dulgencias, y de las reliquias, contesté el 10
de Abril de 1668 : Censuit S. C. re diligentius
ewaminata, palmas et vas illorum (martyrum),
sanguine tinctum, pro signis certissimis habenda
esse, Papebroch y Mabillon fueron de parecer
que estos dos signos debian tomarse en con-
Junto, de tal modo, que la palma sola, sin el
vaso de sangre, no era suficiente prueba de
martirio. Boldetti sostuvo que debian conside-
rarse separadamente, como teniendo cada uno
igual valor. No obstante este decreto, Fabretti
excluye la palma, y asegura que, en el recono-
cimiento de los cuerpos santos, no se ha fun-
dado jamas sino en el vaso de sangre. Después
de él, Muratori (Antig. med. eo. dissert., Lvir)
demostré que la palma sola no bastaba para
probar el martirio. Por ultimo, Benedicto X1V
(De beatif. et can., 1. 1v, pars. 11, pag. 28),
aunque cita el ejemplo en el decret) en cues-
tién, declara, sin embargo, que «en la préc-
tica de aquellos que dirigen las excavaciones
de los cementerios, la tinica base en que se
fundan, es, no la palma, sino el vaso tefiido
de sangre». (Respecto al vaso de sangre, léase

detenidamente el articulo Sangre de los Mar-
tires, 1V.)

PALOMA —Ningin simbolo ha sido tan
reproducido como el de la paloma, por los
primeros cristianos; lo han prodigado en los
monumentos de todas clases, pinturas, mosai-
cos, tumbas, limparas, anillos (Boldetti, p-
gina 504), vasos dorados ¢ pintados, ete. El
prineipal motivo de esta preferencia, es que la
paloma ha sido elegida por Dios, més bien
que otro animal, para intervenir en todos los
grandes misterios de su misericordia : ella apa-
rece en el diluvio como mensajera de paz,
primordio divine pacis preco, dice Tertuliano

“(Adwe. Valent., 11); ella viene 4 anunciar 4 los

tres jévenes Hebreos, en el horno de Babilo-
nia, su préxima libertad del furor de las lla-
mas y de la venganza de un rey impio (véase
Bottari, tav. cixxxi); ella aparece, como
simbolo del Espiritu Santo, sobre la cabeza de
Jesueristo en su bautismo: Christum columba
demonstrare solita, agrega el mismo doctor, y
sobre la cabeza de los A pdstoles en el cendeulo.

Las més antiguas imégenes de San Grego-
rio el Grande, lo presentan con una paloma
sobre la cabeza 6 sobre el hombro: estoes lo
que se llama la paloma inspiradora ( Molan.
Hist, samct. imag., pag. 265, edit. Paquot).
También se admite como simbolo del Espiritu
Santo, y conforme & una antigua costumbre
comun & todos los bautisterios (véase el articnlo
Bautisterios), el que una paloma de oro fuera
suspendida en la basilica de Reims, en el bautis-
mo de Clovis.

El mismo Salvador ha propuesto la paloma
como simbolo de la sencillez cristiana (Matth,,
X, 16), y toda la primitiva Iglesia la ha con-
siderado como el jeroglifico del pudor, de la
inocencia, de la humildad, de la mansedumbre,
de la caridad, de la contemplacién y de la pru-
dencia contra las asechanzas del enemigo (véase
Aringhi, t. 11, 1. 6, c. 85). Respecto 4 la sen-
cillez y la dulzura, tenemos, especialmente,
este bello pasaje de San Cipriano (De unitote
Eccles., c. 1x): In columba wemit Spiritus
Sanctus animal simplex et letum non felle ama-
rum, «el Hspiritu Santo ha venido bajo la
forma de la paloma, animal sencillo y alegre,
sin amargura en la hiely,

En los monumentos figurados, se cree que
ella es también algunas veces el simbolo de
Jesucristo (véase Tertuliano. Adw. Valent.,
¢. 111), y esta opinién se funda en que el ana-
grama numérico de meplotepa, «palomay, ofrece
la misma suma que A y w, iniciales cuya apli-
cacién & Jesucristo es conocida. Bl siguiente
pasaje de Prudencio (Cathemer. hymn., 111,
vers. 166) no deja’'ninguna duda sobre la atri-
bucién & la persona del Salvador:

Tu mihi, Christe, columba potens,
Sanguine pasta eni cedit avis.

«T eres para mi, oh Cristo, esta paloma poderosa, & la cual
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abandona el pajaro repleto de sangrey, es decir, el dguila, que
simboliza al demonio.

En el disco de una limpara encontrada hace
poco en el cementerio de Santa Catalina de
Chiusi (Cavedoni. Cimit. Chius., pag. 99) se
ve una paloma cuya cabeza estd coronada por
una cruz; lleva, ademds, un ramo de olivo en
el pico, lo que recuerda la frase de Tertuliano
(loc. laud.) con motivo de la paloma: divine
pacis preeco, «emensajera de la paz divinay.
Es indudable que, presentindose con este
doble atributo de la cruz y del olivo, esta
paloma ha de ser aqui el simbolo de Jesucristo,
de quien San Pablo ha dicho ((loss., 1, 20)
«que pacifica con la sangre de su cruz la tierra
y los cielos», pacificans per sanguinem crucis
ejus, stve que in terris, sive quw in celis sunt.
Este precioso monumento es, segln creemos,
finico en su género, y, como la catacumba donde
ha sido recogido, se remonta 4 la més alta an-
tigiiedad.

Esta empleada para designar 4 los Apds-
taoles, como simbolo de sus virtudes. San Pau-
lino (Ep. x11, Ad Sever.) asegura que en su
tiempo se pintaban con este emblema, y que,
con la misma idea, se representaban cruces
coronadas por una corona de doce palomas.
Tenemos un ejemplo casi semejante, pero algo
més moderno, en el mosiico de San Clemente

de Roma, que ofrece doce palomas repartidas -

en toda la extension de una cruz 4 la que esté
nnide Jesucristo (Bottari, 1, pig. 118). Pare-
ce, no obstante, que algunas veces, segiin
reflere San Paulino (Epist. x11, Ad Sever.),
las palomas en la cruz significan que el reino
de Dios esta abierto para los inocentes:

Quaque super signum resident coeleste columbe,

Simplicibus produnt regna patere Dei,

El mismo sentido debe atribuirse al fresco
del cementerio de Pretextato, que damos mds
adelante.

También designa & veces los fieles, recor-
dando, ya las virtudes que deben tener (Pau-
lin, ibid.), ya el bautismo, donde son rege-

nerados, por ejemplo, en un moséico de Réave--

na, del siglo v, en el que se ven palomas
apagando la sed en una fuente (Ciamp. Vet.
mon., I, tab. Lxv), y la divina bebida de la
Eucaristia, de la que participan, figurada en el
famoso sarcéfago de San Ambrosio en Milan,
por un ciliz en el que beben dos palomas
(Allegranza. Mon. Crist. di Mil., tav. v1, 2).

Fsta considerada como simbolo del martirio,
por ejemplo, en una imagen de Santa Inés en
un vaso dorado (Buonarr. , tav. xviur, 2), por-
que figura misticamente el Espiritu Santo, que
fortalece al cristiano para el martirio;—de la
Iglesia, y si hay dos palomas, de la Iglesia
ex circuncisione y de la Iglesia ex gentibus
(Macarius. Hagioglypt., pag. 222);—de la resu-
rreccién: en un titulus de Tréveris (Le Blant,
Inscr. chrét. de la Gaule, 1, 330) se ven dos
palomas al pie de esta inseripcién, de la que

parecen haber sido la traduccién figurada: Hic
AMANTIE HOSPITA CARO 1ACET;—de la fidelidad
conyugal, cuando, en el friso de eiertos sarcd-
[agos bisomos, en el centro de los cuales estin
dos esposos de pie 6 en busto, son figuradas
palomas picoteando frutas (Bottari, tay.
OXXXVIL et passim);—de la paz, especialmente
cuando la paloma lleva en el pico un ramo de
olivo. Asi, dos palomas posadas sobre los bra-
zos de una cruz gemada y coronada del laba-
rum (Bott., 1, pig. 118), serian, en sentido de
algunos intérpretes, la expresién figurada de
la paz dada & la Iglesia por Constantino,

La paloma puede ser algunas vecesun signo
de dolor , gementes ut columbe, dice el profeta
Nahum (11, 7). Tal es, probablemente, el sig-
nificado de las palomas que se ven en un sar-
cofago antiguo (Bottari, tav. xxxviir), paradas
en dos drboles, entrelas cuales, unamadre en
actitud de la oracién y del dolor, parece llorar
4 su hijo bien querido, sepultado en esta tumba:
SATVRNINVS BT MVSA FILIO DVLCISSIMO FE-
CERVNT.

Se fundan en un pasaje de San Gregorio
Homil, xx1x, In Evang.) para considerar las
palomas volando como el simbolo de la ascen-
sion de Jesucristo, 6 de las almas de los mér-
tires y de los fieles libertados de las trabas del
cuerpo (Psalm. cxxiu, 7): dnima nostra sicut
passer erepta ést de lagueo venantium : lagueus
contritus est et nos liberati sumus, «nuestra
alma, como el gorrién , se ha librado de la red
del cazador; la red ha sido rota, y nosotros
nos hemos salvado»: tal era, sin duda, la sig-
nificacién de una paloma de oro que estaba
suspendida sobre la tumba de San Dionisio en
Parfs (Greg. Turon. De glor. mart., 1.1, c. 72).
Y esto seriala contradiccidn de los pajaros que
se encuentran & veces, especialmente en los
moséicos (véase Boldetti. Civit., pag. 23), ence-
rrados en jaulas (véase el articulo Pdjaros),
del mismo mddo que durante esta vida mor-
tal, el alma estd cautiva en la prisién de la
carne.

El lHamamiento del alma por el Divino Es-
poso parece ser expresado casi como en el Can-
tar de los cantares: Surge, columba mea, et
zeni (11, 10), clevantate, paloma mia, y ven»,
en un sello cristiano que lleva, :
alrededor de una paloma, esta tier- >
na leyenda: VENI s1 amas, cven, m
sl tu amas» (Macarius. Hagio- (&) !
glypta, pag. 239); asi como dos T
palomas que tienen en su pico un
grano de trigo (De Boissien. Inscr. de Lyon,
pagina 581), serian el simbolo del alma feliz
alimentandose con el manjar celeste.

Por dltimo, cuando la paloma aparece sobre
las tumbas, sobre todo si tiene el ramo de olivo,
creemos, con Bottari (t. 11, pig. 42), Muratori
(Thesaur., pig. 1890, n. 7) y M. De’Rossi
(IX®YC, pag. 17), que significa la paz conce-
dida al alma fiel, y equivale 4 la férmula Ix
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PACE. Esta opinion se halla plenamente con-
firmada per una notable inscripeion del Museo

del Vaticano (Marini. Arcals, pig. 266), donde
la paloma, con la rama.de olivo, estd acom-
padada de la palabra pax, y de una manera
mas clara todavia por el testimonio de San
Agustin (Lib. 1. De doctrin. christ.,c. 17). En
estas condiciones, la paloma recordaria, pues,
la férmula tan frecuente en los marmoles eris-
tlanos: SPIRITVS 1IN PACE,—SPIRITVS TVvs
IN PACE. Pero no quedard tampoco ‘en este
asunto ni ligera sombra de duda, si se une
4 este emblema el IXOYC, representacién sim-
bolica de Cristo, lo que completaria asi la f6r-
mula: SPTRITVS TVVS IN PACE ET 1N CHRISTO,
solemne aclamacion que caracteriza los mér-

PALOMA EUCARISTICA. Fra ésta
un vaso en forma de paloma, donde, en log
primeros siglos, se reservaba la Santa Tuca-
ristia para los enfermos, sin duda porque la
paloma era considerada como uno de los sim-
bolos de Jesucristo (véase el articulo Paloma).
Este vaso estaba suspendido por una cadena,
del ciborium 6 cupula, y descendia hasta cierta
distancia del altar, ya en las iglesias propia-
mente dichas, ya en los bautisterios donde se
conservaba la Santa Bucaristia para la comu-
nién de los recién bautizados (Marténe. De
antig. Eccles. rite., 1. 1.—Mabillon. Comment.
in ord. Rom. in Itin. Ital., pag. 186).

Primitivamente estas palomas eran de oro,
pero algo més tarde se hicieron de plata, como
lo prueba el testamento de San Perpetuo,

obispo de Tours,
que citaremos més
abajo. Las hubo
también de cobre
derado; tal era la
que Mabillon dice
haber visto en el
monasteriode Bob-
bio (7t. Ital., pa-
gina 217) Hoy dia
fe ensefia una también en San Nazario de
Mildn, que estd4 dorada por dentro y esmal-

moles cristianosde la época mas antigua (véase

| el articulo In pace).

Se debe, sin duda, reconozer una intencién
andloga en lamparas en forma de paloma, que
se encendian en ciertos dias cerca de las tum-

' bas de los fieles y de los mértires (Buonarr.

Veirt, pAg. 125). Puede verse una lampara de
esta forma en Fortunio Liceti (De antig. lu-
cern., 1. vi, ¢. 50); la coleccién de Bellori (An-
tich. lucerne, parte 111, tay, XXVI) contiene otra
lampara, en la que, sobre un crisma rectilineo
colocado verticalmente sobre el disco, estd po-
sada uny paloma. Un asunto del mismo género
se encontrard en nuestro articulo Cordero, I, 6.°
Por tdliimo, una paloma iolando apoya su
pico en la cima del crisma en un sarcofago de
San Aquilino de Milan, y Allegranza (Monuin.
di Milano, tav. 1) ve alli la imagen del alma
del difunto.

Dos palomas, segun el mismo principio,
significarian un sepulero bisomo, probable-
mente la tumba de dos esposos. Esta es la in-
terpretacion mas plausible que se puede dar &
esta encantadora pintura de arcosolium tomada
del cementerio de Pretextato (Perret, 1, c.
P LXIYV).

tada por fuera: Allegranza la ha publicado
( Monum. sacr. di Milano, tav. 1), y nosotros
la reproducimos aqui. :

Se cree que la paloma es el més antiguo de
los vasos eucaristicos empleados en el culto
ptblico. Tertuliano ama 4 la Tglesia columbe
domus (Contra Valentinian., c. 111). Si la apli-
cacion de este texto al objeto que nos ocupa
fuese indudable, este serfa el primer testimonio
de la antigiiedad 4 su favor; pero es mds pro-
bable que se aplique 4 Jesucristo mismo (véase
el articulo Paloma). Si hemos de creer la Vida
de San Basilio, atribuida 4 San Anfiloguio
(Ap. Bolland., t. 11, jun., c. 2, n. 8), y que ci-
tamos en la traduccién de Combefis, este Padre
se habria servido de esta especie de vaso: Cum
panem divisisset in tres partes...., tertiam par-
tem in columba aurea depositam , desuper sa-
crum altare suspendit, <luego que hubo dividido
el pan en tres partes, puso la tercera en la
paloma de oro, que suspendié sobre el altar ».
Se encuentran en San Crisdstomo y en Sedu-
lio alusiones que no dan lugar 4 dudas; estos
autores representan el cuerpo de Jesucristo en
el altar como revestido del Espiritu Santo, es
decir, de la paloma, que era su emblema: Spi-
ritu: sancto convestitum (Chrysos., hom. XII1.
Ad pop. Antiechen.). Sedulio (Lpist. x11) ex-
presa el mismo pensamiento en estos versos:

PALO =L plg PALO

<+ .. . .= Banctusque columh?(:
Spiritus in specie Christum vestivit homnore.

No nos faltan autoridades que establecen
para la Iglesia griega, y aun para la mayor
parte de las Tglesias de Occidente, la costum-
bre de suspender la paloma en el ciborium
(véase Pelliccia. De eucharist, infirmor, Opp.,
t. 111, pag. 44). Pero Mabillon sostiene que,
en las iglesias de Ttalia, descansaba en el
mismo altar. ;Cémo se fijaba alli? Bsto es lo
que no dice. Los textos antiguos, suplien-
do su silencio, parecen establecer que la pa-
loma estaba alli encerrada en una torre de
plata. En efecto, en el inventario tan exacto
que Anastasio el Bibliotecario nos ha transmi-
tido de los donativos hechos 4 las iglesias de
Roma por diversos personajes, la paloma no
fué nunca ofrecida sin la torre, que es como
su complemento necesario. Asi, el Papa San
Hilario regala al oratorio 6 bautisterio de
Letrin, turrem argenteam et columbam
auream. Es evidente que el objeto més precioso
por la materia, debia ser el principal, y proba-
blemente estar encerrado en el otro. Constan-
tino dona 4 la basilica del Vaticano, patenan.....
cum turre et columba,

E1 Papa San Inocencio, 4 otra iglesia, fur-
rem argenteam cum columba, siempre la torre
con su paloma. Pero que estas torres no estu-
vieran suspendidas, esto eslo que de ningtin
modo se ha demostrado. D, Marténe asegura
que en su tiempo todavia estaba suspendida
una torre de plata en la iglesia de un monas-
terio de Tours, y en varias basilicas antignas
de Roma, especialmente en San Clemente, en
Santa Inds, en la via Nomentana, y en San
Lorenzo extramuros. Nosotros mismos hemos
observado, en efecto, debajo del ciborium de
estas iglesias, una argolla de hierro 4 la cual
se sujetaba la cadena.

La mayor parte de los anticuarios, entre
otros Pelliccia ( De polit. eccles., 111, 57) y
Bottari (1, 66), nos parece confunden dos co-
sas que los textos diferencian con claridad, la
paloma y el peristerium. La etimologia misma
indica que éste era el recipiente de aqadlla.
Varios liturgistas (véase el articulo Ciborium)
aseguran que debajo del ciborium habia algu-
nas veces otro pequefio baldaquin ¢ pabellén.
Luego no dudamos en reconocer aqui lo que
se llama el peristerium, mepronéprov, « columba-
rio», que debia contener y como envolver «la
paloma », mepratéoia, Estos dos objetos estaban
Juntos, y vemos, en 475, 4 San Perpetuo,
obispo de Tours, disponer en su testamento, 4
favor del sacerdote Amalario, de un perisie-
rium y de una paloma: peristerium et columbam
argenteam ad repositoriwm. La definicidn de
Du Cange (Glossar. latin., ad voc. Columba)
supone, ademds, que la paloma contenia otro
copdn, y un texto antiguo que cita, asegura que
la Santa Eucaristia estaba envuelta en un lienzo,
in linteo mundo, estando encerrado todo enlapa-

loma. Todo esto no carece de alguna obscuridad.

Como quiera que sea, es cierto que habia
en la antigliedad torres donde el cuerpo de
Nuestro Sefior era depositado inmediatamente.
Esto es lo que suponen todos los liturgistas

| antiguos. Iil antjguo sacramentario galicano,

publicado por Mabillon (Mus. Ital., t. 1, ph-
gina 489), contiene una férmula de bendicién
para los vasos sagrados, en la cual estd men-
cionada la forre como muy diferente de los
demis, del caliz y de la patena, por ejemplo.
En la antigua liturgia galicana, publicada por
dom Marténe (Now. thes. anecdot., t. v, pi-
gina 95), se halla minuciosamente descrita la
ceremonia de llevar al altar la torre que ence-
rraba el Santo Sacramento. La misma cere-
monia estd indicada incidentalmente por San
Gregorio de Tours: Acceptaque turre diaconus,
i qua mysterium dominici corporis habebatur
(De glor. martyr., c. Lxxxv1), chabiendo reci-
bido el didcono la torre en la cual estaba con-
servado el misterio del cuerpo del Sefior». He
aqui, segin un diptico antiguo ( Paciaudi, De
cultu 8. Joan. Bapt., pig. 389), una figura

que da una idea exacta de este rito. Este es

San Hsteban llevando en una mano la torre
eucaristica, y en la otra el incensario (véase en
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el articulo Protesis una figura que representn
la misma ceremonia entre los Griegos). Pero
ademds tenemos por muy cierto que estas
torres estaban coronadas por una paloma; y
los vasos de esta forma serian extremadamente
antiguos, porque tendrian su tipo en los vasos
eucaristicos que los primeros cristianos conser-
vaban en sus casas. Un ejemplo de esto tenc-
mos en un sarcéfago antiguo (Bot-

tari, tav..xix), en el que, 4 los pies

de una mujer en oracién, esta colo-

| cado un vaso que afecta casila forma

de una torre, y cuya cima redon-
deada termina en una paloma. He
aqui este interesante monumento.
En un mosaico del siglo v, de San Apolina-
rio de Ravena (Ciampini. Vet. monum., t. 11,
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cap. 12), se ven vasos de una forma cénica y
que en su parte superior tienen también una
paloma.

PAN EUCARISTICO —I. Naturaleza
del pan eucaristico. Elrelato de los tres evange-
listas, San Mateo (xxvi), San Marcos (x1v)
y San Lucas (xx11), supone evidentemente
gue nuestro Salvador se sirvié del pan acimo
(&wvog, sin levadura) para instituir la Santa
Eucaristia, porque esta institucién sigue inme-
diatamente 4 la comida de la Pascua, en que
estd prohibido el pan fermentado: Erat enim
dies azymorum (Matth., xxvr, 17); y esta prohi-
bicion duraba tanto como las solemnidades de
Pascua.

No obstante, i bien parece mas conveniente
imitar en esto & Jesucristo en la celebracién
del santo sacrificio, la Iglesia ha sostenido
siempre que no tuvo nunea la intencién de obli-
gar a sus Apostoles y sucesores que prefiriesen
el pan dcimo al pan fermentado. Si el Sefior
tom6 pan dcimo, fué porque no habia otro so-
bre la mesa donde habia cenado con sus disci-
pulos. También , al describir la institucidén de
la Eucaristia, los evangelistas y San Pablo
mismo se contentan con decir que tomé pan,
sin explicar &i estaba fermentado ¢ sin leva-
dura, lo que indica bastante que uno y otro
eran propios del sacramento.

Nada vemos en la historia de los Apdstoles
que pueda autorizarnos & creer que hayan dado
una preferencia exclusiva 4 una especie de pan
sobre la otra. Los fieles de Jerusalén (4et., 11,
46) «se reunian todos los dias en el templo,
guiados por la misma idea, y alli se entrega-
ban & la oracién ; y fraccionando el pan en la
casa, tomaban su alimento con alegria y sen-
cillez de corazén». Hstas palabras deben en-
tenderse de las comidas de caridad (véase el
articulo Agapas) que los cristianos hacian en
sus asambleas publicas. Ademés, no es pro-
bable que tuvieran dos especies de pan en estas
reuniones santas, pan acimo para la BEucaris-
tia, y pan comin para las agapas, porque en-
tonces no habfa ley ni costumbre que exigiesen
tal diferencia. Todo conduce, pues, 4 creer gue
los Apostoles y sus discipulos usaban indis-
tintamente uno y otro, segtn los tiempos , los
lugares y las personas; que en la Iglesia de
Jerusalén y en las demdas donde el mayor ni-
mero de los fieles eran todavia judios, celebra-
ban con ellos, la fiesta de Pascuas con panes
sin levadura, ya en el sacrificio, ya en la co-
mida comiin, pero que en las otras épocas en
que los judios comian pan fermentado, y en
las Iglesias de las naciones donde no regia la
ley de los dcimos, se servian de panes fermenta-
dos y consagraban log que les eran ofrecidos
por los fieles.

Los autores eclesiasticos no facilitan nin-
guna prueba de que haya sido de otro modo
durante los ocho primeros siglos. Tampoco se
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encuentra en sus obras el menor indicio que
pueda servir de base 4 una conjetura respecto
al uso del pan 4cimo, con exclusion del pan
fermentado, G reciprocamente. Si pudiera darse
algtin crédito 4 la historia que refieren los an-
tiguos escolasticos, Alejandro de Allez (Sacra-
ment. euch., pig. 1v, art. 1) y Santo Tomais
(In 1v, Sent. dist., q. 11, a. 2), respecto 4 los
ebionitas, veriase desde luego ia prueba de
que todas las Iglesias se serviaz en un princi-
pio del pan 4cimo en los santos misterios, y
que no adoptaron después el pan fermentado
sino en odio 4 esos herejes que, creyéndose
unidos 4 las ceremonias de la antigua ley tanto
como al Evangelio, oirecian panes acimos en
sus misterios. Pero la sana critica ha recha-
zado, hace mucho tiempo, esta historia, que
el cardenal Bona no temio tachar de fabu]a, y
que no ha sido inventada sino mas de mil afios
después del acontecimiento que supone.

Aquellos que se han adelantado 4 decir que
esta innovacion era debida al Papa Alejandro I,
que ocupaba la Santa Sede en 109 y que San
Ireneo considera como el quinto obispo de
Roma, no estan mejor informados, porque no
presentan en apoyo de su opinion ningdn tes-
timoniv de algin valor; y las actas de este
santo Pontifice no contienen una palabra que
se refiera 4 su pretendido decreto.

Por el contrario, los mas antiguos Padres,
4 partir de San Justino (Apoleg., 11), hablan
del pan eucaristico como de un pan comin, or-
dinario. Debemos decir, sin embargo, que el
testimonio de este apologista, asi como los de
San Ireneo (1v, 34), San Gregorio de Nissa
(Orat. in bapt. Christ.), San Cirilo de Jerusa-
lén (Catech., 111) y de algunos otros que se
citan ordinariamente con este objeto (véase
Grancolas. Les anciens liturg., pig. 567), no
nos parecen tan concluyentes como se supone:
porque cuando dicen, como San Ireneo (y el
lenguaje de los demds es idéntico): «Esto no
es ya un pan comin, sino la Eucaristia», es
evidente que este término, pan comuin, esté
empleado aqui por oposicién 4 lo en que se
convierte por la consagracién, pero no denota
mas el pan fermentado que el pan dcimo.

Pero Tertuliano queria ciertamente hablar
del pan comtin cuando decia 4 su mujer, en la
prevision de que, muerto él, contraeria nuevos
lazos (Ad wxor., 11, 5): «Si vuestro esposo
(pagano) sabe que lo que vos coméis antes de
todo alimento es pan, jereerd que este pan es
el que se le dice?» La expresion de San Am-
brosio, 6 del autor, cualquiera que sea, del libro
De los sacramemos (1v, 4), es més clara toda-
via: «Vos me diréis quizi, juzgando por las
apariencias, que este es el pan que yo como
ordinariamente» , meus panis est usitatus. San
Gregorio encontré una mujer no ereyente en
la presencia real, porque reconocig, en el pan
consagrado que el santo Pontifice le presenta-
ba, el que ella misma habia ofrecido después
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de haberlo amasado con sus manos (Joan.
Diac. In Vit. Greg., lib. 11, cap. 41). Y de
este hecho particular puede deducirse que la
practica general era ofrecer el pan ordinario
para la Santa Eucaristia.

Injustamente se ha deducido del eanon vi
del Concilio xvi de Toledo, celebrado en 633,
que desde entonces era exigido el pan 4cimo:
este decreto se refiere a la forma del pan, mas
bien que & su naturaleza: « No se pondri
sobre el altar mas pan para la consagracion,
que el que esté entero, limpio y hecho expre-
samente con este objeto» ; luego estas cuali-
dades convienen & las dos especies de pan.
I-‘I;ay aqui, sin embargo, una nueva preserip-
cion: es la de que el pan destinado 4 la consa-
gracion no debe ser tomado 4 la casualidad
entre los panes comunes, sino hecho expresa-
mente, panis ex studio preeparatus, y con un
cuidado muy especial. Ademds, todo pan he-
cho con fina flor reune estas condiciones de
aseo y de blancura, nitidus, sea dcimo 6 fer-
mentado.

Existen muchos indicios de que en el si-
glo 1x reinaba todavia una completa indiferen-
cia entre una y otra especie de pan, lo mismo
en la Iglesia griega que en la latina. Porque
si en esta época los Griegos hubieran estado
obligades al uso del pan fermentado, admitido
por ellos, cieltameme desde el siglo vi (Bona.
De reb. liturg., 1, 23, § 7), y muy probable-
mente desde el orlwen, v los Latinos al pan
deimo, jes admisible que Focio, tan dispuesto
4 censurar 4 la Tglesia de Roma por nimieda-
des tales como la costumbre que tenian los
eclesidsticos latinos de afeitar su barba, hu-
biese dejado de dirigir un cargo al Papa Nico-
1as I, sobre un ohjeto tan Importante como la
materia de la Eucaristia?

De todo esto puede deducirse que el uso ex-

clusivo del pan 4cimo para la Eucaristiano se
cstablecid en la Tglesia latina sino en el espacio

de tiempo corrido entre Focio y Miguel Ceru-
lario, que acabd el cisma empezado por Focio.

Este tiempo comprende casi dos siglos, y
bastaba para formar una costumbre que tu-
viese fuerza de ley en la Iglesia donde se
habia observado. Viviendo todavia Focio, ha-
bfa ya en Occidente sacerdotes, y aun iglesias,
que preferian el pan deimo al fermentado. El
testimonio de Ildéfonso; obispo de una Igle-
sia de Iispafia, es una prueba de esto para sn
diocesis y quizd para Espafia entera: el de
Raban Mauro lo es para Alemania, y no nos
damos cuenta de las dudas de algunos litur-
gistas en la materia, y particularmente de las
del sabio y juicioso Boequillot (Liturg. de la
messe, pa.gr ‘286) panem infermentatum es una
expresion bastante clara.

Sea de ello lo que quiera, he aqui cémo se
supone que este cambio se operd poco 4 poco.

II. Forma del pan eucarisiico. Desde
largo tiempo atris, los fieles, y especialmente
los ministros de la Iglesia, tenian un cuidado
particular de los panes destinados 4 ser ofreci-
dos en el altar. También parece que, desde el
siglo 1v, estos panes eran de figura redonda:
San Epifanio lo asegura positivamente (CL.
Grancolas. Les anciens liturg., pig. 561); Se-
vero de Alejandria los llama circulos ( In
ordin. miss. ), y en la narracién del milagro de
San Ouwer, el monje Ison designa la hostia de
la misa del mismo modo. El autor de los d’4-
logos publicados bajo el nombre de San Ce-
sareo ( Dial. 111 ), dice que el cuerpo de Jesu-
cristo, en el cielo, tiene sus Grganos y sus
miembros, pero en el altar es redondo. San
Gregorio llama 4 estos panes coronados, y
Surio, en la vida de San Otmar, que vivia en
el siglo viir, refiere (Ad xv1 nov.) que cuando
se abri6 su tumba se encontraron debajo de su
cabeza pequenos panes en forma de ruedas,
panis rotularis, que se llaman comanmente
oblaciones. Esta es la figura que tienen los

panes eucaristicos en una miniatura de un
manuserito muy antiguo de la biblioteca de

San Germén de los Prados, de la que damos
aqui un croquis (Sirmond. De azym, pan., 5).
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Un sacerdote estd representado entre dos alta-
res, de los que uno, segin el rito judaico,
tiene dos victimas, un cordero y un carnero; ¢l
otro, que es el altar cristiano, esti coronado
de un caliz y de panes redondos, cortados en
cruz. Los panes eucaristicos tienen también
en las Iglesias orientales la. forma redonda y
estin marcados con la cruz. Entre los Griegos,
es una cruz Unica, entre cuyos brazos estén
inscritas las iniciales 10— XC --N —K,

IHCOYC XPICTOC NIKA, Jesus Christus vin-
cit. Entre los Sirios y los Egipcios, las cruces
son numerosas, sembradas en el campo y alter-

nativamente griegas y latinas. Las hostias de
esta ltima’Tglesia tienen también en el centro
cruces monograméticas, como la X, y llevan
en una parte de su circunferencia la leyenda
ATIOC. ICXYPOC, sanctus panis. A continua-

cion damos el dibujo segtn el mismo autor.

El Concilio de Toledo del que hemos citado
mds arriba un pasaje, dice ademds que el pan
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preparado para el altar debia ser pequefio,
modica oblata, limpio y hecho expresamente.

Estd probado que los antiguos tenian cos-
tumbre de grabar un sello en los panes ofreci-
dos al altar. Un sello que probablemente estaba
destinado 4 este uso, fué encontrado en las
catacumbas en el siglo altimo. Hace poco ha
sido publicado por M. De’Rossi (Bullet. 1865,
pagina 80 ), segin un manuscrito del P. Me-
nestrier, quien por si mismo tomé el dibujo 4
los papeles dejados por Winghe. Este era pro-
bablemente el grabado de los panes que Eupo-
rio ofrecid al altar: EYAOI'IA EYIIOP]w.

Ein lo sucesivo, habiéndose introducido la
relajacion, las misas rezadas se hicieron co-
munes, y los ministros dejaron también de
comulgar en la misa mayor: otras razones para
disminuir el tamafio de los panes. Para hacer-
los més pequefios, més limpios y més ecomodos,
se inventaron unos instrumentos de hierro
después del siglo 1x (véase Mabillon, De
azymo).

Dificil seria, no obstante, deducir absoluta-
mente, del uso de estos hierros, que los panes
que se cocian no tuvieran levadura, porque los
Griegos se servian también de ellos; pero es
probable que contribuyeran mucho 4 introdueir
esta practica.

Aunque estos panes dcimos fuesen de pe-
quenias dimensiones desde los primeros tiem-
pos en que se introdujo su uso, no debemos
suponerlos pequefios y finos como los que se
hacen en nuestros dias. Tenfan bastante espe-
sor para que facilmente pudieran fraccionarse
para la comunion de los fieles; y todavia eran
asi en el siglo xir. « Respecto 4 nosotros, dice
el cardenal Humbert (Epzst. ad Leon. Acrid.—
Cif. Bocquillot, 288), ofrecemos en el santo
altar pequefias hostias hechas expresamente de
flor fina, sanas y enteras, y después de la con-
sagracién las rompemos para comulgar nos-
otros mismos y también el pueblo. »

Para llevar la Santa Comunién 4 los enfer-
mos se rompia una hostia, de la que se tomaba
unicamente una parcela y no una forma entera,
Este hecho, consignado en las costumbres de
Cluny (1070), prueba una vez més que el uso
de los primeros siglos respecto 4 la dimensién
de estos panes, continud largo tiempo en la
Tglesia,

Los panes de altar eran redondos en todas
partes, pero muy diferentes por sus formas
accesorias, como aparece por el quinto Conci-
lio de Arlés, celebrado durante el siglo vi, y
que dispuso que las oblaciones ofrecidas en el
altar se hagan del mismo modo en toda la
provincia. En Bocquillot, Grancolas, ete., se
encuentran muchos detalles sobre este intere-
sante asunto respecto 4 los siglos de la BEdad
Media y 4 los tiempos modernos, que no son
pertinentes a nuestra tarea.

Sin embargo, no resistimos al placer de po-
ner ante los ojos del lector, segin dom Mar

PANE — 62

tene (De antiq. monachor. ritib., 11,8), la des-
cripeion de las precauciones y respetables cere-
moniag que acompafiaban, entre los monjes, &
la confeccidn de las hostias.

En los monasterios se hacian hostias cuan-
tas veces se necesitaban. Habia, sin embargo,
dos épocas principales destinadas a este tra-
bajo. 4 saber: un poco antes de la Natividad
del Sefior y antes de Pascuas. Hagamos ob-
servar, de paso, que era preciso, para que estos
panes durasen mucho tiempo, que fueran,
como hemos dicho, consistentes y sélidos.

Los novicios escogian el trigo sobre una
mesa, grano por grano: se lavaban en seguida
y se extendian en un mantel blanco para se-
carlos al sol. El que los llevaba al molino la-
vaba las piedras, se revestia de un alba, y po-
nia un amito sobre su cabeza.

Llegado el dia de hacer los panes, tres sa-
cerdotes ¢ tres didconos, con un hermano
lego, después del oficio de la noche se calza-
ban, se lavaban las manos y la cara, se peina-
ban y recitaban particularmente en una ca-
pilla el oficio de laudes, los siete salmos y las
letanias. Los sacerdotes y los didconos, revas-
tidos de albas, iban 4 la habitacién donde de-
bian fabricarse los pames; el hermano lego
habia ya preparado la lefia mas seca y mis
propia para encender un fuego brillante. Todos
cuatro guardaban un silencio absoluto: uno
extendia la harina sobre una tabla pulimen-
tada, limpia y reservada exclusivamente para
este uso, y cuyos bordes estaban levantados 4
fin de contener el agua que ¢l echaba sobre la
harina para desleir la masa. El agua era fria,
con objeto de que las hostias fuesen més blan-
cas. Bl lego, con guantes, tenia el hierro, y
hacia cocer las hostias, seis 4 la vez. Los
otros dos cortaban estas mismas hostias con
un cuchillo hecho ad hoc (véase en el articulo
Lanza uno de estos cuchillos eucaristicos), y 4
medida que eran cortadas, caian en un plato
cubierto con un lienzo blanco. Este trabajo
daraba mucho tiempo en las grandes comuni-
dades, y, sin embargo, se hacia en ayunas.
Esta costumbre continud en los monasterios
hasta el siglo xv (véase también dom Claudio
de Vert. Dissert. sur les mots Messe et Com-
munion, pag. 162). También se consultari con
fruto, en la cuestion del pan eucaristico, una
sabia disertacién del P. Sirmond, Disquesi-
tio de azymo, semperne in altaris usu fuerdt
apud Latinos. Pariz, 16561, En las piginag
121, 122 y 123 de este opusculo, el autor pu-
blica el grabado de los panes eucaristicos en-
tre los Latinos, los Griegos, los Sirios y los
Alejandrinos, grabado que hemos reproducido
mis arriba,

PANES (Multiplicacion de los).—
Liste milagro de Nuestro Sefior estd repro-
ducido con tanta frecuencia en los monumen-
tos primitivos, que es casi superfluo citarlos.
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Remitimos, por'tanto, al lector 4 la plancha
rxxxv de Bottari, que traza el tipo comin,
esto es, 4 Nuestro Sefior imponiendo una
mano sobre los panes, la otra sobre los peces
que le presentan dos de sus disefpulos, y 4 sus
pies estin unas cestas conteniendo los restos.
Un sarcofago del Vaticano (idem, pl. xix)
ofrece una variante digna de atencién: los
panes estan en el suelo en tres cestas, sobre

( las cuales extiende el Salvador su varita,

mientras que coloca la mano 1zquierda sobre
los peces que le ofrece un discipulo.

Algunas veces estd representado el milagro,
abreviada y como jeroglificamente, por cinco
panes y dos peces, como se ve en un marmol
de la coleccidn de M. Perret (t. v, pl. xLv1I-18).

La representacion del milagro de la multi-
plicacién de los panes tenia varios sentidos
simbolicos:

1.° Recordaba la resurreccién futura: del
mismo modo que fué posible a Jesucristo mul-
tiplicar los panes, no serd menos imposible 4
la Omnipotencia divina volver 4 su estado
primitivo los cuerpos de los hombres.

2° La Iglesia quiso también por ello obli-
gar 4 los fieles 4 dar gracias & Dios porla
multiplicacion de los frutos de la tierra respecto
al pasado, y pedirle para él en cuanto al por-
venir. Ademas, en el cuarto domingo de Cua-
resma, en que selee segin San Juan el relato
de este milagro, hallamos estas palabras en el
prefacio de la misa, en el sacramentario de
San Gregorio: Kt te creatorem omnium de pree-
teritis  fructibus glovificare, et de wventuris




