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1. Punto de partida: la opciéon por los pobres

Desde hace algunos afios, la teologia se ha vuelto a interesar por el simbolo des-
de diversos dngulos. Tedlogos sistematicos, como K. Rahner en el campo catélico y
P. Tillich en el protestante, han revalorizado la importancia del simbolo para una vi-
sion global de la teologia. Para Rahner, todo ente es simbélico, ya que necesa-
riamente se expresa para hallar su propio ser; el simbolo es autorrealizacién de un
ente en olro y constituye un concepto esencial en todos los tratados teolégicos, de la
trinidad a la escatologia; y el modo de obrar Dios en la historia de salvacién, desde
el origen a su plenitud, es simbélico.' Para Tillich el simbolo se caracteriza por su
relacionalided y su pregnancia: en él transparece lo incondicionado. La teologia li-
tirgica y sacramental es la que ha desarrollado més la dimensién simhbélica, recupe-
rando asi la rica tradicién patristica; 0. Casel, A. Vonier, J. Daniélou, O. Sem-
melroth, E. Schillebexck, C. Vagagini, 1. Ofiatibia,L. M. Chauvet,L. Boff... A esta re-
cuperacién ha colaborado positivamente el didlogo con las ciencias humanas, el cual
también ha redescubierto el simbolo desde la psicologia profunda (Freud, Jung,
Bachelard, Durand..), desde la antropologfa (Durkheim, Levy Bruhi, Saussure, Lévi-
Strauss, Cassirer, Ricoeur...). También la historia de las religiones (Mircea Eliade,
Van den Leuwen...) y el contacto con autores del mundo orientul cristiano (vg.P. Ev-
dokimov, Q. Clément, A. Schememann) y del mundo del oriente no cristiano, han
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contribuido positivamente a este redescubrimiento del simbolo en la teologia caiél;.

- La teologia moderna reconoce que el simbolo es el inico modo de acceder a las

realidades més profundas y de llegar a la tolalidad de la persona. Se intenta con estg
recuperacién del simbolo superar el intelectualismo racionalista, el idealismo y e|
cientismo positivista, tipico de otros momentos histéricos.

Nuestro punto de partida pretende dar un paso mas alli de la modernidad.
Deseariamos potenciar lo simbélico desde la opcién preferencial por los pobres de la
Iglesia de hoy, concretamente de la Iglesia de América Latina (Puebla, 1134-1165).

Esta tarea es urgente, sobre todo en América Latina, para no agravar més el di-
vorcio entre la Iglesia oficial y el pueblo. Mientras las expresiones oficiales de la
Iglesia en su magisterio, teologia, moral, espirituel e incluso liturgia, adelecen de un
marcado intelectualismo (fomentado en los centros de formacidén teolégica), el
pueblo vive una religiosidad marcadamente simbélica en su fe, en sus devociones y
en su espiritualidad. En la descripcién que Puebla nos ofrece de la religiosidad po-
pular latinoamericana se advierte una fuerte connotacién simbélica: ““Como ele-
mentos positivos de la piedad popular se pueden sefialar: la presencia trinitaria que
se percibe en devociones y en iconografias, el sentido de la providencia de Dios
Padre; Cristo, celebrado en su misterio de Encarnacién (Navidad, el Nifio), en su
crucifixién, en la Eucaristia y en la devocion al Sagrado Corazén; amor a Maria: ella
y 'sus misterios pertenecen a la identidad propia de estos pueblos y caracterizan su
piedad popular’ (Juan Pablo II), venerada como Madre Inmaculada de Dios y de los
hombres, como Reina de nuestros distinlos paises y del continente entero; los san-
tos, como protectores; los difuntos; la conciencia de dignidad personal y de fraterni-
dad solidaria; la conciencia de pecado y la necesidad de expiacién; la capacidad de
expresar la [e en un lenguaje total que supera los racionalismos (canto, imagenes,
gesto, color, danza); la Fe situada en el tiempo (fieslas) y en lugares (santuarios y
templos); la sensibilidad hacia la peregrinacién como simbolo de la existencia huma-
na y cristiana, el respeto filial a los pastores como representantes de Dios; la capaci-
dad de celebrar la fe de [orma expresiva y comunitaria; la integracion honda de los
sacramentos y sacramentales en la vida personal y social; el efecto calido por la per-
sona del Santo Padre; la capacidad de sufrimiento y heroismo para sobreilevar
pruebas y confesar la fe; el valor de la oracién, la aceptacién de los demas’’ (Puehla,

454).

El pueblo alcanza a través del simbolo un asentamiento real y no meramente
nocional de la fe, para usar categorias de Newman.

La recuperacion de lo simbélico es tolalmente necesaria para evangelizar al
pueblo y su religiosidad. Y también es verdad que el pueblo, al mantener lo simhéli-
co més fuertemente que otros seclores eclesiales, evangeliza a la misma teologia mo-
derna. Una vez més se realiza el potencial evangelizador de los pobres (Puebla,

1147).

Pero estudiar lo simbélico desde la perspectiva popular va mas alla de una pre-
ocupacién pastoral y de alguna forma filoséfico formal sobre la connaturalidad del
pueblo con el simbolo. Como iremos viendo a lo largo de estas paginas, el pobre es
en si mismo un simholo teolégico privilegiado del Sefior (Puebla, 196; 31-39). El mé-
todo y el contenido son inseparables. No es casual que la pérdida de lo simbdlico en
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la teologie coincida con el alejamiento del pueblo de la Iglesia oficial. Sélo una
ieologia simbdlica podra hacer del pobre un lugar teolégico privilegiado.

Esta tentativa de recuperar lo simbdélico es, por otra parte, tipica del ‘“‘talante
catélico’” (P. Tillich), y debera siempre completarse con las dimensiones proféticas y
utépicas de la fe, para que lo simbélico no se convierta en “‘diabélico’’ (L. Boff).

S6lo una connaturalidad con el pueblo, con su clamor y su historia de pasién,
podra proporcionarnos ¢l contexto humano y cristiano necesario para esta bis-
queda del simbolo, para no caer de nuevo en esteticismos etilistas, ni en sutiles for-
mas de racionalismo bajo capa de simbolismo.

En un encuentro de comunidades eclesiales de base, una mujer minera, en la
eucaristia, ofreci6 una olla vacia, como simbolo de su pobreza y del hambre del
pueblo. jAcaso esla olla vacia no dice més que muchos discursos sobre “'los gozos y
esperanzas, las tristezas y angustias de los hombres de nuestro tiempo, sobre todo
de los pobres y de los que sufren’ (GS 1).

[I. Aproximacién al simbolo

Es dificil definir el simbolo, ya que por su misma esencia el simbolo rompe los
esquemas meramenie conceptuales. El simbolo no obedece a lae leyes de la l6gica,
sino a las de la imagen. Tan solo se le puede describir, como cuando los niilos res-
ponden a preguntas abstractas con respuestas concretas: simbolo es comer juntos,
danzar, abrazarse, ofrecer flores, celebrar una fiesta, arrodillarse ante una imagen,
derribar [a estatua del dictador, quemar la bandera de la metrépoli colonial, pe-
regrinar a un santuario, celebrar la eucaristia...

E]l hombre es un ser simbélico por su propia naturaleza. El pensamiento simbé-
lico no es algo puramente primiltivo, infantil o prelégico, sino una estructura funda-
mental de la comprensidn y de la comunicacién humana, que aunque pueda y deba
ser completada con otros tipos de pensamiento (légico, cientifico...) es insustituible,
sobre todo en el ambito religioso. El misterio sélo se puede expresar de forma sim-
bélica.

El simbolo es, pues, la unica forma de expresar las realidades mas profundas de
la existencia humana, de comunicarlas socialmente y de entrar en comunién con
ellas. Esto vale para el arte, la psicologia, la cultura, la politica, la historia y la reli-
gion. El simbolo religioso, del que nos ocupamos ahora, no es una excepcidn a todo
el mundo simbélico, sino una concrecién y proflundizacién del universo simbélico.
El simbolo, al mismo tiempo que expresa el misterio, mantiene el hialo entre el mis-
terio y el modo de expresarlo.

En el simbolo se explicita lo implicito, lo cual no es una mera exteriorizacién de
algo ya preexistente, sino que el sé6lo hecho de manifestar lo oculto crea una nueva
presencia. Asi, el abrazo conyugal expresa el amor mutuo y la entrega, la signilica,
la intensifica, la eterniza en la nueva realidad del hijo.

El simbolo remite a algo misterioso y prolundo, estd gravido de una realidad
mayor que él mismo, la cual a través del simbolo se vuelve transparente, sin lograr
nunca agotarla. El simbolo transfigura la realidad, la hace mas profunda, nos hace
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participar de su misterio ltimo. Cuando esta dimensién es la profundidad iltimg,
el simbolo es religioso.

Toda comida expresa y actualiza los vinculos de comunién de los comensales,
compafieros que comen en comin del mismo pan. La comida ritual nos hace enirar
en comunién con Dios, fundamento iiltimo de nuestra vida y de nuestra comunidagd.

En el simbolo se condensan una serie de significados y de sentidos inagotahleg
que son imposibles de captar en el pensamiento meramente l6gico o cieniifico,
Siempre hay un residuo supra-racional, una plusvalia de sentido, que no puede ger
apresado por los conceptos meramente racionales. Esto explica la potencialidad de
sentido del simbolo, su polisemia, su riqueza semantica, su polivalencia anal6gica,
La fiesta es un buen ejemplo de esta pluralidad de significados: la comida, el culto,
la danza, el canto, la riqueza ornamental y artistica, el escenario, la exuberancia, e|
exceso, la imaginacién, la critica, el humor... de la fiesta popular, no son fécilmente
racionalizables en un enunciado meramente l6gico o en una formula matemaética, gi-
no que forman como una constelacién simbélica, un sistema polisémico de sentidos
y valores profundos.

El simbolo se realiza, de ordinario, a través del mito y del rito. El mito es un
simbolo distendido en forma de relato, situado en un tiempo y un espacio no conme-
surables con el tiempo y el espacio geografico. Es initil buscar el paraiso terrenal
entre los rios Pison, Guijén, Tigris, y Eifrates (Gn. 2,10-14). El rito es la plasmacién
gestual del mito, su dramatizacién y actualizacién festiva.

Entre el mito y el rito discurre la existencia humana, su drama y su angustia,
De esta forma el simbolo como algo no puramente estitico, sino como una accién(ac-
tio), una praxis, una forma de vivir la vida, liberdndola de todo lo inauténtico y
opresor, y penetrado en su nicleo méas profundo.

En esta accion simbblica intercambiamos con los demés y nos aglutinamos co-
mo comunidad histérica con sentido. Etimolégicamente el symbolon es un objeto
partido, del cual cada participante guarda un fragmento, que luego al juntarse de
nuevo, permite el reconocimiento de la antigua amistad. Asi, los antiguos comensa-
les, al juntar de nuevo los trozos del plato o copas rotas, se reconocen como
miembros del grupo. El simbolo es un mediador de comunién y de identidad. Asi,
el Simbolo de los ap6stoles o Credo, permitia a los primeros cristianos identificarse
como miembros de una misma fe en una misma Iglesia.

El simbolo, en sentido estricto, se diferencia del mero signo. El signo remite a
algo exterior a él mismo, no tiene relacién intrinseca con el significado y puede por
tanto ser elegido arbitrariamente. La nomenclatura de los elementos quimicos es to-
talmente libre y no contiene lo que ellos significan. Sirve para designar, apela
simplemente al conocimiento racional. El signo Au significa oro, pero él mismo no
es oro. Nadie sacia su sed con la férmula H, O...

En el simbolo, por el contrario, se da una presencia de lo simbolizado, nos
introduce en un orden diferente y superior del cual el mismo simbolo forma parte.
Maés que designar cosas, transparenta y comunica la trascendencia en la inmanen-
cia.

El signo tiene una perspectiva instrumentalizada, sirve para, no tiene sentido
en si mismo, sino en funcién de otra realidad. El simbolo no sirve para algo ajenc a

Digitalizado por Biblioteca "P. Florentino ldoate, S.J."
Universidad Centroamericana José Simeon Canas



UNA TEOLOGIA MAS SIMBOLICA Y POPULAR 163

of mismo, 8ino que tiene sentido en sf y por si mismo. Es ““intransitivo,”’ no significa
nada, €s lo que simboliza; y lo simbolizado s6lo se puede dar en el simbolo. Por esto
el simbolo resiste a ser tratado discursivamente. E] simbolo existe en e] acto mismo
de st expresibén y de su comunicacién. Es un acontecimiento gratuito e indomesti-
cable. Cuando Ghandi quemé los tejidos ingleses en la India, estaba expresando el
rechazo de la colonia y el ansia de libertad del pueblo y de algin modo estaba ini-
ciando su liberacién. Cuando el pueblo ofrece una velita a la Virgen, expresa simbé-
jicamente su amor y 8u devocibén a Maria. Cuando el pueblo por navidad se acerca a
adorar y besar al Niflo de Belén, no besa a un trozo de yeso, sino que agradece a Je-
s su venida a este mundo. Cuando Jesis lava los pies a sus discipulos, no realiza
un simple gesto de purificacidn ritual, sino que simboliza toda su vida de entrega y
de servicio humilde a la humanidad: habiendo amado a los suyos, los amé hasta el

extremo (Jn. 13,1).

Una teologia simbélica es la que parte de los simbolos (césmicos, humanos, his-
t6ricos), s la que los interpreta, la que utiliza un lenguaje simbélico y se ordena a
una praxis simbélica del seguimiento de Jesds. Es una teologia que capta la revela-
cién de Dios a través de los simbolos de la naturaleza y de la historia, y sobre todo
de Jesis, imagen del Dios Invisible (Col. 1,15), misteriosamente presente en los
pobres y pequeflos (Mt. 25, 3145; Le. 10,16; Mt. 10,40; Hech. 9.5), que constituyen
simbolos especiales del Sefior. Es una teologia que estd al servicio de la Iglesia, ella
misma eimbolo del reino; es une teologia que se comunica a través de los diferentes
simbolos de la fe, de los sacramentos y de todas las mediaciones simbélicas. Es una
leologia que no se limita a comunicar un mensaje nocional, sino que pretende ini-
ciar una vida nueva, de la cual comenzamos a participar simbélicamente. Es una
teologfa que intenta expresar la salvacién de Dios, misterio de fe, a través de los
simbolos adecuados a cada momento historico. Hoy la liberacién es la expresion
simbolica de la salvacién. Es una teologia biblica, narrativa, c6smica, celebrativa, li-
\Grgica, imaginativa, poética, icénica, profética, utopica, comunitaria, popular y li-
beradora. Y también es una teologia més alenta a la realidad femenina, ya que la
mujer posee una especial connaturalidad con el simbolo.

II1. Evolucion histoérica

1. La Escritura

Tanto el Antiguo como el Nuevo Testamento poseen un profundo caricter sim-
bélico. Dios se comunica al mundo a través de simboloes, reveldndose a través de pa-
labras y hechos simbélicos (DV 2). Esta revelacién alcanza su plenitud en Jests (Hb.
1,1-2; DV 4), quien es la imagen del Dios que no se puede ver (Col. 1,15), el simbolo
del Padre, de tal forma que viéndole a El, conocemos al Padre (Jn. 14,9).

Por otra parte, al ser la Biblia e] libro del pueblo de Dios, pueblo pobre y sen-
cillo, y por connaturalidad simbélico, es coherente que su contenido también tenga
lenguaje simbélico. Concretemos esta afirmacion con algunos ejemplos biblicos,
tanto de relatos como de acciones simbélicas.

Los relatos de los origenes constituyen un ejemplo claro de lenguaje simbélico.
El género literario llamado eliolégico expresa simbélicamente una profunda refle-
xi6n sobre la génesis de una historia. Los 11 primeros capitulos del Génesis constitu-
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yen el ejerplo més conocido. Pero el génesis etiolégico y su caricter simbélico se
extiende también al Nuevo Testamento. Las narraciones de la infancia de Jesis (Le.
1.2; Mt. 1-2) expresan de forma simbélica el misterio de Jesis y anticipan a la luz de
la pascua, su vida y su destino futuro. El nacimiento de la Iglesia esti descrito de
forma simbélica. En la eleccién de los apéstoles (Mc. 3,13-19 y paralelos), el nimero
12 simboliza las 12 tribus de Israel. Las narraciones sobre el primado de Pedro (Mt.
16,13-20; Jn. 21), son narraciones cargadas de simbologia: piedra, puertas del infier-
no, llaves, atar y desatar, pesca, comida con panes y pescados, apacentar corderos y
ovejas... La institucién de la eucaristfa (Mt. 26, 17; Mc. 14, 19; Le. 22, 17; 1 Cor.
11,23...) es por su misma esencia ritual, un relato simbélico: cena pascual de despe-
dida, pan y vino compartido que simboliza la entrega sacrificial de Jesis a su muer-
te y anticipa el banquete del reino. El relato de pentecosiés esta cargado de
simbolos: viento, ruido, lenguas de fuego, hablar en diferentes idiomas, una comuni-
dad que crece unida en la doctrina apostélica, en la fraccion del pan y en la solidari.
dad econdmica. Las apariciones del resucitado, el comienzo del mundo nuevo de la
escatologia, revisten también carécler simbé6lico. Es innecesario repetir que esta di-
mensién simbélica no s6lo no se opone a la realidad, sino que es la unica forma de
expresar la verdad trascedente del misterio de fe que se nos manifiesta en nuestra
historia concreta.

Si los origenes han de ser expresados de forma simbélica, también la anlicipa-
¢i6n de la utopia escatol6gica sélo puede ser descrita a través de simbolos: '*haran
arados de sus espadas y sacarian hoces de sus lanzas’’ (Is. 2,4), ""el lobo habitard con
el cordero’’ (Is. 11,6), habra ‘*un cielo nuevo y una tierra nueva’’ (Is. 65,17), donde
no habra sollozos ni tristeza, ni gritos de angustia (Is. 65.19), sino un banquete de
carnes sabrosas y vinos abundantes (Os. 25,6). Todo el género apocaliptico es esen-
cialmente simboélico y se engafiaria el que interpretara de [orma puramente geogra-
fica la ausencia del mar en la nueva Jerusalén (Apoc. 21,1). Los simbolos se enca-
balgan; nuevo cielo y nueva tierra, ciudad santa, novia engalanada, paraiso con un
rio de agua brillante como el cristal y con érboles de vida (Apoc. 21-22).

También en los evangelios el misterio del reino de Dios es descrito simbdlica-
mente a través de pardbolas (Mi. 13) y de gestos simbblicos de Jesus (Lc. 7, 18-23;

11,20).

Acciones simbadlicas jalonan tanto el Antiguo como el Nuevo Testamento. La li-
turgia penitencial en Joel 1,5-14 o la dramatica exclusion del incestuoso de Corinto
(1Cor. 5) pueden ser ejemplos claros. En particular merecen destacarse los gestos
proféticos que en su misma realizacién anticipan el futuro, realizan lo que signifi-
can y orientan la historia hacia el reino escatolégico de Dios. Eslos gestos simboli-
cos (of) presuponen un ambiente denso e importante que hace necesario una expre-
si6n no meramente verbal. Estas acciones proféticas se hallan en los antiguos profe-
tas como Samuel (1Sam. 15, 17-28), Ajias (1Re. 11, 29-33) y en los profetas cléasicos.
Asi, Ezequiel dramatiza simbélicamente la suerte del pueblo a través de la mimica
del deportado (Ez. 12, 1-20), la comida racionada (Ez. 4, 9-17); la dispersion de los
cabellos (Ez. 4-5). Jeremias también ejecuta geslos simbolicos: la vara del almendro
y la olla(Jer. 1, 11-14), la faja escondida en el Edfrates (Jer. 13, 1-11), el alfarero (Jer.
18,1-12), el jarro roto (Jer. 19), elc. Sus mismas vidas constituyen, a veces simbolos
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vivos paera el pueblo (Os. 1-3; Is. 20; 7,3; 8,1-4 8,18; Ez. 4,4-8; 24, 15-24; 25,15-27,
33,22; Jer. 16,14, 36,5; 15,17).

También en los evangelios nos enconiramos con gestos proféticos de Jesis de
cardcter simbélico: comer con los pescadores (Lc. 13,1) es sefial de que el reino de
Dios invierte la jerarquia de valores habituales en el mundo farisaico. Los milagros
de Jesis son sefiales de que el reino de Dios se ha acercado en Jesis y precisamente
a los pobres de este mundo (Lc. 4, 16-22). El llanto de Jesis sobre Jerusalén (19,41) y
la maldicién de la higuera (Mt. 21,28; Le. 13,6; Mc. 11,12-14) simbolizan el triste fu-
turo de Israel por su infidelidad. El lavatorio de los pies significa la vida de amor y
servicio humilde de Jesis (Jn. 13). La altima cena es también una accion profética,
una pardbola en accidon que simboliza su enirega sacrificial y anticipa la victoria es-
catolégica del banquete del reino, y por simbolizarlas las hace presentes.

Toda la Escritura esta escrita en una clave simbélica que desborda la mera logi-
ca conceptual: Jesds es pan, cordero, pastor, puerta, vid, camino, vida, luz, alfa y

omega, segundo Adan... E]l pueblo entiende este lenguaje, como comprendié a Jesus
que hablaba en pardbolas (Mec. 4, 33-34).

Digamos para concluir este apariado que la gran parabola del juicio final nos
abre a una nueva dimension del simbolo: Jesis se hace presente en sus hermanos
més pobres (Mt. 25, 31-46): los pobres constituyen el simbolo privilegiado del Sefior
en la historia. Asi como hay diferentes tiempos y momentos de salvacién (Hech. 1,8),
asi también existen entre los mismos seres humanos simbolos privilegiados del Se-
fior: los pobres son un simbolo particular de Jesis en medio de nosotros.

2. Iglesia patristica

La Iglesia primitiva y patristica es simbdlica. Los padres mantienen una gran
sintonia con el mundo biblico y desarrollan una auténtica teologia de la imagen (no
solamente los padres alejandrinos). Sus reflexiones teologicas estin llenas de
simbolos. Asi, la Iglesia es para los padres simulténeamente Eva y Maria, esposa y
madre, casta y meretriz (Jos. 2, 1-21; 6, 17-25; Os. 2; Gn. 38; Jer. 50-51; Cant. 1,6...).
La luna simboliza la Iglesia, ya que también la Iglesia brilla por la luz de Cristo, so-
lo; desaparece ante el brillo del sol y con su [uerza dinamiza y fecunda el mundo. La
imagen patristica més usada sobre la Iglesia es la nave, con alusiones tanto al arca
de Noé (Gn. 6) como a la barca de Pedro (Mc. 4,38; Le. 5,3s; Mt. 8,26; In. 21), que
aunque fluctia, no sucumbe. La polisemia de las imdgenes permite una gran ri-
queza de significados y diferentes niveles de interpretacién.? Lo mismo ocurre con
la exégesis patristica de la Escritura, la cual se desarrollard ampliamente en la pri-
mera edad media, sobre todo en la teologia monastica.

Tal vez donde la patristica alcanzd su mayor capacidad de plasmaci6n simbéli-
ca fue en la estructuracién del catecumenado. Las explicaciones cuaresmales a los
catecimenos que habian de ser “‘iluminados’ en el bautismo, se concentraban en
los ciclos del Génesis, del Exodo y del Jordan, donde se prefiguran simbélicamente
diferentes tipos de bautismo cristiano. La solemne entrega (traditio) del Credo,
simbolo aposiélico, y su consiguiente devolucién (redditio), eran ceremonias profun-
das simbélicas. Lo mismo sucedia con la traditio y redditio del Padre Nuestro,
simbolo de la oracién cristiana y de las actitudes del cristianismo ante Dios. Los
exorcismos y, sobre tode, la delinitiva renuncia a Satands y a sus estructuras
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demoniacas, concretadas en el circo (pompa), alcanzaban gran solemnidad. Las ce.
remonias de la misma liturgia bautismal en el escenario iniciatico de la vigilia pas.
cual, constitulan una verdadera dramatizaciéon simbélica: en el baptisterio que
representa el seno materno de Maria y de la Iglesia, se desarrollaban una serie de
gestos simbélicos: desvesticion de las vestiduras del hombre viejo, inmersion en el
agua, sepulcro y madre, unciones, revestimiento de las vestiduras blancas de los re.
cién nacidos a la vida nueva, entrada procesional a la basilica para participar ya de
la eucaristia, mientras cantaban el Salmo 13 lleno de resonancias sacramentales:

El Sefior es mi pastor,

con aceites ti perfumas mi cabeza
y rellenas mi copa.

No puede extrafiarnos que muchos cristianos, bautizados de adultos, aunque
fuesen de origen sencillo, gracias al calecumenado poseyeran una profunds
teologia. Este es el caso de muchos monjes, hombres rudos y sin letras, pero que gra-
cias a esta penetraciéon simbdlica de los misterios de la fe, poseian lo que se ha lle-
mado una auténtica Voklstheologie, seguramente muy superior a la que tienen
muchos cristianos de hoy. Esta teologia se iba alimentando a través de la Biblia y
del ciclo litirgico, verdadero catecismo popular a lo largo del afio. Los pobres viven
su fe al ritmo de las fiestas de la Iglesia.

La renovacién patristica y litirgica de la primera mitad del sigio XX, la cual
culmina en el Vaticano ll, se basa en gran parte en las catequesis y homilias
patristicas dirigidas al pueblo sencillo de Constantinopla, Jerusalén, Roma, Milan o
Hipona.

Pero en los padres hay otra dimension bien evangélica de lo simbélico: el pobre
no se puede desligar del sacramento del altar, la eucaristia comporta una préctica
de justicia con el pobre, una comunicecién de bienes. Es absurdo cubrir de riquezas
el templo, mientras el pobre anda desnudo.? Las ofrendas litargicas se destinan a
los pobres y en la eucaristia pascual se mantenian a los esclavos.

Esta percepcién de lo simbélico y esta sensibilidad hacia el pueblo sencillo lle-
vari a la Iglesia patristica a asumir tradiciones y fiestas populares en el calendario
cristiano y en la liturgia. Las fiestas de navided y Juan Bautista constituyen dos
ejemplos clasicos de esta freucupacién por trasplantar fiestas ancestrales del pueblo
en el suelo de la Iglesia.

No se trata de idealizar el pasado de una Iglesia que también cometi6 errores y
pecados, sino de reconocer que hubo un momento histérico en el cual la Iglesia y su
teologia fueron simbélicas y el pueblo pobre y sencillo se sinti6 integrado en la co-
munidad eclesial de la que participaba activa y vitalmente.
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3. Iglesia medieval

La Iglesia medieval comenzo simbélica, no sélo en la tradicién bizantina orien-
al, sino también en el oceidente latino. Entre la teologia patristica y la escoléstica
discurre la teologfa monéstica de la alta edad media. Es una teologia sapiencial y
contemplativa, lectio divina de la Escritura, en orden a la ruminatio y meditatio.
Estrechamente ligada al monasterio, plasma su fe en las pinturas roménicas y en las
esculturas de los capiteles de sus claustros y de sus portadas mondsticas, las cuales
constituyen verdaderas catequesis populares. Es una teologia en estrecha conexidn
con la espiritualidad y la liturgie, teologia administrativa y afectiva (Credo ut expe-
riar), que utiliza un lenguaje poético e imaginativo. La Biblia es penetrada en toda
au profundidad. segun la doctrina de los cuatro sentidos, tipica de la exégesis me-
dieval, profundamente estudiada por Henri de Lubac. La historia o letra de la Escri-
wra (vg. la Jerusalén judaica) conduce al sentido cristolégico y eclesial de la
alegoria (la Iglesia es la nueva-Jerusalén), la cual se interioriza existencialmente en
el sentido tropoldgico (cada cristiano es Jerusalén) y se distiende escatologicamente
en el sentido anagégico (la nueva Jerusalén celeste). Aunque la teologia monastica
utiliza las artes liberales (trivium y quatrivium), la lectio prevalece sobre la dialecti-
ca, la collatio sobre la guaestio.

En este tiempo la Iglesia continua teniendo conciencia de su dimensién comu-
nitaria y simbélica del misterio. La Iglesia es el verum corpus de Cristo, y la
eucaristia es el corpus mysticum de Cristo.

Pero al filo del siglo XI, las perspectivas cambian. En expresién de H. de Lu-
bac, la Iglesia pasé "'del simbolo a la dialéctica.’'5

La reforma gregoriana, en su lucha por la libertas ecclesiae contra las intromi-
siones del imperio, aceler6 el paso de la Iglesia misterio de comunién, tipicamente
patristica, a una Iglesia sociedad jurfdica, concentrada en Roma y en el papa.
La Iglesia romana es domina, mater y magistra y el papado lo centraliza todo, hasla
hacer de la lglesia universal como la gran parroquia del papa. El sacerdocio es visto
teolégicamente como mediacién pontifical entre Dios y los hombres, y su esencia es
la potestas con relacién a la eucaristia, la cuel desde ahora es el corpus verum de
Cristo, y sélo derivadamente hacia la Iglesia que ahora es el corpus mysticum. La
doctrina del cardcter sacramental eg el principio teol6gico de esta potestad sacerdo-
tal respecto a la eucaristia.

Surge una nueva teologia, la escoléstica, ligada a las escuelas teoldgicas y a las
universidades. La lectio divina cedib a la quaestio y a la disputatio. El aristotelismo
8¢ introdujo en el estudio teolégico, la teologia pasé a ser sobre todo una ciencia en
el sentido aristotélico (cogritio vera ex causis), que saca conclusiones de la Escritura
en orden al intellectus fidei y a la fides quarens intelectum, y busca ordenar y sinte-
lizar los datos de la escritura, los padres y los maestros. La filosoffa aristotélica
introduce los nombres de materia y forma, esencia y existencia, aclo y potencia,
substancia y accidentes y las cuatro causes. La dimensién histérica de la salvacién y
de la vida de Cristo se subsumen en una visién orgénica y més filos6fica, de la cual
s6lo grandes escol4sticos, como Tomés de Aquino, se liberan. El simbolo se des-
d.nbln en signo y causa, los sacramentos son estudiados bajo las categorfas de mate-
ra y forma, de modo que la riqueza simbélica de cada sacramento debe ceder a la
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organizacién unitaria del septenario sacramental. El mismo septenario sacramental,
de esta época, nace como un deseo de sistematizar la analogia y multiplicidad sim-
bélica de lo sacramental en la Iglesia.

Particularmente signiflicativas de este pasc del simbolo a la dialéctica son las
controversias eucaristicas del siglo IX (Pascasio Radverto y Ratramno de Corbie) y
del siglo XI (Berengario de Tours). Ya no se sabe c6mo conciliar lo simbdlico con lo
real: o bien se defliende la identidad de Cristo histérico y el Cristo eucaristico con un
realismo no simbélico (Pascasio Radberlo), o bien se afirma la dimensién simbélica
de la eucaristia (Ratramno y Berengario), pero con una mentalidad que considera
que lo simbélico no es real ni histérico, sino meramente mistico y espiritual {figura,
semejanza, imagen). Es el triunfo de la dialéctica sobre el simbolo, del realismo
cientifico y posilivista sobre la verdad biblica y patristica. El mismo magisterio, pa-
ra preservar la realidad de la presencia eucaristica, tiene que decir que ésta no es
meramente simbélica o mistica. Desde esta época, como hemos insinuado, ''el ver-
dadero cuerpo de Cristo’’ seré la eucaristia, mientras que la Iglesia seré el “‘cuerpo
mislic% de Cristo,”’ invirtiendo asi la perspectiva patristica y de la primera edad
media.

Estos prolundos cambios teolégicos tendran graves repercusiones en la vida de
la Iglesia. No es casual que la separacién de las iglesias de oriente se produzca a co-
mienzos del siglo X1 (1054) y que se inicie en esta época el divorcio entre espirituali-
dad y teologia, el cual se consumaré hacia el siglo XIV, y sobre todo comience la tré-
gica division entre la Iglesia oficial y el pueblo. En concreto, se rompe la unidad
entre el sacramento del altar y el sacramento del hermano, especialmente el pobre.

El pueblo se siente cada vez més alejado de una Iglesia centrada en la autori-
dad y el poder, de una teologia cientilica, pero poco popular y de una liturgia ininte-
ligible. El intento de alegorizar la lilurgia eucaristica no convence al pueblo, que
posee un sentido a la vez simbélico y realista. El mundo simbélico se refugia en la
religiosidad popular y en algunos seclores de la mistica (que para expresar sus expe-
riencias inefables acude a los simbolos de la llama, la herida, las moradas, la noche
oscura, los desposorios, el nacimiento interno del Verbo, la centella...).

Los movimientos comunitarios, laicales y populares, que surgen precisamen-
te en estos siglos, tienen un claro cardcter de contestacion y de insatisfacci6n an-
te una liturgia incomprensible y una Iglesia clerical y autorilaria. El pueblo nece-
sita otro lipo de vida cristiana, méas encarnado y simbélico al mismo tiempo. La
devocién a Maria, a la humanidad de Jesiis, a los santos, responde a esta inquie-
tud. Surge la devocién popular a Maria, nacen nuevas oraciones marianas po-
pulares (Ave Maria, Angelus, Salve, Stabat Mater, el rosario que es el salterio
del pueblo), las imagenes de Maria recobran mayor dulzura y realismo (Maria
con el Nifo, la Piedad...), aparecen leyendas marianas que celebran la misericor-
dia y el poder de Maria, cobran importancia los santuarios marianos los cuales
se convierten en lugares de peregrinacién popular. Maria simboliza la misericordia
de Dios, en un mundo donde prevalece la imagen de un Dios justiciero y de una
Iglesia inquisitorial. El mundo de los pobres halla en Maria el simbolo de la protec-
cion, del refugio y de la seguridad, en una sociedad marcada por la pobreza, la in-
cerlidumbre, el horror al demonio y el miedo al mas alla. La devocion a la humani-
dad de Jesiis, a su nombre y a los ""misterios de la vida de Cristo,’’ se concretan en
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representaciones draméticas de “"misterios’’ y luego de autos sacramentales en los
atrios de las caledrales. Surge asi una liturgia “'del atrio’’ que rivaliza con la del
templo. Francisco de Asfs representa en Grecchio el nacimiento de Jesis en el pe-
scbre,’ y el via crucis se convierle en una devocién popular para el tiempo de la
cuaresma. Los sanlos y sus reliquias son venerados, y las fiestas patronales de los
gremios, las peregrinaciones y romerias alcanzan gran popularidad. Asi vive el
pueblo su fe.

Evidentemente no siempre es posible separar en estos movimienlos populares
lo auténticamente evangélico de lo espareo. Bajo el grito de “"vuelta al evangelio,” a
veces se entremezclan peligrosos riesgos de herejias milenaristas, de catarismo
dualistas y de posluras poco eclesialcs. Pero es innegable que estos movimientos
representan una clara alirmacién del mundo simbélico, postergado en la teologia

olicial.

4. Iglesia moderna

La pérdida de los simbélico en la teologia persiste y se prolundiza en la Iglesia
de la época moderna. La contrarreforma teme afirmar el simbolo para no ceder a la
reforma, la cual reacciona contra el realismo sacramental medieval con un simbolie-
mo que ya no es manifestacion de lo real. La escoldstica y la neoescoléstica de los
siglos posteriores mantienen las calegorias aristotelicas del siglo XII, muchas veces
sin las correcciones de los grandes tedlogos medievales. El espiritu de la tlustracién
ticnde a recalcar las dimensiones mas légicas y moralizantes de la revelacién. Es
cierlo que el romanlicismo es mas generoso con el simbolo y el misterio (por
ejemplo, K.A. Mohler con su Symbolik, y la escuela de Tubingen), pero en realidad
prevalece una visién racional y aulorilaria lanto de la fe como de la Iglesia. Su
expresién eclesial mis clara es el Vaticano [ con las constituciones dogméticas Dei
Filius sobre la fe y Pastor Aeternus sobre la Iglesia.

El Vaticano I, también en este terreno, representa una vuelta a la tradicién
biblica y patristica més primitiva, recogiendo lo mejor de los movimientos biblicos,
litdrgico y patristico. Las constituciones dogmaticas sobre la Iglesia, la liturgia y la
revelacién, son generosas con el simbolo. El hecho de definir a la Iglesia como sacra-
mento (LG 1;9; 48) es un paso decisivo en la recuperacion del simbolo. Sin embargo,
la descripcidn del sacramento como ‘‘signo e instrumento’ (LG 1) indica que
todavia persisten categorias escoldsticas en la noci6n del simbolo y que falta todavia
una vision mas integral. El camino esta solamente iniciado.

Por olra parle, la teologia de post-concilio ha desarrollado, en el primer mundo
sobre lodo, las dimensiones cientificas y seculares de la [e. No deja de ser sintométi-
co que el mismo Pablo VI, tan amigo de gestos simbélicos como renunciar a su
tiara papal, en su enciclica Mysterium fidei, para responder a ciertas teologias ho-
landesas en torno a la eucaristia, contraponga nuevamente la presencia real de Cris-
to en la eucaristia a la simbélica... En estos iiltimos aflos, por el contrario, como he-
mos visto, asistimos a una loma de conciencia teolégica de la importancia del
simbolo.8

Este breve recorrido histérico seria incompleto sin no aludimos a la Iglesia lati-
noamericana. La evangelizacién se inicia bajo la égida de la Iglesia medieval hispé-
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nica, pero pronto vivird el eco de las controversias de la reformae y de la reaccién ca.
télica de la contrarreforma. Hay que reconocer, como afirma Puebla, que la obra
evangelizadora en América Latina realizé un gran esfuerzo y cuenta en su haber con
notables sintesis de evangelizacién y promocién humena y con una gran inventiva
en la pedagogia de la fe: ‘‘la vasta gama de recursos que conjugaban todas lar artes,
desde la muasica, el canto y la danze, hasta la arquitectura, la pintura y el teatro”
(Puebla 9). Sin embargo, este notable esfuerzo pastoral no siempre estuvo acompa-
fiado y dirigido por una visiébn coherenle del simbolo, ya que América Latina
dependfa teol6gicamente de la escoldstica europea y de la apologética antiprotes-
tante. Las conferencias de Medellin y Puebla, posteriores al Vaticano II, abrieron
para América Latina un camino luminoso de mayor integracién de lo simbélico en la
vida eclesial, litirgica y en la religiosidad popular (Puebla 444-469; 895-963), orien-
tdndolo todo en una perspectiva liberadora. Por ejemplo, en Puebla {940) se habla
de “‘revalorizar la fuerza de los 'signos’ y su teologia.’’ Y todo ello teniendo presen-
te que en los rostros de los pobres (nifios, jovenes, indigenas, campesinos, obreros,
subempleados, marginados, ancianos...), se hallan presentes los rasgos sufrientes de
Cristo el Sefior (Puebla 31), llegando de este modo a una opcién preferencial por los
pobres (Puebla 1134-1165). Este es precisamente ¢l marco de nuestra actual refle-
xién sobre el simbolo.

IV. Algunas consecuencias de la pérdida de lo simbolico en la
teologia

La pérdida u olvido del simbolo ha traido consecuencias negativas tanto para la
teologia como para el mismo pueblo. Sin inimo de agotar el tema, enumeremos al-
gunos de los capftulos més significativos de esta paulatina depauperacién simbélica.

1. Relatos de origenes

Los relatos de los once primeros capitulos del Génesis, y en concrelo el tema del
parafso, al ser interpretados desde una mentelidad histérica informativa y
cientifica, han creado una serie de dificultades y de pseudoproblemas insolubles.

Al olvidar que forman parte de un género literario mitico y simbélico, se ha in-
currido en preguntas tan absurdas como jdénde estaba el paraiso? jLa primera pa-
reja humana se llamaba realmente Adén y Eva? jEs verdad que Eva fue formada de
la costilla de Adén? jDios hizo de alfarero y de anestesista? jHablaban antes las ser-
pientes? ;Cuédl fue la fruta prohibida?... La pérdida de la mentalidad simbélica creé
problemas entre la fe y la ciencia y sobre la posibilidad para un cristiano de admitir
el evolucionismo, ¢l poligenismo o el parto sin dolor. El dogma del pecado original
provocd en muchos lectores dificultades insuperables por no percibir el sentido cor-
porative del personaje Adén, simbolo de la humanidad pecadora que somos cada
uno de nosotros, y cabeza de una humanidad que en Cristo, Segundo Adén, seré re-
novada y salvada (1Cor. 15,45). Afirmaciones sobre estos primeros capitulos del Gé-
nesis por parte de la comision biblica (ctr. DS 3512-3519; 3862-3864; 3898) y de la
enciclica Humani generis revelan también una no adecuada comprension de lo sim-
bélico en la teologia biblica de aquellos aflos anteriores al Vaticano l1l.
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Las consecuencias de todo ello han sido graves: un cierto desprestigio de s fe
ante la ciencia, un vano intento de concordismo, crisis de conciencia de muchos cris-
tianos ilustrados, desconcierto del pueblo, etc. Més aiin, la nostalgia del parafso ha
actuado como freno desmovilizador para el pueblo y como excusa pare la resigna-
cién pasiva, cuando una lectura simbélica del mismo, deberia ver en el paraiso una
profecia del futuro, proyectada en el pasado.

Los relatos fundacionales de la Iglesia, al ser leidos de forma no simbélica, cre-
an también dificultades y malentendidos. Una visi6n juridicista e institucionalista
Jee, por ejemplo, Mateo 16 como la creacién de una sociedad religiosa, dotada de le-
yes, autoridades y medios para subsistir a lo largo del tiempo, olvidando que aunque
la Iglesia tiene su fundamento en el Jesds histérico pre-pascual y en la comunidad
por €l formada, no nace propiamente sino después de la ruptura de la cruz y del
evento de pascua-pentecostés. Las discusiones modernas acerca de la fundacién de la
Iglesia, cuando olvidan el caréeter simbélica de los relatos fundacionales, o caen en
un institucionalismo juridicista y fundamentalista, o desembocan en las posturas
modernistas de un Loisy. Solo de forma simbélica se puede hablar del acontecimien-
to cristolégico y pragmaético de la Iglesia, verdadero misterio de salvacién en
nuestra historia. Los padres de la Iglesia eran mucho mas profundos y respetuosos
ante este misterio al verlo preligurado simbélicamenie en la sangre y en el agua
derramados por Cristo traspasado (Jn. 19,34), agua bautismal y sangre eucaristica,
que constituye los fundamentos sacramentales de la Iglesia, nueva Eva nacida del
costado del nuevo Addn dormido y exaltado en el drbol de la cruz. La polisemia de
los simbolos, que desconcierta a los espiritus cartesianos y escoldsticos, es facilmen-
te comprendida por el pueblo sencillo. También los relatos de los origenes eclesiales
tienen mucho de profecia y de eclesiogénesis pneumaética, de una Iglesia que el
Espiritu rejuvenece y renueva constantemente hasta conducirla a la unién consuma-
da con su esposo (LG 4). Cuando esto se olvida, la eclesiologia degenera en
arqueologia de museo.

2. Vida cristiana

Al perderse el sentido simbadlico, la Iglesia se llega a definir como *‘sociedad
perfecta,” tan visible e histérica como ““la republica de Venecia’’ (Bellarmino). Los
mismos simbolos eclesiales, interpretados de forma puramente légica, conducen a
conclusiones desorbitadas. Asi la imagen de la nave o del arca, cuando se extrapola,
conduce al rigorismo del extra ecelesiam nulla salus, cuyo representante iiltimo fue
L. Feeney (DS 3866-3873). La misma imagen del cuerpo de Cristo, si se interprela
unilateralmente y de forma juridica, lleva a perderse en disputas sobre la pertenen-
cia a la Iglesia (quaestio de membris)y a identificar el cuerpo mistico de Cristo con
la Iglesia romana. No se puede criticar el privilegiar un simbolo (por ejemplo, el Va-
ticano Il en Lumen gentium, privilegié sin duda el de Pueblo de Dios), pero no es
licito absolutizarlos (por ejemplo, afirmando que sblo es legitimo el de cuerpo de
Cristo). No se puede contraponer el simbolo de la Iglesia madre al de Iglesia esposa,
sino se quiere caer en una jerarcologia parcial. Ni al contrario. La Iglesia es un mis-
lerio y cuando se prescinde de su expresion simbélica se la convierte en una simple
institucién,
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La lectura no simbolica del ministerio petrino, iniciada sobre todo a partir de
Gregorio VII, ha tenido consecuencias serias para la eclesiologia y para la vida cris-
tiana. Los simbolos de roca, llaves y pastor, indican ser signo de unidad y de comu-
nién, de autoridad para el servicio, palabra autorizada para confirmar la fe de los
hermanos y salvaguardar la comunién eclesial, apacentando el rebafio conliado,
sobre todo con el propio testimonio de vida (1Pe. 5,3). La Iglesia local de Roma, por
sus origenes santificados por la sangre martirial de Pedro y de Pablo, posee una
primacia entre todas las iglesias locales y se constituye en el lugar simbélico de esta
“‘presidencia en la caridad’’ (Ignacio de Antioquia) de los sucesores de Pedro. El
obispo de Roma posee el carisma y la misién petrina y es el simbolo de la comunidn

eclesial (koinonria).

Pero al perderse lentamente esta sensibilidad simbélica, Roma se convierte en
fuente, origen de toda la Iglesia, el papa llega a ser ‘‘obispo universal’’ y sus mismas
denominaciones evolucionan: de vicario de Pedro (L#6n Magno) pasa a llamarse vi-
cario de Cristo (Juan VIII) y vicario de Dios (Inocencio III). La eclesiologia de comu-
nién se lransforma en eclesiologia juridica, de autoridad y de poder centralizado, y
los tratados de eclesiologia se convierien en tralados sobre el poder pontificio.

Las consecuencias de este proceso han sido lrigicas: separacidn de las ih[esias
de oriente y de las de la reforma, y el hecho de que el papado, que deberia ser
simbolo de la unidad y de la comunién, constituya actualmente el obstdculo mas gra-
ve en el camino de ecumenismo.’’? El pueblo sencillo, sin perder "'el afecto cilido
por la persona del Santo Padre’’ (Puebla 454), como lo demuestran los viajes pontifi-
cios, nuHc}leja de mirar al Valicano como un poder, semejante a los poderes de este
mundo.

La pérdida del sentido simbélico ha afectado de modo peculiar a los sacramen-
tos. De simbolos eclesiales pasan a ser instrumentos eficaces de la gracia, causas ins-
trumentales sobre las cuales las escuelas teolégicas disputardn sobre su tipo de
causalidad (moral, [isica, juridica...). La instituciéon de los sacramentos por Cristo,
leida desde una visién juridicista de la fundacién de la Iglesia, se agota en la
leologia cldsica medieval en consideracién sobre el vinculo inmediato entre los
sacramentos y la voluniad implicita o explicita de Cristo, olvidando las dimensiones
eclesiolégicas pneumaticas y simbalicas del tema. Los sacramentos se vinculan di-
reclamente a Ja encarnacion de la cual son prolongacién, pero sin pasar por la Igle-
sia, ni por el misterio de pascua-pentecostés. Se llega asi a una vision objetivista, mi-
nimalista y exirinsecisia de los sacramentos, canales de gracia que producen la sal-
vacién cuando no se pone 6bice. Las dimensiones significativas y simbélicas han
quedado opacadas y la misma liturgia sacramental se empobrece: el agua bautismal,
por ejemplo, se reduce a la infusion de unas pocas gotas y su sentido se limita al de
lavar. E] sacerdote es un mediador, un administrador, un hombre de sacramento,
mas que el responsable de la comunidad eclesial, quien al presidir las celebraciones,
sobre todo la eucaristia, simboliza la re{erencia absoluta de la Iglesia a Cristo.!!

En algunos sacramentos esta pérdida de lo simbélico ha llevado a problemas
intrincados. El caso més tipico seria el matrimonio. El misterio del amor de Cristo
a su Iglesia, simbolizado sacramentalmente por la mutua entrega amorosa de los es-
posos cristianos, parcce desvanecerse cuando tiene la primacia la dimensién de
contrato juridico, rato y consumado, reddere debitum, y su finalidad se divide en un
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fin primario (la procreacién de la prole) y un fin secundario (la ayuda mutua y el re-
medio de la concupiscencia). Muchos problemas teolégicos, morales, incluso canéni-
cos del matrimonio (divercio, indisclubilidad, consumacién, moral [amiliar, regula-
cion de la natalidad...) s6lo podran tener una adecuada solucién cuando se le devuel-
va al matrimonio su dimensién verdaderamente simbélica. La Iglesia oriental, que
ha mantenido la tradicién simbdlica del matrimonio, posee una teologia y una moral
rica de este sacramento.

También la vida religiosa, que no es sacramento, ha quedado perjudicada al
ser considerada de forma no simbélica. La vida religiosa en sus origenes mantuvo
un claro sentido de simbolo profético y escatologico del reino, testimonio martirial
del seguimiento de Jesiis y de la tension hacia la utopia. En la edad media pasé a ser
instituto de perfeccioén, estado de perfeccion, del cual los tres volos constituyen su
garantia juridica. No es casual que la iriada de pobreza, castidad y obediencia, asi
formulada sea del siglo XII. De este modo, el pueblo de Dios se divide, en la practi-
ca, en los seguidores de los mandamientos (el pueblo) y los cultivadores de los conse-
jos evangélicos (los religiosos). La vida religiosa adquiere un rango de estado aris-
tocrético en la Iglesia, el cual le permite dispensarse de examinar su sentido proféti-
co en la Iglesia y en la sociedad.

3. Escatologia

La escatologia cristiana también se ha empobrecido al convertir el rico arsenal
simbélico del apocalipsis y de la parusia en el moralismo de los novisimos y en consi-
deraciones abstractas e individualistas sobre la visién bealifica. No es casual la si-
multaneidad entre la pérdida del simbelo, la disminucidn eclesial de la tensién esca-
tolégica y la instalacién de la Jglesia en este mundo, confundiendo la encarnacién
con la mundanizacién y la legitimacién del statu quo. La Iglesia sin escatologia se
convierte en institucién de poder e ideologia de vencedores. Al revés, la escalologia
ayuda a manlener viva la distancia entre el *‘ya si’’ y el “"todavia no,”’ entre *‘este
mundo'’ y el reinado definitivo de Dios. Precisamente cuando la Iglesia institu-
cional apaga las imdgenes de la escalologia del reino, el pueblo busca a través de
movimientos utopicos y milenaristas, una compensacion a los dolores de esta vida y
al déficit de esperanza simbdlica eclesial. Joaquin de Fiore es del siglo XII.

El género apocaliplico encuenira gran resonancia en los sectores marginados
de la sociedad, los cuales ven en la parusia y en los simbolos de la nueva Jerusalén
una respuesta a sus inquietudes, ya que en la parusia queda claro que el reino es pa-
ra los pobres y quienes sulren persecucién, que Dios “‘derriba del solio a los podero-
so0s y exalla a los humildes’” (Lc. 1,52). Los “‘sin future hislérico’ son los mds sen-
sibles al anuncio de la parusia, y buscan en los simbolos apocalipticos una alternati-
va a este mundo injusto. S6lo una Iglesia de los pobres, puede mantener viva la es-
peranza del reino de Dios y la critica a los dioses de este mundo. Los simbolos
apocaliptlicos subvierten el orden establecido. La Iglesia, al olvidarlos, se hace inca-
paz de decir una palabra de esperanza al pueblo pobre y se identifica en la praclica
con los intereses de los sefiores de este mundo. Una Iglesia sin simbolos escatologi-
cos deja de ser profética. El pueblo necesita que le anuncien que Babilonia caerd y
que la mujer coronada de doce estrellas vencera al dragén.!?
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4. El pueblo perdedor

La victima primera de todo este olvido de lo simbélico es el pueblo sencillo y
pobre. Sin origenes y sin escatologia simbélica, marginado de una Iglesia cada dia
més convertida en institucién de poder, alejado de los sacramentos eclesiales para
los cuales se le exigen unos requisitos intelectuales que superan con frecuencia sus
posibilidades reales, alejado de la perfeccién que parece destinada a los religiosos...
el mundo de los pobres deja de ser el sujeto privilegiado de la evangelizacion y del
reino, para ocupar un lugar periférico no sélo en la sociedad, sino en la misma Igle.
sia y en la teologia. El pobre no aparece como un simbolo de Cristo (Mt. 25), sino co-
mo una pesada carga y un simple objeto de beneficiencia eclesidstica. La Iglesia pa-
rece identificarse con el mundo de la riqueza, del poder y de la racionalidad ilustra-

da.

Afortunadamente el Vaticano Il ha supuesto una revisién de toda esta si.
tuacidén. Se inicia un redescubrimiento de lo simbélico en la escritura (DV), la Igle-
sia (LG, AG, GS), los sacramentos (SC), en la vida religiosa (LV VI y PC) y en la
escatologia (LG VII). Consiguientemente se vuelve al ideal de una Iglesia de los
pobres, preconizado por Juan XXIII.

V. ;Coémo potenciar lo simbélico en la teologia?

Es siempre més facil detectar los errores que hablar de caminos alternativos.
Con todo, proponemos algunas pistas posibles para esta potenciacién de lo simbéli-
co en la teologia.

1. Recuperar el simbolo c6smico

El primer paso para la recuperacidn de lo simbélico en la teologia estriba en re-
cuperar la dimensioén césmica de la fe. Ciertamente las grandes hazafias de Dios se
inscriben en la historia salutis, pero esto no implica una desmaterializacion de la di-
mensién césmica de la salvacién. La historia de la salvacidn, des:de el Génesis al
Apocalipsis, se inscribe en un escenario de materia creada por Dios, tierra y cielos
que deberdn irse transfligurando hasta constituir los cielos nuevos y la nueva tierra
de la escalologia. Es preciso reelaborar una teologia de la creacién, que no se limite
a desarrollar unilateralmente el mandato de dominar la tierra y someterle (GN 1,28),
sino que sepa contemplar la creaciéon como un simbole de Dios.

Los cielos y la tierra, los frutos de la tierra, el agua, el pan, el vino, el aceite,
sobre todo el cuerpo humano, son simboles misteriosos de realidades trascendentes.
Sélo a partir de aqui es posible revalorizar el sentido del simbolo. Las teologias que
desmaterializan la salvacién son incapaces de comprender la encarnacién, Maria, la
Iglesia y los sacramentos. Propensas a esta incomprensién dualista son no sblo las
teologias de la reforma, sino también algunas corrientes catélicas. Se ha observado
que Aguslin, por su pasado de pecado, no logrb nunca reconciliarse con el cuerpo,
ni con la materia.
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Al revés, el mundo de la religiosidad popular, muy ligado a lo rural, es muy sen-
sible a lo cosmico y a su analogia simbélica. La tierra es a la vez madre [ecunda que
nos alimenta, Virgen Maria, lugar de reposo sepulcral y seno de una nueva vida. La
Pachamama andina recoge todos estos significados que turban a los espiritus dema-
siado logicos y univocos. El mundo del oriente cristiano y su teologia de la transfigu-
racidbn pueden aportarnos mucho a esta recuperacién teolégica del sentido de la
tierra y de la materia y a su capacidad simbélica.'4 El desarrollo moderno de las
ciencias ecolégicas concuerda con este respeto profundo al sacramento de la cre-
acion cosmica, el cual resiste a ser considerado solamente como objeto de explota-
cion, depredacidn y consumo.

Esta recuperacion cosmica permitira una relectura posiliva de los relatos de
origenes y de la escatologia, orientando la vida no hacia una nostalgia del paraiso,
sino hacia la bisqueda de la lierra nueva. Y todo ello desde la perspectiva de los
pobres, quienes son los inicos que pueden llegar a comprender lo que significa ca-
minar hacia la ulopia del reino. $6lo una Iglesia de los pobres puede mantener en-
cendidos los simbolos de la esperanza del reino y clamar ;Ven Sefor! La Iglesia de
América Latina, que vive teologicamente en tiempo de adviento, necesita reavivar
esta esperanza. Los escritos de Carlos Mesters son un modelo de esta recuperacién
simbélica de los origenes y de la escatologia.!®

Desde esta perspectiva es posible revalorizar ]as dimensiones simbélicas de la
liturgia cristiana y de la liturgia de la vida: sacramentos y sacramentales, celebra-
ciones festivas, imagenes e iconos, cantos y danzas populares, ofrendas y toda la rica
simbdlica de la religiosidad popular.

Indudablemente toda materia debe ser iluminada y purificada desde el miste-
rio de la cruz y la resurreccién de Jesius, pero una profundizacién del sentido teolé-
gico del cosmos nos ofrece una postura de simpatia inicial al simbolo, sobre todo a
los de la religiosidad popular, que es la religién de los pobres (EN 48). Una auténti-
ca pastoral liberadora ha de ser simbélica, comenzando por los simbolos cosmicos.

2. Redescubrimiento del simbolismo histérico

No basta potenciar los simbolos cosmicos, hay que redescubrir los simbolos his-
téricos. El talante catélico del simbolismo c6smico debe completarse, segin Tillich,
con el talante protestante de lo utdpico. Asistimos hoy a un desplazamiento de lo sa-
grado hacia el polo prolético e histérico. La historia sigue constituyendo la me-
diacién privilegiada de la salvacién,!® el lugar donde se manifiesta simbélicamente
la gracia del Seior. Esta historia no es homogénea, sino que en ella hay momentos
de especial densidad salvifica, de incandescencia escatologica, tiempo de gracia y
de visita de Dios, liempos oportunos, Kairés en lenguaje biblico (2Cor. 6,2). El Vati-
cano II desarrollé la teologia de los signos de los tiempos (GS 4, 11, 44), de raices

biblicas (cfr. Mt. 16,3).

Pero hay que concretar mds esla perspectiva desde América Latina, siguiendo a
Medellin y a Puebla, el gran signo de nuestro tiempo es el ansia de liberacion de los
pueblos pobres y oprimidos, cuyo clamor sube al cielo de forma clara, creciente, im-
petuosa y amenazante (Medellin, '‘Pobreza de la Iglesia’ 2; Puebla 87-89). E] cla-
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mor de los pobres es hoy el simbolo hislorico prototipico de la salvacién en América
Latina.!?

Este clamor de los oprimidos, como todo simbolo verdadero, posee una clara am-
bivalencia: es simbeolo de muerte y de vida. El clamor de los pobres es simbolo de
muerte en la medida en que expresa el sufrimiento injusto del pueblo, su dolor, el
pecado de una sociedad estructurada injusiamenie, demoniaca, dominada por los
dioses de la muerte, por la bestia apocaliptica. Este clamor se maniliesta en América
Latina a través de las formas mds variadas: manifestaciones de mujeres con cacero-
las vacias, canciones de protesta, marchas de las madres argentinas de la Plaza de
Mayo y de las madres salvadorefias ante catledral, quienes reclaman a sus hijos desa-
parecidos, huelgas de metalirgicos brasileros, huelgas de hambre de mineros boli-
vianos, concentraciones contra las dictaduras militares, contra el FMI y los paises

del norte...

Este clamor del pueblo es el clamor del Siervo de Yahvé, el clamor del crucifica-
do. Saber escuchar este clamor, discenirlo, sentirse interpelado por él, es tarea te-
olégica ineludible hoy en todo el mundo y concretamenie en Ameérica Latina.

La reciente Oda a Reagan, del obispo Pedro Casaldaliga puede ser un ejemplo
de este clamor de denuncia y de la dimensién simbélica y prolética de este grito del

pueblo.

Te excomulgan conmigo los poetas, los niilos, los pobres de la tierra.
10yenos

Hay que pensar humanamente el mundo!

No te hagas el Nerén.

La raza de los hombres ya no esld para imperios.
Reagan, escucha: el sol

nace sol para todos

y llueve el mismo Dios

sobre 1odas las vidas que ha llamado a la fiesta.
Ningin pueblo es mayor.

Haz el patio en tu casa,

i Respétanos!

Raquel 1e sabe Herodes,

y habras de responder por su desolacién.
Podéis creeros duefios, podéis tenerlo lodo,
incluso dios, jtu dios!,

—el idolo sangriento de tus délares

el maquinal Moloch—

pero le [alta el Dios de Jesucristo,

la Humanidad de Dios.

Yo juro por la sangre de Su Hijo,

que otro imperio mato,

y juro por la sangre de América Latina
—preifiada de auroras hoy—

que 10
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seras el dltimo
(grotesto)
emperador.18

Pero el clamor es también simbolo de vida, simboliza el ansia de liberacién de
los pueblos oprimidos, la fe en el Dios de la vida, la esperanza de un mundo mejor,
la alirmacién de la utopia del reino desde su negatividad pecaminosa, la anticipa-
cion de la tierra nueva, la alegria en medio de los dolores del parto del nacimiento
de una nueva humanidad. Es la sangre de los Romero, Espinal, Joao Bosco Penido
Burnier, Angelleli, de mujeres desconocidas, de catequistas, de nifios, de religiosas,
que claman justicia y cantan el cdntico victorioso de quienes han sido blanqueados
con la sangre del cordero (Apoc. 7,14).

Es el clamor de la nueva vida que surge por doquier: comunidades eclesiales de
base, nuevos ministerios, nueva imagen de sacerdotes y de obispos, vida religiosa in-
serla entre los més pobres... Son los indios Tapirapé quienes ante la cercania evangé-
lica de las hermanitas de Jesis, vencen su desesperacién y deciden oplar nuevamen-
te por la vida y procrear hijos. Es la Misa Nicaragiiense que canta al Dios de los
pobres. Es la alegria del pueblo anle todo avance de libertad, fraternidad y humani-
dad. Es la [iesta cuando un pais pasa de la dictadura militar a la democracia, o
cuando se hace justicia a los antiguos opresores del pueblo. Son las fiestas populares
—carnaval, [iestas patronales— que constituyen un grito de esperanza en medio de
una siluacién de muerte y realizan las bienaventuranza de la risa de los pobres. Son
las nuevas versiones del Magnificat de las mujeres nicaragiienses que cantan al Dios
liberador. Es la nueva poesia y la nueva narrativa de América Latina que sorprende
al mundo por su creatividad y su vitalidad, cuande pareceria que sélo puede narrar
la triste ““crénica de una muerte anunciada’ por todos los grandes de este mundo y
los poderosos paises del norte...

Una teologia que desee ser simbdlica v popular debera saber discernir en estos
gritos de vida el clamor del Espiritu que gime por su liberacién.

VI. Conclusion

Nuestro punlo de partida para reflexionar sobre el simbolo ha sido la opcidn
por los pobres. Desde el pobre, como simbolo privilegiado de Jesis y desde su cullu-
ra y religiosidad prolundamente simbélica, se esclarece con una nueva luz la dimen-
sion simbdlica de la teologia.

Ahora, al concluir estas reflexiones llegamos a la conclusidon de que la misma
opcion prelerencial por los pobres es una opcidn simbélica de una Iglesia que desea
ser Iglesia de todos, pero en especial de los pobres. Es sintomatico que quienes se
mueven dentro de los esquemas mas racionales y menos simboélicos de la teologia
moderna interpreten la opcidn por los pobres como exclusivismo y se escandalicen
de esta parcialidad eclesial que creen lesiona la universalidad catdlica. Incluso in-
tentan aguar esta expresion hasta vaciarla de contenide. La opcidn por los pobres
seria una hermosa {rase, nada maés.

La opcion por los pobres es un gesto simbélico y profético como los realizados
por los proletas del Anliguo Testamenlo y, por el mismo Jesus, quien al privilegiar
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el sector popular expresa simbblicamente el amor misericordioso de Dios para con
los que sufren injustamente, més alld de toda consideracién moral o personal sobre
la conducta de los mismos pobres (cfr. Puebla 1142). Eg la forma simbélica de expre-
sar hoy que Dios es Dios de la vida, de la justicia y el derecho, de la gracia y la mise-
ricordia. S6lo desde una mentalidad simbélica se puede comprender que la opcién
por los pobres, lejos de herir la universalidad, es la Gnica forma concreta de reali-
zarla hoy.

Nos hallamos ante un “circulo simbélico-popular:’’ s6lo desde la opcién por los
pobres se puede llegar a comprender el simbolismo cristiano y sélo desde el simbo-
lismo se puede comprender la opcién de la Iglesia por los pobres. Circulo no vicioso,
sino salvador y liberador, que exige de todos una mayer insercién en la historia de
dolor de los pobres.

Esie es el aporte de los paises pobres al universo teolégico del simbolo: no hay
auténtica simbologia, ni en el dogma, ni en la liturgia, si se margina a los pobres.

Podriamos resumir todo lo dicho de forma simbé6lica, recordando, con Puebla,
que la identidad histérica, cultural y evangélica de América Latina ''se simboliza
muy luminosamente en el rostro mestizo de Maria de Guadalupe, que se yergue al
inicio de la evangelizacién’’ (Puebla 446).

Pero este rostro mestizo de Maria, ''gran signo de rostro maternal y misericor-
dioso de la cercania del Padre y de Cristo’’ (Puebla 282), se inclina precisamente ha-
cia el indio Juan Diego, el més pequefio de sus hijos, simbolizando de este modo su
opcién preferencial por los pobres. Las virgenes de América Latina —Guadalupe,
Copacabana, Aparecida, Lujén... encarnan simbélicamente la auténtica tradici6n.
Por eso el pueblo las siente cercanas y las venera con devocién filial. Maria ejempli-
fica de [orma luminosa toda la densidad y gravidez teolégica del simbolo: ella nos
comunica a Jesis, misterio de liberacién. Maria es el prototipo de una teologia sim-
bolica y popular.
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