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1. Centramiento del tema

La teologia de la eucaristia, desde Trento centrada en la presencia real y el
sacrificio, ha conocido una profunda renovacion teoldgica en las ultimas décadas,
sobre todo en torno al Concilio Vaticano IT'.

Para situar estos avances dentro del marco sacramental cldsico, podemos
recordar las tres dimensiones que santo Tomds distingue en todo sacramento:
signum rememorativum, en cuanto recuerda la Pasion de Cristo; signum demons-
trativum, en cuanto hace presente y comunica la gracia; y signum prognosticum,
en cuanto anticipa y anuncia la gloria futura, es decir, la plenitud escatolégica®. Y
santo Tomds aplica esta triple dimensién sacramental a la eucaristia de este modo:

Este sacramento (la eucaristia) tiene una triple significacién. Una respecto al
pasado, en cuanto conmemoracién de la pasiéon del Sefor, que fue verdadero
sacrificio (...) y se llama sacrificio. La segunda respecto al presente y es la
unidad eclesidstica, de la que por él participan los hombres, por esto se llama
comunion o sinaxis (...). La tercera en relaciéon con el futuro, ya que este
sacramento prefigura la fruicién de Dios que tendremos en la patria y asi
tiene el nombre de vidtico, porque nos muestra el sendero para llegar alld.?

En las segundas visperas de la fiesta de Corpus Christi se reza un texto
atribuido al mismo Tomds, que resume muy bien estas tres dimensiones euca-
risticas: “jOh, sagrado banquete, en que Cristo es nuestra comida, se celebra el

1. B. Sesboiié, “Eucharistie, deux génerations de travaux”, Etudes, julio de 1981,
pp. 99-115; V. Codina, “Nuevos enfoques teoldgicos sobre la eucaristia”, Yachai,
primer semestre 2006, pp. 29-43.

2. STh1llq60a3c.

3. STh1lllq.73a4c.
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memorial de su pasion, el alma se nos llena de gracia y se nos da la prenda de la
gloria futura!”.

Antes de centrarnos en el aspecto escatolégico de la eucaristia, enumeremos
brevemente los principales avances habidos en las otras dos dimensiones de la
eucaristia, la rememorativa y la demostrativa.

2. Signo conmemorativo

En cuanto signo rememorativo, se han desarrollado en estos dltimos afios las
temadticas cristologicas de la eucaristia. Enumeremos los principales aportes.

2.1. Importancia de las comidas de Jesis, comidas con los discipulos, con peca-
dores, multiplicacién de los panes, la dltima cena y las comidas del Resucitado.
De ahi se deduce que, como afirma Juan Pablo II, el aspecto mds evidente de las
eucaristias es el del banquete*. El sentido pleno del simbolismo eucaristico nace
de la idea de comida, de convite, de banquete. No es simplemente el pan, sino el
pan partido, repartido y compartido. No es simplemente el vino, sino la copa de
vino compartida entre los comensales reunidos en torno a la mesa®.

2.2. La nocién de memorial (anamnesis) que se ilumina a través de la categoria
hebrea del zikkaron, que no se reduce al puro recuerdo subjetivo y psicolégico
de algo que ya sucedid, sino que es una actualizacién del pasado en el presente
como acontece en la Pascua judia. En este sentido, la eucaristia es memorial de la
cruz. El tnico sacrificio de Cristo en la cruz no se repite, sino que se actualiza y
se hace presente a través del ministerio de la Iglesia®.

2.3. La dimension pascual. Mientras la tradicion ha subrayado la relacion
entre eucaristia y cruz, y ha visto la eucaristia principal y casi tinicamente como
memorial de la Pasion, dejando en la sombra su conexién con la Resurreccion,
la dimension de la totalidad del misterio pascual-muerte y Resurreccién ha sido
recuperada y resaltada en los tltimos tiempos por varios tedlogos’.

2.4. La presencia real ha sido repensada desde categorias mas relacionales,
personalistas y existenciales por parte de te6logos holandeses que juzgaban que
la transubstanciacion era una nocién demasiado estdtica, cosista e hilemorfica,
y pensaban que la transfinalizacion y transignificacion del pan y del vino en el
cuerpo y sangre de Cristo podia explicar mejor el misterio de la presencia real.

4. Juan Pablo II, Carta apostdlica Mane nobiscum Domine 15.

5. Cf. A. Puig i Tarrech, El sagrament de 1’Eucaristia: de ["Ultim Sopar a la liturgia
cristiana antiga, Barcelona, 2013, con amplia bibliografia.

6. M. Thurian, La eucaristia memorial del Sefior, Salamanca, 1947.

7. F. X. Durrwell, La eucaristia, sacramento pascual, Sigueme, Salamanca, 1982;
J. M. R. Tillard, L'eucharistie, pdque de [’Eglise, Cerf, Paris, 1964; G. Martelet,
Résurrection, eucharistie et genése de |"homme, Desclée, Paris, 1972.
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Hubo una gran discusién entre tedlogos® y finalmente Pablo VI, a través de la
enciclica Mysterium fidei, quiso dirimir la cuestion, afirmando que el concepto
de transubstanciacion era apto para la explicacion teoldgica de la presencia real,
mientras que la transignificacion y la transfinalizacién, aunque enriquecian la
tradicién, no eran suficientes para dar cuenta del cambio ontoldgico de substancia
en la eucaristia’.

Podriamos resumir estos aportes en torno a la eucaristia como signo rememora-
tivo diciendo que se concentran en torno a la primera epiclesis eucaristica, la que
pide que el Espiritu transforme el pan y el vino en el cuerpo y sangre del Sefior.

3. Signo demostrativo

En cuanto al signo demostrativo, la teologia actual ha revalorizado la dimen-
sion eclesial de la eucaristia.

3.1. Iglesia y eucaristia. Una serie de tedlogos han resaltado la dimension ecle-
sial de la eucaristia, aspecto no tan presente en la tradicion del segundo milenio,
cuando la Iglesia es vista como “cuerpo mistico” (de Cristo) y la eucaristia como
“cuerpo verdadero de Cristo”, mientras que hasta el comienzo de la Edad Media,
“cuerpo mistico” significaba la eucaristia, y la Iglesia era el “verdadero cuerpo
de Cristo™®. Otros te6logos han reafirmado que el fin dltimo de la eucaristia
es constituir el cuerpo eclesial de Cristo'', de modo que se puede afirmar que,
siguiendo la mentalidad patristica, “la Iglesia hace la eucaristia, la eucaristia
hace la Iglesia”, idea retomada por la enciclica de Juan Pablo II, Ecclesia de
eucharistia (2003).

3.2. Lex orandi, lex credendi. Este viejo axioma, que significa que la forma de
orar establece la forma de creer'?, ha servido de base para elaborar una teologia
de la eucaristia partiendo de su liturgia, como un lugar teoldgico especialmente
privilegiado. Ya en esta exposicion hemos empleado esta metodologia al hablar
del memorial, pero se puede extender a toda la plegaria eucaristica y en concreto
a valorar la importancia de la epiclesis o invocacion al Espiritu. En efecto,
siguiendo la tradicion de la Iglesia oriental, podemos afirmar que la epiclesis

8. Una buena exposicién de las posturas puede verse en J. M. Powers, Teologia de la
eucaristia, Buenos Aires, 1969; M. Gesteira, La eucaristia, misterio de comunion,
Madrid, 1983, pp. 521-552.

. Pablo VI, Mysterium fidei, 1965.

10. H. de Lubac, Corpus mysticum. Leucharistie et |’Eglise au Moyen Age, Aubier,
Parfs, 1949; J. M. R. Tillard, Carne de Iglesia, carne de Cristo, Salamanca, 1996.

11. C. Giraudo, In unum corpus. Trattato mistagogico sull ‘eucaristia, Milan, 2001.

12. Su formulacién original, “legem credendi lex statuat supplicandi”’, forma parte del
Indiculus (DS 246) y su autor parece ser Préspero de Aquitania, secretario del papa
Ledén Magno, hacia el 435.
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precede a toda cristofania, es decir, a toda manifestacion de Cristo, y en la euca-
ristia, la primera epiclesis hace posible la transformacion del pan y del vino en
el cuerpo y sangre de Cristo, mientras que la segunda epiclesis hace posible que
la asamblea de los fieles se convierta en el cuerpo eclesial de Cristo. El sentido
pneumatoldgico de la epiclesis permite explicar mejor el misterio de la consagra-
cion, articulando el relato de la institucién con la invocacion al Espiritu, y ayuda
a superar el riesgo de una vision un tanto mégica de la persona del ministro,
ya que este en la eucaristia hace las veces de Cristo (in persona Christi), pero
invoca al Espiritu y ofrece a Dios el sacrificio en nombre de todo el pueblo
(nomine totius populi, LG 10).

3.3. Acercamiento ecuménico. Todos estos trabajos teoldgicos han propiciado
un acercamiento ecuménico tanto con las Iglesias de la Reforma como con la
Iglesia de Oriente, lo cual nos lleva a una visién ecuménica que sin caer en un
optimismo ingenuo ni en un pesimismo integrista, ofrece avances y caminos de
futuro por el intercambio de dones, aunque todavia haya cuestiones pendientes
que no hacen posible la hospitalidad eucaristica'®.

Resumiendo, podemos decir que la profundizacién en la eucaristia como
signo demostrativo, es decir, eclesial de la eucaristia, ha contribuido a penetrar el
significado de la segunda epiclesis eucaristica sobre la comunidad.

4. Signo escatologico

Esta dimension escatoldgica de la eucaristia es la que queremos profundizar
un poco mds. La eucaristia como anticipacién de la vida eterna es la dimensién
escatologica que se ha desarrollado estableciendo la relacion entre la eucaristia y
la patria celestial, esto es, la eucaristia como prenda de vida eterna'.

Desde el punto de vista biblico, se resalta la dimension escatoldgica del
banquete que Yahvé prepara para los ultimos dias (Is 25, 6-9)"° y la dimension
escatoldgica presente en los relatos de la institucion, singularmente en Lucas,
donde se menciona que Jests no volverd a beber del fruto de la vid hasta que
venga el Reino de Dios (Lc 22, 15-18). En cada eucaristia, se anuncia la muerte
del Sefior hasta que venga (1 Cor 11, 26), como se recoge luego en la aclamacion
litirgica de después de la consagracion: “Anunciamos tu muerte, proclamamos
tu resurreccion, ven, Sefior Jesis”. Esta aclamacion se inspira en el final del

13. Cf. Documentos de Bristol (1968), Dombes (1971), Windsor (1971), Accra (1974),
Lima (1982), la enciclica de Juan Pablo II Ut unum sint 28 y 57, y los trabajos teold-
gicos de W. Kasper, Sacramento de |"Unita, Brescia, 2004, pp. 62 y s.

14. Véase, por ejemplo, D. Borobio, Eucaristia, Madrid, 2000, pp. 375-385, alguna de
cuyas citas utilizaremos.

15. E. Touron, “Comer con Jests. Su significacion escatoldgica y eucaristica”, Revista
Espariola de Teologia, 55 (1995), pp. 310-329, 429-486.
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Apocalipsis: jVen, Sefior Jests! (Ap 22, 20), que en la Didajé mantiene su expre-
sion aramea Maranatha'.

Toda la tradicién patristica y medieval ve en la eucaristia un anticipo del
banquete del Reino, de la patria celestial, de la fruicién de la vida eterna, de
la gloria de Dios y de la comunién de los santos. Para Ignacio de Antioquia, la
eucaristia es “firmaco de inmortalidad™".

El Vaticano II también relaciona la eucaristia con la liturgia celestial de la
Jerusalén hacia la cual nos dirigimos como peregrinos, donde Cristo estd sentado
en el taberndculo verdadero (SC 8). La eucaristia es el alimento que el Sefior nos
ha dejado para el camino y una prenda de la esperanza eterna (LG 35, 48, 50, 51;
GS 28; cf. 22, 39, 45).

Las plegarias eucaristicas renovadas a partir del Vaticano II afirman esta
relacién entre la celebracion litirgica de la Iglesia terrenal y la liturgia celestial,
donde, cuando acabe nuestra peregrinacion en este mundo, esperamos gozar
todos juntos de la plenitud eterna de la gloria del Sefor.

En el fondo, es el tema cldsico de la peregrinacién por este mundo hasta
llegar a la patria del Reino: somos viadores. La eucaristia es el vidtico para el
camino hacia la patria, como santo Tomds afirmaba claramente.

Esta dimension escatoldgica de la eucaristia no solo es profunda, sino que
fundamenta otros aspectos de la eucaristia. En realidad, la presencia de Cristo
en la eucaristia es la presencia del Sefior Resucitado, del ésjatos, por lo cual, la
eucaristia ya no es solo memorial de la Pasion de Cristo, sino de la Resurreccion
y ascension al cielo, y anticipacion de su segunda venida. Santo Tomads incluso
niega que lo que en ciertas apariciones algunos ven como sangre de Cristo o la
figura de un niflo, o de un joven, sea realmente el cuerpo o la sangre de Cristo
glorioso resucitado'®.

Por otra parte, la presencia real de Cristo en la eucaristia es una escatolo-
gizacién del pan y del vino. F. X. Durrwell es muy claro a este respecto. Para
Durrwell, cuya cristologia ha puesto de relieve la importancia salvifica de la
Resurreccion'?, la eucaristia es el sacramento de la Pascua de Jests y, por tanto,
tiene una fuerte connotacién escatoldgica. La presencia real eucaristica no se
puede entender, segiin Durrwell, desde la distincion aristotélica entre substancia
y accidente, ni tampoco desde las modernas teorfas de la transfinalizacién y
transignificacion. En la eucaristia, el cambio no es entre realidades terrenas ni
humanas, sino que es un cambio escatoldgico: se hace presente el Sefior resuci-

16. Didajé 10, 6.

17. Cf. T. Spidlik, L'eucaristia. Farmaco d immortalita, Roma, 2005.

18. STh 111 q. 76,2 8 c.

19. F. X. Durrwell, La Resurreccion de Jesis, misterio de salvacion, Barcelona, 1962.
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tado, que es nuestra salvacion, lo dltimo y lo definitivo. La eucaristia es una forma
permanente de aparicion pascual, es la presencia de lo definitivo, del ésjaton en
nuestro mundo. El pan y el vino alcanzan su plenitud escatoldgica, se convierten
en Pan verdadero y Vino del Reino. No hay que decir, como en la escoldstica,
que quedan unos accidentes que son despojos sin contenido, sino que el pan y el
vino son escatologizados. El pan y el vino no desaparecen, se convierten en Pan
y Vino del Reino que da vida. Es el comienzo de la explosion de la parusia, la
cumbre del simbolismo cdsmico. Se anticipa lo definitivo, el ésjaton de la patria,
se anticipan los cielos nuevos y la tierra nueva, y el mar, simbolo del mal, ya no
existe (Ap 21, 1; ¢f. Is 65, 17); y todo ello, por la presencia del Resucitado, una
presencia que viene del fin, de la otra orilla de la escatologia y que arrastra todo
hacia si*. Hay, pues, en la eucaristia, “presencializacion de la escatologia” y una
“escatologizacion de la presencia”, en la formulacién de D. Borobio®'.

5. Los ultimos (¢sjatoi)

Existe el riesgo en la Iglesia de presentar una escatologia al margen y por
encima de la historia, sin articular suficientemente bien la llegada a la patria con
la dura realidad del camino, para el cual la eucaristia ha de servir de vidtico. El
angel de Yahvé, después de haberle ofrecido a Elias una torta de pan y agua, le
dice: “Come, porque todavia te resta un largo camino” (1 Re 19, 7). Es necesario
articular correctamente el “ya-si” con el “todavia-no”, o mejor, el “todavia-no”
de la patria con el “ya-ahora” del arduo camino de la historia... El Reino de Dios
escatoldgico se revela ya ahora en medio del espesor y del caos de la historia.
La historia estd anclada en Cristo y abierta a la escatologia. Ni escatologia sin
historia (tentacion de los espiritualismos), ni historia sin escatologia (tentacién de
todos los mesianismos terrenales).

Haciendo un juego de palabras, hemos de articular lo definitivo y ultimo
(ésjaton), con el ultimo, que es el Resucitado (ésjatos), y con los tdltimos
(ésjatoi)*.

(Quiénes son los ésjatoi? Los ultimos (ésjatoi), que serdn los primeros
(Mt 20, 16), son los excluidos, las victimas, los pobres, las mujeres, los indigenas,
los nifios y ancianos, los enfermos, las masas sobrantes, los que no tienen voz ni
cuentan en la sociedad ni en la Iglesia, los rostros sufrientes, los insignificantes,

los nadie... y que sin embargo, serdn nuestros jueces el ultimo dia y con los
cuales se identifica el Sefior (Mt 25, 31-45).

20. F. X. Durrwell, La eucaristia, sacramento pascual, op. cit., p. 87.

21. D. Borobio, Eucaristia, op. cit., pp. 383-384.

22.Sigo unas intuiciones de J. Giménez, “Las preguntas que llevamos dentro”,
Cuadernos de Cristianismo y Justicia, 160, Barcelona, 2009, pp. 4-7.



EUCARISTIA: SIGNO ESCATOLOGICO 205

La pregunta ahora es: la eucaristia, como signo escatoldgico, jtiene algo que
decir con respecto a estos ultimos, ésjatoi?

Ordinariamente, los estudios sobre la eucaristia, centrados en la presencia
real, en la dimensidn eclesial y en la dimension escatoldgica como anticipo de la
Jerusalén celestial, no suelen aterrizar en los temas sociales. Tampoco el Concilio
Vaticano II relaciona la eucaristia con la justicia social. La doctrina social de la
Iglesia, que habla de justicia, dice muy poco sobre la conexién con la eucaristia®.
Pablo VI, en Mysterium fidei (1965), al hablar de las diferentes presencias de
Cristo, se limita al 4&mbito eclesial: palabra, comunidad, ministros, sacramentos.
La enciclica de Juan Pablo II Ecclesia de eucharistia se centra, sobre todo, en sus
dimensiones eclesiales, aunque dedica un nimero (20) a la dimensién social de la
eucaristia.

En cambio, el mismo Juan Pablo II, en su Carta apostédlica Mane nobiscum
Domine sobre el aio eucaristico, invita a que esta celebraciéon desemboque en
la préctica de la justicia y la solidaridad®*. También la Exhortacién apostdlica
de Benedicto XVI Sacramentum caritatis (2007), que recoge las discusiones y
aportes del sinodo sobre la eucaristia (2005), dedica varios nimeros a las impli-
caciones sociales de la eucaristia y a la relacion entre eucaristia y el hambre en el
mundo (89-91).

En efecto, una lectura de la Escritura y de la tradicion, desde la perspectiva
de los dltimos, de las victimas, de los pobres, nos hace descubrir verdades un
tanto olvidadas. La Pascua judia era el memorial del Exodo, que significa la
gesta liberadora de Yahvé al escuchar el clamor del pueblo oprimido (Ex 3). El
Evangelio del juicio final nos habla de una misteriosa, pero real presencia de
Cristo en los marginados, los ultimos, que pasan hambre, estdn desnudos, estdn
enfermos, o prisioneros (Mt 25, 31-45). En las comidas de Jesds de Nazaret, los
pobres son alimentados con el pan material. En el discurso del pan de vida de
Jn 6, 28-71, la multiplicacién de los panes precede al anuncio de la eucaristia
(Jn 6, 1-15), como significando que no se puede desligar la eucaristia del hambre
del mundo. También es significativo que el Evangelio de Juan, en lugar de la
institucion de la eucaristia, proponga el relato del lavatorio de los pies (Jn 13,
1-20), donde el Sefior invita al servicio fraterno, para que las comunidades
cristianas no se limiten a repetir el gesto litirgico, olvidando el profundo sentido
social de la eucaristia: prolongar el servicio de Jests a los demas.

Las comidas de Jesus, por otra parte, anticipan el banquete del Reino, donde
no habra hambre ni exclusion (Mc 14, 25; Mt 26, 20; Lc 22, 16-30). La misma
muerte de Jesus estd ligada a su opcion por los pobres y a su oposicion al

23. V. Martinez, Sentido social de la eucaristia, 1: El pan hecho justicia, Pontificia
Universidad Javeriana, Bogotd, 2003.
24. Juan Pablo II, Mane nobiscum Domine 28.
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sistema politico y religioso que los excluia. En los Sumarios de los Hechos de los
Ap6stoles, en la Iglesia de Jerusalén, la fraccion del pan estd unida a una comunion
(koinonia) que se extiende a los pobres y anticipa asi la Jerusalén celeste (Hch 2,
42-47; 4, 32-37). Pablo se indigna de que los corintios no compartan la mesa y dice
que su reunioén no es la cena del Sefior (I Cor 11, 20). En la Iglesia primitiva, la
eucaristia estaba estrechamente ligada a las ofrendas de los fieles para los pobres,
huérfanos y viudas® y a las predicaciones patristicas sobre la justicia®.

La teologia latinoamericana de la liberacién ha subrayado la conexién entre
eucaristia y justicia®’. Algunos tedlogos, como J. Pixley y C. Boff, creen que los
pobres son el tinico sacramento absolutamente necesario para la salvacién®, el
octavo sacramento, segiin el obispo Casaldaliga®. La acogida a los pobres es la
Unica condicién necesaria que se exige para entrar en el Reino: extra pauperes
nulla salus (J. Sobrino).

En la historia de la Iglesia latinoamericana, hay que recordar que el primer
grito profético a favor de los indigenas aconteci6 en una celebracion eucaristica
en La Espafiola, cuando el dominico Antonio de Montesinos, en el Adviento
de 1551, denuncié las injusticias de los conquistadores espafioles contra los
indigenas. Un sacerdote espafiol, Bartolomé de las Casas, que poseia esclavos
indios, quedd profundamente escandalizado. Pero mds tarde, meditando el texto
de Eclesidstico 34, 22-23, en el que se critica la ofrenda a Dios de los que son
injustos, De las Casas cambi6 de vida, liberd a sus esclavos, se hizo dominico, y
nombrado obispo, se convirti6 en el gran defensor de los indigenas®.

Lo que el Vaticano II no dijo sobre eucaristia y justicia, lo expresé Medellin,
al hablar de que no es suficiente el gesto littirgico, sino que es preciso un compro-
miso de caridad (9.3) con la realidad humana, el desarrollo y la promocién (9.4).

25. J. M. Castillo, “Donde no hay justicia, no hay eucaristia”, en AA. VV., Fe y justicia,
Sigueme, Salamanca, 1981, pp. 135-171.

26. V. Codina, La fraccion del pan, Verbo Divino, Cochabamba, 2002, pp. 87-91; F.
Rivas, La vida cotidiana de los primeros cristianos, Estella, 2011.

27. G. Gutiérrez, Teologia de la liberacion, Sigueme, Salamanca, 1972, pp. 336-362; R.
Avila, Apuntes sobre las implicaciones sociopoliticas de la eucaristia, Bogotd, 1977,
V. Codina, “Sacramentos”, en . Ellacuria y J. Sobrino (eds.), Mysterium liberationis,
Trotta, Madrid, 1990, t. II, pp. 267-294; V. Codina, La fraccion del pan, op. cit., pp.
224-227; V. Martinez, Sentido social de la eucaristia, op. cit., especialmente el tomo
III: Acontecimiento de justicia, con amplia bibliografia.

28. 1. Pixley y C.Boff, Opcion por los pobres, Paulinas, Madrid, 1986, p. 133.

29. P. Casalddliga, Cantares de entera libertad, Managua, 1984, p. 73.

30. B. de las Casas, Historia de las Indias, 111, ¢ 79, BAE, Madrid, 1961, 11, pp. 356 y s.
Véase el comentario de E. Dussel, “El pan de la celebracion, signo comunitario de
justicia”, Concilium, 172, Madrid, 1982, pp. 236-249.
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Puebla, al reafirmar la opcion por los pobres (1134-1165), abre caminos para una
relectura de la eucaristia desde esta perspectiva.

La praxis eucaristica de América Latina se ha enriquecido desde esta clave
teoldgica. Pensemos en las eucaristias de los encuentros de las comunidades
eclesiales de base; en la predicacién de Rutilio Grande en El Salvador, que pedia
“una mesa comtn con manteles largos para todos, como esta eucaristia, cada
uno con su taburete, y que para todos llegue la mesa, el mantel y el conqué”; o
en las eucaristias de Mons. Oscar Romero, en una de las cuales fue asesinado en
1980°%". Pero este enfoque latinoamericano se extiende hoy a otros dmbitos de la
Iglesia universal®.

Deduzcamos de todo ello que la dimension escatoldgica de la eucaristia tiene
que incluir necesariamente las implicaciones sociales e histdricas, aunque su
horizonte tltimo sea la Jerusalén celestial. A la lex orandi, lex credendi, hay que
afiadir la lex agendi®.

6. Eucaristia y ecologia

Este tema es de suma actualidad, pero hasta hace muy poco no ha sido
abordado en relacién con la eucaristia. Seguramente, han sido los te6logos de la
Iglesia oriental los mds sensibles a la relacion entre eucaristia y ecologia®. Para
ellos, la eucaristia es la primicia de la humanidad divinizada y de los nuevos
cielos y la nueva tierra, es la escatologia inaugurada, es el comienzo de la tensién
hacia la parusia, es la presencia de la escatologia en medio de la materia césmica,
es el realismo de la encarnacion en la historia, el firmaco de inmortalidad (Ireneo),
que anuncia la resurreccion final y el inicio de la comunién de los santos y de la
nueva creacion, la realizacion de lo que el Génesis anticipa en el relato del paraiso
terrenal, y todo ello por la fuerza del Espiritu que metaboliza la materia y la
convierte en el cuerpo de Cristo, un Cristo no solo eclesial, sino césmico.

31. J. Sobrino, “La centralidad del Reino de Dios en la teologia de la liberacién”, Revista
Latinoamericana de Teologia, 9, 1986, p. 276.

32. C. Floristan, “Teologia y pastoral de la eucaristia”, en AA. VV., Teologia y pastoral,
Madrid, 1982; P. Rosato, “La transocializacién de los elementos eucaristicos”,
Selecciones de Teologia, 163 (2003), pp. 223-240; X. Basurko, Compartir el pan. De
la misa a la eucaristia, San Sebastian, 1989; J. A. Pagola, La eucaristia, experiencia
de amor y de justicia, Santander, 1990; J. M. Castillo, Donde no hay justicia, op. cit.,
en la nota 32; J. B. Metz, Memoria passionis, Santander, 2007.

33. F. Taborda, O memorial da Pascoa do Senhor, Sdo Paulo, 1209, pp. 249-284.

34. P. Edokimov, L'Orthodoxie, Neuchétel, 1965; O. Clément, Sobre el hombre, Madrid,
1983.
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Hoy dia, la ciencia habla de una cosmogénesis, de una creacién en proceso
de diferenciacion, interiorizacion y de interrelacionalidad®. Los tedlogos
reflexionan sobre el Espiritu que desde el caos inicial anima la creacién hasta
los nuevos cielos y la nueva tierra, convierte el desierto en vergel (Is 32, 16-27).
R. Panikkar habla del cosmoteandrismo, P. Teilhard del punto omega, que todo
lo atrae hacia si; se ve necesario profundizar en la cristologia c6smica de Col 1,
15-20 y de Ef 1, 1-10, del universo como templo del Espiritu, etc. Se revaloriza
la sabiduria césmica de los pueblos originarios, muy sensibles a la tierra y la
mistica de las religiones y del cristianismo (Maestro Eckhart, el Cdntico a la
criaturas de Francisco de Asis, el Himno al universo y la Misa del mundo de P.
Teilhard de Chardin, el Cdntico cosmico de Ernesto Cardenal).

Pero este redescubrimiento de la ecologia estd unido a la percepcion de la
urgencia de preservar la naturaleza de las agresiones modernas, la urgencia de
reaccionar ante el cambio climadtico, la reflexion teoldgica sobre la situacion de
esclavitud a la que ha sido sometida la creaciéon (Rm 8, 22-23). En este sentido,
la tierra, la creacién, forma parte de estos ultimos o ésjatoi esclavizados y que
han de ser liberados, el grito de la tierra se une al gemido de los pobres, como
Leonardo Boff ha expresado graficamente.

Todo esto lleva a ver a la eucaristia como un gran don y una gran exigencia de
cuidar la tierra, de respetarla, transfigurarla, anticipar la nueva tierra, liberdndola
de la esclavitud del materialismo capitalista, que la convierte en objeto de lucro
para unos pocos, destruye el equilibrio ecolégico y compromete la supervivencia
de la humanidad y el futuro de las nuevas generaciones.

Todas las asambleas sobre ecologia (Rio 1992, la Carta de la tierra de
1997), todas las discusiones sobre el Protocolo de Kyoto®” o sobre los derechos
de la madre tierra en la cumbre césmica (Cochabamba 2011), resultan indtiles
sin un compromiso serio por el respeto a la tierra y a la creacién, que no puede
ser objeto de depredacidn, sino un sacramento, un misterio, unido al misterio
eucaristico. Como ha expresado O. Climent, hemos de hacer de la creacién
una eucaristia®®,

En este sentido, se podria proponer que en la liturgia de la plegaria eucaris-
tica se introdujese una tercera epiclesis, que invocase al Espiritu sobre el cosmos
y la historia.

35. Cf. “Ecologia y religion en esta hora de emergencia planetaria”, Vinculum, Bogotd,
2010, p. 238.

36. L. Boff, Grito da terra, grito dos pobres, Sdo Paulo, 3. ed., 1995; y L. Boff, O
Espirito Santo, Petrépolis, 2015, pp. 13, 59-68, 175-192.

37. J. Carrera y J. I. Gonzdlez Faus, “Horizonte Kyoto”, Cuadernos de Cristianismo y
Justicia, 133, Barcelona, 2005.

38. O. Clément, Fer del mon eucaristia, Barcelona, 2014.



EUCARISTIA: SIGNO ESCATOLOGICO 209

A la primera epiclesis que pide la presencia de Cristo en los dones ofrecidos,
con una clara orientacion cristoldgica, y a la segunda epiclesis eclesioldgica, se
podria afiadir una tercera epiclesis que pidiera que la eucaristia por la fuerza
del Espiritu transfigure la creacion, la historia y anticipe ya los nuevos cielos y
la nueva tierra de la Jerusalén celestial, lo cual implica comenzar por transfigurar
las imdgenes humanas de Dios desfiguradas en la humanidad y la misma creacién
desfigurada por el pecado humano y en dolores de parto suspirando por su libera-
cion definitiva, la transfiguracion de la creacion insinuada en Gaudium et spes 39.

Paul Evdokimov afirma que el himno Veni Creator Spiritus es una epiclesis
escatoldgica®. Se podria, pues, invocar al Espiritu Creador y Padre de los pobres
para que, con su fuerza y aliento, la comunidad eucaristica fuese el inicio de un
compromiso por la transfiguracién de la historia y del cosmos, comenzado desde
los ultimos. Esta tercera epiclesis tendria como horizonte tltimo el Reino de Dios.

Epilogo narrativo

Durante mds de 50 afios de ordenacién presbiterial, me ha tocado presidir
la eucaristia o concelebrar en diversos paises y diferentes contextos sociales y
eclesiales.

Misas en parroquias urbanas, en comunidades religiosas, en colegios
catélicos, en encuentros de comunidades de base, en estadios deportivos en la
festividad del Corpus Christi, eucaristias en sectores y familias econémicamente
acomodadas, donde la liturgia, los cantos, la lectura de la Palabra, estaban
perfectamente preparadas y el pueblo participaba activamente. En estas celebra-
ciones, se hace memoria de la Pascua del Sefior y se va formando la comunidad
eclesial, pero la dimensién escatoldgica no estd muy presente.

Pero también he celebrado en parroquias rurales y periféricas, en santuarios de
la religiosidad popular y en lugares martiriales, en hogares de ancianos y de disca-
pacitados, en cdrceles de hombres y de mujeres, en refugios de desplazados: malos
lectores y cantos deficientes, donde la gente apenas participa, pero llevan flores
para sus difuntos y piden bendiciones con agua bendita. En estas comunidades de
los tltimos, de los ésjatoi, es donde se experimenta con mds fuerza la eucaristia
como signo escatoldgico, no tanto por la comunién con la liturgia de la Jerusalén
celestial, sino en cuanto se escucha el sordo clamor del pueblo creyente que pide
proféticamente ya ahora una nueva tierra donde no haya Ilanto ni dolor, donde reine
la justicia, la salud, la paz, el perdodn, la fraternidad, donde se respete la tierra.

Este clamor es como una tercera epiclesis anénima, que invoca al Espiritu
Creador y Padre de los pobres para transfigurar la historia y hacer presente el
Reino. Los pobres siempre nos evangelizan.

39. P. Evdokimov, L'Orthodoxie, op. cit., p. 307.



