DE LA DIALECTICA AL SIMBOLISMO
UN GIRO IMPORTANTE EN LA TEOLOGIA
DE LOS SACRAMENTOS

En los cien afios largos que nos separan de la «Aeterni Patris» la
sacramentologia ha recorrido un largo camino de renovacién!. A mi
entender, uno de los hitos mds importantes en ese recorrido ha sido
la superacién de la llamada «crisis de la idea sacramental» y la lenta
recuperacién de la sensibilidad simbdlica en el quehacer teolégico en
este campo.

Bien es verdad que «simbolo» es una categoria fundamental que
trasciende el Ambito de los sacramentos y sirve para definir las rela-
ciones entre Dios y el hombre, entre la revelacién y la experiencia, y
para posibilitar la articulacién de lo temporal y lo eterno, de lo visible
y lo invisible. Se comprende, por tanto, que el descubrimiento de que
«el simbolo no es un ornamento accesorio del misterio ni una pedago-
gia provisional, sino el recurso esencial de la comunicacién»? afecte a
todos los campos de la teologia: a la teologia de la Revelacién y de la
Palabra, a la cristologia, a la eclesiologia, a la pastoral® Pero se echa
de ver también ficilmente que interesa de una manera muy peculiar
a la teologia de los sacramentos, dada la naturaleza simbdlica de
éstos.

Queremos narrar ¢como se ha pasado de la dialéctica al simbolismo
en ¢l tratamiento teoldgico de los sacramentos, indicando los factores

1 Cf. C. B. O'NeL, La teologia de los sacramentos, en La teologia en el si-
glo XX, vol. III (BAC maior, 7), Madrid 1974, 203-245.

2 M.-D. CHENU, Anthropologie de la liturgie, en La liturgie aprés le Vatican 11
(Unam Sanctam, 66), Paris 1967, 174.

3 Cf., por ejemplo, CH. A. BerRNarD, Théologie symbolique, Paris 1978, y los
escritos de P. Tillich y K. Rahner citados en la nota 88.
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que han impulsado a dar ese paso. Algunos de esos factores provienen,
como era de suponer, del propio campo de la teologia, en forma de re-
cuperacion de categorias y expresiones tradicionales cuya memoria ha-
bia perdido el lenguaje de los tedlogos. Pero es de justicia reconocer
la deuda que ha contraido la teologia en este terreno con las ciencias
del hombre. Saliendo de su aislacionismo, se ha puesto a dialogar con
ellas y se ha dejado interpelar por los principales logros de estas cien-
cias. Por ejemplo, se ha interesado por la fuerte recuperacién del len-
guaje simbdlico habida en ellas y ha salido beneficiada, porque la ca-
tegoria «simbolo», utilizada tradicionalmente por la teologia, ha visto
acrecentada su capacidad como instrumento de penetracién teoldgica
gracias a las intuiciones de las ciencias modernas del hombre.

Durante el periodo que es objeto de nuestra encuesta, no todas las
fuerzas han sido favorables a esta recuperacién. Han seguido en activo
los agentes que, desde antiguo, venian propiciando el proceso desinte-
grador de la mentalidad simbdlica, con fuerte impacto negativo en la
‘concepcién teolégica de los sacramentos.

Empezaremos, pues, por detectar esas corrientes antisimbdlicas to-
davia vigentes y su eventual repercusién en Ia teologia de los sacra-
mentos (I). Analizaremos luego la polifacética recuperacién de la sen-
sibilidad simbélica en el 4mbito de las ciencias humanas, subrayando
en particular aquellos elementos que puedan interesar mas a la teologia
de los sacramentos (II). Sefialaremos por fin los pasos que han ido
alejando a la teologia del tratamiento dialéctico de los sacramentos y
acercandola a un tratamiento a partir del simbolismo (III).

I. LA «<EROSION SIMBOLICA» Y SU REPERCUSION
EN LA TEOLOGIA DE LOS SACRAMENTOS

La situacién de la teologia de los sacramentos en el dltimo tercio
del siglo XI1X se caracteriza por la incapacidad de los tedlogos para
pensar y razonar simbdélicamente. No es que desecharan explicitamente
las categorias de «signo» y «simbolo», pero era insignificante el papel
que les hacian jugar en-la reflexién teolégica.

Se concebian los sacramentos, ante todo, como «medios» de salva-
cién y se analizaban a partir de las categorias de «instrumento» y
«causa». Era el concepto de «causalidad», sobre todo, la que deter-
minaba Ia manera de tratar los sacramentos. Resultaba un esquema
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‘de representacién «extrinsecista»: la conciencia objetivante proyecta
los sacramentos al exterior del sujeto.

Al descuidar el entrongue de los sacramentos en la concepcién sim-
bélica se renuncié al instrumento que permitia mostrar sus conexiones
con la Historia de la Salvacién, con el misterio de la Iglesia y con la
experiencia personal-humana. Venian a faltarle asi el contexto cris-
tolégico, el eclesial y el humano.

Predominaban los planteamientos juridicos en torno a las condicio-
nes de validez y licitud en la «administracién» de los sacramentos. Se
cay6 en el «validismo» y en el «minimalismo», minando de esta manera
las bases a la reflexién teoldgica .

A esta situacién no se llegé en un dia. La teologia del siglo xix
heredé los frutos de un largo proceso de «crisis de la idea sacramen-
tal», cuyos origenes F. Pratzner sitiia en el periodo carolingio. En la
controversia eucarfstica entre Ratramno y Radberto, en el siglo 1x,
se advierten sintomas de distanciamiento de la mentalidad simbélica
de los Padres®. Las raices tultimas de este proceso que se inicia aqui
estarian en la incapacidad de los pueblos germaénicos para comprender
los simbolos reales; para ellos el simbolismo se diluia en alegorismo.

Vendran luego, a lo largo de los siglos, diversas opciones filoséficas
y religiosas que iran relegando mdas y mais al olvido, en la tradicién
‘occidental, el modo de conocimiento simbélico °.

1. Para empezar, el recurso de la Escolastica al conceptualisnio
aristotélico y a la dialéctica, como instrumentos de penetracién teold-
gica, privé de su atmésfera vital al pensar simbélico. La llegada del
aristotelismo significé, en particular para la sacramentologia, un va-
ciamiento interior de las categorias «signo» y «simbolo»: se conira-
pone simbolo a realidad; se establece distancia entre ambos, rompiendo
su natural unidad. Para salvar el sacramento se hace necesario subrayar
fuertemente la causalidad’.

¢+ Ver en C. E. O'NEIL, art. cit., 204s, un ejemplo tipico de sacramentologia
“de las postrimerfas del siglo x1x: A. Lehmkiihl.

§ Cf. F. PRATZNER, Messe und Kreuzesopfer. Die Krise der sakamentalen Idee
bei Luther und in der mittelalterlichen Scholastik (Wiener Beitridge zur Theologie, 29),
Viena 1970, 119-132,

¢ PDan también algunos materiales para la historia que vamos a resumir en
este apartado: G. Duranp, L’imagination symbolique (coll. SUP, 66), Parfs 31976,
21-41; 1. Garcfa Tato, Die Aversion in der Geschichte der Theologie gegen das
Symbol: Revista Espaifiola de Teologia 37 (1977) 409-421.

7 Hay que advertir, sin embargo, que los investigadores no se ponen de acuerdo
‘sobre. el grado en que padecieron esta «crisis de la idea sacramental» los escolésti-
cos, en especial Santo Tomds; cf. F. PRATZNER, o.c., 58-83.
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Pero el vehiculo de las corrientes antisimbdélicas serd, del siglo xiv
al siglo xX, el conceptualismo aristotélico en su versién distorsionada
de Ockam y Averroes® Con el nominalismo la disolucién del simbolo
alcanzé cotas muy elevadas®.

2. Encontramos la misma impotencia para pensar sacramentalmen-
te en los reformadores del siglo XVI, hijos espirituales del nominalis-
mo. Les incapacitaba para ello su racionalismo, su espirftualismo y el
empefio que ponian en la interiorizacién de la fe ™.

Las declaraciones de Trento sobre los sacramentos se inscriben
dentro de las mismas coordenadas en que se venia moviendo la clucu-
bracién teoldgica desde los tiempos de la Escolastica. No aportan nada
nuevo sobre el modo de causalidad de los sacramentos “.

El enfoque unilateral de la apologética antiprotestante, con su énfa-
sis casi exclusivo en la causalidad de los sacramentos, llevard a una
desvitalizacién atin mayor del simbolo en los siglos posteriores a Tren-
to. Surgen entonces las diversas teorias sobre la causalidad de los sa-
cramentos (fisica perfectiva, fisica dispositiva, intencional, moral, ju-
ridica) 2,

3. Desde los comienzos del siglo xvii, para el pensamiento racio-
nalista que se impone, sobre todo, con Descartes, el mundo deja de ser
simbolo de realidades superiores, para convertirse en puro objeto de
investigacién cientifica. La Ilustracién, por su ideologia de la «religién
pura», buscé establecer una religion interior, enteramente espiritual.
Del mundo de lo sacro gquedaron eliminados todes los elementos sim-
bdlicos y misticos.

A la autosuficiencia del racionalismo se sumaran luego los éxitos
de las ciencias exactas y los triunfos de la técnica para desprestigiar
y marginar el aspecto simbdlico-imaginativo de la vida humana.

En esta misma linea y siguiendo las huellas de A. Comte, el positi-

¢ Cf. G. Duranp, o.c., 27.

¢ Para los nominalistas, el simboloc sacramental sélo puede ser condicién u
ocasion para la accidn inmediata de Dios. De ahi el cardcter arbitrario de los sim-
bolos sacramentales: cualquier otro simbolo hubiera podido valer para cada uno de
los sacramentos, No es posible conocer la conexién entre causa y efecto.

®  Para Zwinglio, por ejemplo, lo espiritual y lo corporal se excluyen. «Dios es
espiritu»: quien quiera llegar a El tendrd gue dejar atrds todo lo corporal y visible.
Los ritos, las acciones simbdlicas tienen, a lo sumo, una funcién pedagdgica y per-
tenecen al «atrio» de la «verdadera religion».

1 Cf. H. E. SCHILLEBEECKX, De sacrameniele heilseconomie, Antwerpen 1952,
187-198.

2  Una presentacién y critica de estas teorias, en J. H, Nicoras, La causalité des
sacrements: Revue Thomiste 62 (1962) 517-570.
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vismo negara al simbolo derecho de ciudadania en el dominio del saber
so pretexto de que solamente la investigacién cientifica merece ser con-
siderada como conocimiento en sentido propio. El simbolo no seria mas
que una forma camuflada de hablar sobre realidades que sélo pue-
den conocerse adecuadamente mediante el discurso objetivo-concep-
tual &,

4. En las corrientes antisimbdlicas de los cien ultimos afios detec-
tamos otras dos posturas fundamentales: el idealismo de Fichte y el
materialismo marxista.

4.1. La visién idealista considera al hombre como un espiritu auté-
nomo, un espiritu puro, que se construye totalmente a si mismo por
sus propias decisiones. Incapacita para explicar aquellas realidades de
la fe cristiana que se valen de la materia y del cuerpo como expresion
del espiritu. Su légica interna lleva al idealismo a hacerse antisacra-
mentalista 4,

El pensamiento idealista arraigé profundamente en la conciencia
europea, especialmente en la alemana. Concretamente, la teologia dia-
Iéctica de Karl Barth, Emil Brunner y Rudolf Bultmann, que desperté
considerable entusiasmo entre las dos guerras mundiales, se mueve bajo
la égida del idealismo. Quiere salvar a toda costa la trascendencia de
Dios («ganz Anderes») y de la revelacién: entre Dios y el mundo existe
una diferencia cualitativa infinita; ninguna criatura tiene ninguna se-
mejanza con Dios. La revelacién es un encuentro oscuro y misterioso
con Dios en fe, en la palabra de Dios en Cristo, pero de ninguna manera
en el simbolo.

Karl Barth rechaza el papel mediador del simbolo. Segtin él, puede
comprometer la trascendencia de Dios y oscurecer la unicidad de la
Revelaciéon objetiva de Dios en Cristo: se corre peligro de considerar
los simbolos como emanaciones necesarias de la conciencia humana
bajo el impacto de situaciones histéricas particulares, es decir, como

B (Durante dos siglos la imaginacién es anatematizada violentamente. Brun-
schwig la considera todavia como ‘pecado contra el espiritu’, mientras que Alain no
ve en ella més que la influencia confusa de la conciencia; Sartre sélo descubre en lo
imaginario «la nada», «objeto fantasma», «pjobreza esencial»: G. DURAND, o.c., 25.

Para instrumentalistas con mentalidad empirica, como Richard Braithwaite, el
lenguaje simbélico no es més que una ficcién 1til para evocar actitudes éticas dis-
tintivas. La bilsqueda seria de la verdad exige el abandono del lenguaje simbdlico
por el lenguaje directo; cf. A. DuLLes, The Symbolic Structure of Revelation:
Theological Studies 41 (1980) 635-67.

¥ Cf. J. RarzinoeRr, El fundamento sacramental de la existencia cristiana, en
Ser cristiano {col. Estela, 54), Salamanca 1967, 79-81.
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proyecciones de necesidades humanas. En consecuencia, la palabra de
Dios en Cristo no seria mas que «un simbolo entre otros simbolos» %,

Por su parte, R. Bultmann, creyendo y queriendo condenar de raiz
el principio mismo sacramental, afirma que el espiritu no puede ali-
mentarse de nada material. La demitizacién del Nuevo Testamento
desemboca en una desencarnaciéon de la Palabra, en una desacramen-
talizacion del cristianismo .

4.2, La segunda postura fundamental que advertimos en las co-
rrientes antisimboélicas de los ultimos cien afos, el materialismo mar-
xista, esta ligada al idealismo. Segin Heidegger, el materialismo no
consiste tanto en interpretarlo todo como materia, sino en valorar toda
la materia como puro material del trabajo humano. El «homo faber»
considera las cosas, no en si mismas, sino como funciones de su tra-
bajo. En una perspectiva asi desaparece el simbolismo; se pierde la
capacidad de salir de la prisién que significa el mundo del trabajo y
de contemplar lo eterno a través de lo visible. No queda aqui espacio
libre para la comprensién simbdlica del mundo, de las cosas, de la
materia ¥,

4.3, Como era de 'prever, la nueva mentalidad técnico-urbana y fun-
cionalista, que se ha desarrollado, en el mundo occidental moderno, en
el caldo de cultivo del pensamiento racionalista-positivista-materialista,
ha ido ahogando en el hombre su tendencia natural a la expresiéon sim-
bdlica y ha cegado su apertura a las misteriosas sacramentalidades que
emergen de la naturaleza y de la comunidad e historia humanas, Las
cosas so6lo le dicen su composicién fisico-quimica y su capacidad de
funcionamiento; ya no le hablan del amor divino ni de otros mundos.
Es la «unidimensionalidad» de la vida en las sociedades industrializa-
das, que denunciaria H. Marcuse en 1964. Segun el andlisis de J. Bau-

15 Die Lehre vomt Wort Gottes. Prolegomena zur kirchlichen Dogmatik, en Die
kirchliche Dogmatik, vol. 1/1, Zurich *1964, 64. Sobre la doctrina sacramental de
K. Barth y su escuela, cf. L. VILLETTE, Foi ef sacrement, vol. 1I, Paris 1964, 284-305;
A. SKOWRONEK, Sakramente in der evangelischen Theologie der Gegenwart, Munich-
Paderborn-Viena 1971, 42-94,

%  Sobre la doctrina sacramental de R. Bultmann y su escuela, cf. L. VILLETTE,
o.c., 306-317; A. SKOWRONEK, 0.c., 93-141.

Aunque 1a teologia dialéciica niega que la Palabra de Dios sea simbolo, sin em-
bargo, al describir su estructura y funcionamiento, le atribuye una estructura y una
actividad similares a las de nuestro simbolo: el Dios que se revela se expresa a Si
mismo en su Palabra; ésta actda misteriosamente sobre la conciencia humana; su-
giere méis de lo que puede describir o definir; apunta, méas alld de si misma, al
misterio que hace presente. Cf. A, DULLESs, art. cit., 71-72.

17 Cf. J. RATZINGER, 0., 81s.
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drillard ®, la sociedad de consumo, por la légica interna del sistema,
ahoga el intercambio simbdlico. Consecuentemente, al «hombre técni-
co» se le considera «incapaz de liturgia», «impermeable al simbolo».
Para él, el simbolismo seria un residuo anacrénico de culturas irreme-
diabiemente perdidas *.

4.4, Entre los profundos cambios socioculturales habidos en nues-
tra época en la linea que venimos subrayando, hay uno que incide de
una manera directa y radical en la crisis de la idea sacramental: es el
fenémeno generalizado de la secularizacion o desacralizacién. La afir-
macién de la autonomia del mundo secular, libre ya de toda tutela
«sacral», lleva al rechazo de toda experiencia de lo divino que se oponga
a la nueva concepcién del mundo y del hombre; significa la negacion
de todo simbolismo y de todo lenguaje «religioso», de toda expresion
simbélico-sacral, distinta de la vida y del compromiso cotidiano .

5. Se comprende que, bajo la influencia de tantos y tan fuertes mo-’
vimientos de opinién contrarios al lenguaje simbélico, el recurso a la
categoria «simbolo», en la interpretacién del sentido de los sacramentos,
haya suscitado, hasta fechas recientes, sospecha y desconfianza en no
pocos tedlogos que segufan considerando el simbolo como sinénimo de
algo ficticio y vacio de contenido, e inutil para la comprensiéon real
de las cosas, como un sucedanco infantil de la actividad racional. Ha-
blar de simbolismo en materia de sacramentos era hacerse sospechoso
de herejia. _

En la primera mitad del presente siglo ha habido varias condena-
ciones mas o menos explicitas de diversos tipos de simbolismo por par-
te del magisterio de Roma. La primera de ellas, de San Pio X en la
enciclica «Pascendi», de 1907 %, iba dirigida contra concepciones sim-

8 [’echange symbolique et la mort, Paris 1976, 63. Un amplio resumen de este
libro en L-M. CHAUVET, Du symbolique au symbole. Essai sur les sacrements
(col. Rites et symboles, 9), Paris 1979, 253-268.

#  Ver, entre otros, TH. BOGLER, Ist der Mensh von heute noch liturgiefdhig?,
Maria Laach 1966; A. VERGOTE, Secularized Man and Christian Rite: Louvain
Studies 2 (1968) 141-157; N. J. FRENKLE, Ist der Mensch heute noch kultfahig? Ein
tiefpsychologischer Beitrag, en Zum Thema Kult und Liturgie, Stuttgart 1972, 9-39.

2 Sobre el problema de la secularizacién y sacramento, en general, cf. H. Man-
pERs, Désacralisation de la liturgie: Paroisse et liturgie 48 (1966) 702-717; R. G.
WEAKLAND, Il culto in un mondo secularizzato: Rivista liturgica 55 (1968) 645-655;
G. M. Lukken, Liturgy and Secularisation: Questions liturgiques 51 (1970) 226-244;
L. MALDONADO, Secularizacién de la liturgia (Bibliotheca oecumenica), Madrid 1970.
Sobre e}l concepto secularizado de sacramento segin Fr. Gogarten, cf. A. SKOWRONEK,
o.c., 136-141.

N ASS 40 (1907) 593-650 (esp. 609s).



1406 1. ONATIBIA

boélicas de algunos modernistas, que vaciaban de contenido la doctrina
catolica al considerar los conceptos religiosos necesariamente inade-
cuados a su objeto, como meros simbolos; los dogmas serian expre-
siones simbdlicas, no de la misma realidad, religiosa objetiva y tras-
cendente, sino de nuestra experiencia religiosa .

En cambio, las condenas de Pio XII y Pablo VI tuvieron como pun-
to de mira, aunque sin mencionar nombres concretos, a tedlogos ca-
télicos que trataban de explotar de nuevo las posibilidades del len-
guaje simbdlico en la reflexion teoldgica, sin menoscabo de la verdad
catdlica.

En la enciclica «Humani generis», Pio XII se refiere en son de
condena a «quienes sostienen que la doctrina de la transubstanciacién
debe ser corregida, de manera que la presencia real de Cristo en la
Eucaristia quede reducida a un simbolismo en el que las especies con-
sagradas no son mds que signos eficaces de la presencia espiritual de
Cristo y de su unién intima con los fieles, miembros suyos en el Cuerpo
Mistico» ®. Se piensa que el ataque iba dirigido contra el jesuita de
Lyon, Y, de Montscheuil .

En su discurso al I Congreso Internacional de Liturgia Pastoral,
de Asis, el 22 de septiembre de 1956, el mismo Papa vuelve a poner en
guardia contra algunos tedlogos que explican la Presencia Real diciendo
que «el contenido esencial actual de las especies de pan y vino es
el Sefior en el cielo, con el cual tienen las especies de pan y vino una
relacion que ellos llaman real v esencial de contenido y de presen-
cia» ®. No resulta fécil saber concretamente quiénes son los tedlogos
aludidos por el Papa %,

Pablo VI, por su parte, en la enciclica «Mysterium fidei», del 3 de
septiembre de 1965, afirma que «no se debe... insistir en la razén de
signo sacramental como si el simbolismo, que todos ciertamente admi-

# Entre otros, M. Hébert; cf. T. CAMELOT, Simbolo e simbolismo nella teologia:
Enciclopedia Cattolica, vol. XI, Ciudad del Vaticano 1953, 615-616.

B AAS 42 (1950) 571.

% Cf. J. A, Savgs, Presencia real de Cristo y transustancigcién. La teologia
eucaristica ante la fisica y la filosofia modernas (Publicaciones de la Facultad Teo-
l6gica del Norte de Espaiia, Sede de Burgos, 33), Burgos 1974, 121-130, 303-305.

% AAS 48 (1956) 720. Cf. A. ProLanTI, De symbolismo et ubiquismo eucharistico
a Pio XII proscripto: Euntes Docete 4 (1951) 114-130.

% Cf. F. HUrRTH, De praesentia Christi in Eucharistia, Sensus et valor Allocutionis
Liturgicae d. 22 septembris 1956: Periodica de re morali canonica liturgica 46 (1957)
141-163.
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ten en la Sagrada Eucaristia, expresara exhaustivamente el modo de
la presencia de Cristo en este sacramento» ™.

Es evidente en estos documentos la desconfianza que se trasluce
hacia todo intento de explicaciéon simbélica solamente en materia de
teologia eucaristica. '

II. LA «<REVANCHA DEL SIMBOLO»

Frente a estas corrientes antisimboélicas ha habido, en los ultimos
cien afios, otras fuerzas de signo contrario que han actuado a favor
de una recuperacién de la sensibilidad simbdélica y de una progresiva
toma de conciencia de la importancia del simbolo en la vida del
hombre %,

El fenémeno afecta a numerosos campos de la actividad humana:
filosofia, teoria del conocimiento, ldégica, psicologia, lingiiistica, socio-
logia, historia de las religiones, exégesis, teologia, espiritualidad, pas-
toral, literatura, arte, teatro, juego... Se ha estudiado el simbolo desde
un sinfin de dngulos: su origen e historia, sus raices antropolégicas, su
estructura, sus funciones y capacidad de expresion. Se estd elaborando
una verdadera ontologia del simbolo.

La naturaleza simbélica de los sacramentos hace que quienes estan
interesados en la sacramentologia no puedan permanecer indiferentes
ante los resultados de este inmenso esfuerzo de investigacion en torno
al simbolo. Bien es verdad que la irreductible originalidad de los sim-
bolos cristianos desaconseja la simple transposiciéon de conceptos de un
campo a otro. Sin embargo, no cabe duda de que los modernos estudios
simbélicos pueden ofrecer al teélogo —y de hecho le han ofrecido ya—
valiosos elementos capaces de sugerirle perspectivas y analogias iné-
ditas que le ayuden a profundizar en la inteligencia de los misterios de
la fe®.

% AAS 57 (1965) 755.

8 «Hoy comprendemos algo que en el siglo X1x ni siquiera podia presentirse:
que simbolo, mito, imagen, pertenecen a la sustancia de la vida espiritual; que pueden
camuflarse, mutilarse, degradarse, pero jamés extirparse»: M. ELIADE, Imdgenes y
stmbolos. Ensayos sobre el simbolismo mdgico-religioso, Madrid 1955, 11.

¥ Los datos antropolégicos sobre la actividad simbélica no deben figurar dni-
camente como un capitulo preliminar o como introduccién o como una contribucién
sectorial o de verificacién, sino que deben -acompafiar y sostener a la reflexion
teolégica en todos los puntos importantes, en todos los momentos centrales de su
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Esta consideracion nos mueve a dar sucintamente ia historia de las
investigaciones sobre el simbolo, sin ninguna pretensiéon de ser exhaus-
tivos ®. Iremos subrayando los aspectos que consideremos que mas
pueden interesar a la teologia de los sacramentos.

Aunque los campos no estan perfectamente deslindados y muchas
veces existe una notable convergencia de resultados (por ejemplo, en-
tre los psicélogos y los historiadores de las religiones), trataremos de
presentar ordenadamente, segin las distintas areas del saber, a los
autores mas representativos de los estudios simbédlicos.

1. Las investigaciones sistematicas de etndlogos, socidlogos y an-
tropoélogos sociales han desvelado la importancia que ha tenido y sigue
teniendo el simbolismo en la «mentalidad primitiva» e incluso para los
miembros de sociedades muy avanzadas, pero que han conservado, en
mayor o menor grado, la misma mentalidad.

1.1. La Escuela sociolégica de E. Durkhein subrayé los factores so-
ciolégicos que estidn en los origenes de los simbolos y la funcién social
de los mismos. Es la conciencia colectiva la que engendra los «ideales
sociales» o simbolos. Estos, por otra parte, evocan y provocan un fuerte
sentido de identidad con el grupo social: son signos significantes de
la conciencia colectiva ®.

1.2. Seghin las investigaciones de L. Lévy-Bruhl sobre la mentalidad
primitiva y la mentalidad prelogica, el pensamiento en este estadio se
caracteriza por la identificacion signo-significado, habiendo desapare-
cido la dicotomia entre ambos: el dato real se identifica plenamente
con aquello que presupone simbélicamente. El concepto «participa-
cién» es una pieza maestra en el pensamiento de este autor ®.

progresién en la inteligencia de los misterios de la fe. Cf. C. Tragrs, Orientations
pour une théologie des sacrements: Questions liturgiques 53 (1972) 97-118.

%  Para mas detalles pueden consultarse cémodamente: G. DURAND, o.c., 42-114;
A. o1 NoLa, Simbolo: Enciclopedia delle religioni, vol. V, Florencia 1973, 1070-1082;
CH. A. BERNARD, Panorama des études symboliques: Gregorianum 55 (1974) 379-392.
Miés en profundidad, T. Toporov, Théories du symbole, Paris 1977; H. LooFF, Der
Symbolbegriff in der neueren Religionsphilosophie und Theologie, Colonia 1955.

% Cf. G. SERRAN PacAN, Los factores socioldgico y psicoldgico y el estudio an-
tropolégico de los simbolos: Arbor 93 (1976) 203-216.

®  Principales obras de L. Lévy-BruiL, Les fonctions mentales dans les sociétés
inférieures, Paris 1970; L’expérience mystique et les symboles chez les primitifs, Paris
1938; Les Carneis de Lucien Lévy-Bruhl, Paris 1949. De su misma escuela, E. CAILLET,
Symbolisme et dmes primitives, Paris 1936, Cf. T. ToDOROV, o.c., 262-265, 278-283;
Fr. ISAMBERT, Rite et efficacité symboliqgue (Rites et symboles, 8), Paris 1979,

174-177.
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Lo que Lévy-Bruhl creia ver en el primitivo, Jean Piaget lo atribuye
al nifo ®.

1.3. La Escuela de Antropologia Social de L. Malinowski intenta
una definicién cultural del simbolismo. Estudia el simbolo como un
mecanismo que forma parte de la cultura, como un modo de comu-
nicaciéon cultural. Desde el momento en que el hombre utiliza los
medios, no como instrumentos, sino como sefiales, ya tenemos sim-
bolos *.

La antropologia ha descubierto que el consenso social es necesario
para el nacimiento y funcionamiento simbdlico. Este consenso no es
un reconocimiento a posteriori; es constitutivo del vinculo simbdlico.
«El simbolo es pacto social», en frase de E. Ortigues ®.

1.4. Para F. de Saussure, la lengua es el mas importante de los
sistemas simbdlicos. La semiologia -—«la ciencia que estudia la vida de
los signos en el seno de la vida social»— forma parte de la psicologia
social. Los semidlogos de la escuela saussuriana, siguiendo a su maes-
tro, mas que a la pregunta «¢;qué significan los simbolos?» se han
preocupado de responder a la pregunta «;cémo funcionan los sim-
bolos?».

Entre ellos destaca C. Lévi-Strauss. Inspirandose en el método de
la fonologia estructural, aplica la hermenéutica estructural al estudio
de los simbolos. En vez de tratarlos como unidades independientes,
toma como base de sus analisis las relaciones existentes entre los ele-
mentos de un «complejo simbélico», es decir, el mecanismo por el que
se asocian los simbolos, por afinidades simbdlicas, para formar siste-
mas simbélicos. No Ie interesan los simbolos separados de su contexto;
el objeto de su estudio es la «frase completa». Cree posible descifrar
el complejo simboélico, reduciéndolo a unidades significativas. La es-
tructuraciéon simboélica es obra del inconsciente. Segin él, toda cul-
tura puede considerarse como un conjunto de sistemas simbolicos ®.

8 Cf. J. Piacer, La représentation du monde chez lenfant, Paris 1926. Cf.
T. TODOROV, 0.C., 262-264; FR. ISAMBERT, o.c., 177-179; W. pDE Bonprt, La religion
en tant que pensée symboligue: Le supplément n. 101 (1972) 217-249.

% Cf. B. MALINOWSKI, Myth in Primitive Psychology, Londres 1926. Ver, sobre
este autor, A. p1 NOLA, art. cit., 1081-1082,

% (Cf. FR. ISAMBERT, 0.c., 159-173: «Rite et ordre symbolique».

% (Of. F. pe SAUsSSURE, Curso de lingiiistica general (col. Filosofia y Teorfa del
lenguaje), Buenos Aires 121945, Sobre el simbolismo en Saussure, c¢f. T. TopOROY, 0.,
323-338.

Obra principal de C. LEvi-STrauss, Anthropologie structurelle, Siructure et
diglectique, Paris 1958. Sobre Lévi-Strauss, cf. M. MaRc-LiIPIaNsKY, Le structuralisme
de Lévi-Strauss (Bibliothéque Scientifique), Paris 1973, sobre todo 136-219.

47
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1.5. Partiendo del supuesto de que la lengua es un testigo privile-
giado del objeto sociolégico y la linglifstica es el modelo del pensa-
miento sociolégico, G. Dumézil ha estudiado el simbolismo como un
departamento del semantismo lingiiistico. Los simbolos constituyen un
lenguaje. Para €l, un simbolo es directamente inteligible desde el mo-
mento en que se conoce su etimologia, es decir, su explicacién funcional
(Dumézil es funcionalista) ¥,

2. Los estudios de psicologia profunda se han de contar entre los
factores que méas han contribuido a la revalorizacién de lo simbdlico e
imaginario en el pensamiento contemporineo .

2.1. Siegmund Freud, desde el psicoanilisis, redescubrié la impor-
tancia del simbolo, que el racionalismo aplicado a las ciencias de la
naturaleza habia desterrado. Se ha escrito que, en las obras de Freud,
la palabra «simbolo» aparece casi en todas las paginas. Ciertamente
ha sido €l quien ha desarrollado las técnicas de interpretacién sim-
bélica.

Habiéndosele reconocido este mérito, hay que afiadir seguidamente
que sometié al simbolo a una serie de reducciones que rebajan su sig-
nificado. Para €l, el simbolo es ante todo el disfraz de pulsiones (libi-
dinosas) reprimidas; las imégenes (los suefios son también simbolos)
son siempre significativas de la «libido» (por eso el tratamiento psi-
coanalitico consiste en hacer llegar a la conciencia clara la realidad
disfrazada bajo los simbolos). Queda aqui malparado el polimorfismo
o polivalencia que se atribuye generalmente al simbolo. Los simbolos
nos relacionan, pues, con el inconsciente psiquico, que es como un
archivo concreto de toda la biografia individual ®. El sentido del sim-
bolo queda reducido al sentido de significado-efecto, signo-sintoma: el
simbolo es solo sintoma, sintoma sexual. Como se ve, para Freud, el
simbolo no posee méas que un estatuto ontolégico de segundo orden “.

2.2. En cambio, en la psicologia analitica de C. C. Jung, el simbolo
ocupa un puesto central y adquiere una significacién ontolégica funda-
mental. Los simbolos son manifestaciones de arquetipos universales,

% Cf. G. DuranD, o.c., 52-55; D. SPERBER, Le symbolisme en général, Paris 1974,
63-96. '

% «La gran boga actual del psicoandlisis ha puesto en circulacién palabras cla-
ves como imagen, simbolo y simbolismo, que son hoy del lenguaje corrientex:
M. EvrLIADE, 0.c., 9.

¥ Hemos visto mds arriba que las escuelas sociolégicas y etnoldgicas prefieren
relacionar el origen de los simbolos con la memoria colectiva del hombre.

% Sobre Freud y el simbolo, c¢f. G. DURAND, o.c., 43-49; T. TopoRrov, oc., 285-
321; D. SPERBER, 0.c., 46-38, _
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gue, a su vez, son testigos de la «psyche» original del hombre. Son,
pues, una realidad anterior a la historia individual del hombre; es el
«inconsciente colectivo» el que suministra las «formas arquetipicas».
Refiriéndose concretamente a los simbolos religiosos, dice que son sim-
ples proyecciones del contenido inmanente del alma humana.

Para Jung, la impulsién fundamental no es de naturaleza sexual, sino
un instinto vital indiferenciado. Los argquetipos no son formas plasticas
prefijadas, sino que se presentan como un «sistema de virtualidades»
que se diversifican segiin las culturas,

Fiel a su etimologia, el «syn-bolon» reine tanto el consciente con el
inconsciente, como el futuro con el pasado, fundiéndolos en un pre-
sente actualizador. Jung se refiere a un pasado-presente-futuro, bien
individual, bien colectivo-arquetipico (herencia psiquica de un periodo
de experiencia colectiva de la realidad). El simbolo no estd ya vuelto
s6lo hacia el pasado, como en Freud, sino que mira también al futuro.

La funcién simbédlica es, en el hombre, el lugar de reunién de contra-
rios: como «Sinnbild» que es, mantiene unidos ¢l sentido consciente
(«Sinn», sentido) y la materia prima («Bild», imagen} que emana del
fondo del inconsciente. Por eso mismo es constitutivo del «proceso de
individualizacién» por el que se conquista ¢l yo mediante la sintesis de
los dos términos, la conciencia clara y el inconsciente colectivo £,

2.3. Sin salir del campo de la psicologia y utilizando Ia prospec-
cion fenomenologica de los simbolos poéticos, G. Bachelard orienta su
investigacién hacia el inconsciente poético que se expresa por medio
de palabras y metédforas, hacia esa otra forma de expresién que son
los suefios (y los ensuefios) y hacia la cosmologia simbélica. Descubre
que, en 1ltima instancia, el mecanismo del simbolo es una «reconduc-
cién instaurativa al ser». Por ejemplo, todas las imagenes de los poetas
nos reconducen a esa morada del mundo cuyo simbolo ltimo es nues-
tra propia morada. El simbolo es, pues, reconciliacién con el uni-
Verso.

Por otra parte, el simbolismo es también «escuela de ingenuidad»;
porgue nos devuelve al estado de inocencia, a nuestra infancia. «En-
tramos en la simbdlica cuando tenemos a nuestra muerte detrds de
nosotros y a nuestra infancia, delante» (P. Ricoeur). La infancia es,
pues, para Bachelard, «el simbolo de los simbolos», «verdadero arque-
tipo», «el arquetipo de la felicidad simple»; es el fondo dltimo de la
«anamnesis», «La anamnesis de todos los simbolismos contenidos en

i La obra principal de C. G. Jung, en este terreno: Symbolik des Geistes,
Zurich 1948, Cf. J. Jacosi, Komplex, Archetypus und Symbol in der Psychologie
C. G. Jungs, Zurich-Stuttgart 1957. :
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todos los suefios nos conduce, mas alla del tiempo y de sus enredos,
a un ‘tedio primordial’, a la Infancia, al ‘Puer aeternus’ que Jung y
Kérenyi han encontrado en numerosas mitologias» .

24. Otro pensador francés de nuestros dias, G. Durand, con su
equipo, prosigue las investigaciones de sus predecesores, demostrando
el enraizamiento de la actividad simbdlica en la naturaleza humana.
Distingue diversos niveles formadores de las imdgenes simbdlicas, que
le permiten dar una clasificacién de los simbolos segiin las posturas o
reflejos dominantes del organismo corporal. Las grandes constelaciones
de simbolos remiten o bien a Ia dominante «postural», relacionada con
las materias luminosas y con las técnicas rituales de separacién, ele-
vacién, purificacién y combate; o bien a la dominante digestiva, que
apela a las materias de la profundidad, al agua y a la tierra, a las téc-
nicas del continente y del habitat, a los valores alimenticios y digestivos,
a la sociologia matriarcal; o bien a la dominante copulativa, que se
relaciona con la funcién sexual, con las técnicas del ciclo, del calendario
agricola, con los ritmos de las estaciones, con los mitos y dramas astro-
biolégicos “.

3. Las distintas antropologias filoséficas contemporianeas han ido
descubriendo también el caracter central y esencial de la dimensién sim-
bélica en la vida del hombre.

Ha sido E. Cassirer, sobre todo, el que ha llevado a la filosofia el
interés simbélico, hasta el punto de que el problema del simbolo cons-
tituye el objeto central de su obra filosdfica®. El «homo sapiens» es
un «animal symbolicum», animal simbolizador. El1 hombre es el «archi-
simbolo de todo el orden simbdlico». Todo es simbélico en el hombre.
La actividad simbdlica es el rasgo especifico fundamental de la acti-
vidad espiritual humana. Toda captacién de la realidad, por primige-

nia que sea, es representativa, simboélica y, en su sentido radical, «lin-
glifstica» .

2 G. DURAND, o.c., 83. Obras de G. BACHELARD: L’air et les songes, Paris 1943:
La Terre et les réveries du repos, Paris 1948; La poétique de Pespace, Paris 1960.
Cf. ]J. Naup, Structure et sens du symbole. L'imaginaire chez Gaston Bachelard,
Tournai-Montreal 1971.

# La obra principal de G. DuraND, Les structures anthropologiques de Pimagi-
naire, Parfs 1960,

% Sus obras principales: Philosophie der symbolischen Forinen, 4 vols., Berlin
1923-1931; Wesen und Wirkung des Symbolbegriff, Darmstadt 1956; Sprache und
Mythos, Leipzig-Berlin 1925.

% P, Ricoeur transcribe asi la definicién de Cassirer: «La funcién simbélica es
la funcién general de mediacién por medio de la cual el espiritu, la conciencia, cons-
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Son tres las formas de conocimiento, a las cuales corresponden tres
grupos de representaciones; los tres, fundados sobre un sistema sim-
bélico. Por tanto, las formas simbdlicas humanas que estudia Cassirer
no provienen sélo del campo del mito (religiéon y arte), sino también
del campo del lenguaje (que incluye la historia y la filosofia) y del
ambito de la ciencia (incluidas las matematicas y las ciencias natura-
les). Pero es el lenguaje el proto-simbolo de la actividad tipicamente
humana; es el encargado de intermediar dialégicamente entre el mito
y las ciencias.

Mas lo especifico de la aportacién de Cassirer consiste en haber su-
perado, desde su posicién ideolégica neokantiana, la dicotomia signo-
significado en el simbolo. Signo y significado no son separables ni dis-
tinguibles: «El simbolo no es un revestimiento meramente accidental
del pensamiento, sino su Organo necesario y esencial. No sirve sélo
para comunicar un contenido conceptual ya constituido, sino que es el
instrumento en virtud del cual se constituye ese mismo contenido y
adquiere su plena determinacién» .

4. En el proceso de la reivindicacién contemporinea de los simbo-
los, la historia comparada de las religiones ha jugado un papel de pri-
mordial importancia. Por una parte, ha estado en grado de aportar un
material documental de los simbolos, mas completo y coherente que
ninguna otra rama de las ciencias humanas, porque ha tenido acceso
a las fuentes mismas del pensamiento simbolico. Por otra parte, ha
demostrado hasta la saciedad el papel insustituible que el simbolo
juega en todas las religiones: es a la religién lo que el oxigeno es a la
vida biolégica; una religién es traducible enteramente a sus simbolos;
la historia de las religiones es la historia de los simbolos en las distintas
religiones.

Mencionaremos a R. Otto, G. van der Leeuw y Mircea Eliade como
maximos representantes de esta ciencia¥. La aplicacion del método fe-

truye todos sus universos de percepcién y del discurso»: De linterprétation. Essai
sur Freud, Paris 1963, 19.

% Pphilosophie der symbolischen Formen, vol. 1, Berlin 1923, 24 y 27. Cf.
W. A. vaN Roo, Symbol according to Cassirer and Langer: Gregorianum 53 (1972)
487-534, 615-677; A. Orriz-OstEs, Simbolo y lengugje: la filosofia de las formas sim-
bdlicas de Cassirer: Letras de Deusto 8 (1978) 167-183. S. K. LANGER aplicé las
ideas de Cassirer especialmente al mundo del arte: Philosophie auf neuen Wege.
Das Symbol im Denken, im Ritus, in der Kunst, Berlin 1965. En la prolongacién
del pensamiento de Cassirer y Langer, ver el reciente libro de W. A. voN Roo,
Man the Symbolizer (Analecta Gregoriana, 222), Roma 1981.

@ R. Orvo, Das Heilige (1917), Munich ¥*1958 (ed. esp., Madrid 1965); G. VAN
pER LEEUW, Fenomenologia de la religion, México 1964; Ip., Sakramentales Denken.
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nomenolégico ha abierto perspectivas nuevas a la historia de las re-
ligiones. Desde su propia perspectiva han venido a confirmar algunas
de las conclusiones a que habian llegado otros, como Levi-Bruhl, desde
la antropologfa o desde la psicologia.

Nos han ofrecido una interpretacién del simbolo religioso, que se
ha venido en llamar, con mayor o menor acierto, «irracionalistas, por-
que afirma que los simbolos, en la concepcién de las religiones, son
manifestaciones y epifania de esa realidad inexpresable que llamamos
«lo Irracional», lo Trascendente, lo Sacro («ganz Anderes»). El simbolo
es siempre una «hierophania».

Entre lo Sagrado y su figura hay una comunién de esencia: el sig-
nificante y el significado se desarrollan juntos hasta formar una sola
imagen, un solo simbolo #

5. Paul Ricoeur, desde la confrontacién de las diversas interpre-
taciones conflictivas del lenguaje simbélico (psicoandlisis, fenomeno-
logia de la religién, antropologia estructural, seméntica estructural),
busca la sintesis de todas estas hermenéuticas en una hermenéutica
general que fuera como una contribucién a esa gran filosofia del len-
guaje que echa en falta®,

El rasgo fundamental del simbolo, para Ricoeur, es su apertura, la
posible multiplicidad de sentidos, su polivalencia («el simbolo da que
pensar»), que hace necesaria la hermenéutica. La hermenéutica estudia
el sentido multiple del simbolo. «Las nociones de simbolo e interpre-
tacion se definen, es decir, se limitan mutuamente. Simbolo es una
expresién lingiiistica de doble sentido que requiere una interpretacién.
Interpretacion es un trabajo de la inteligencia que trata de descifrar
simbolos» %,

Dos limitaciones presenta el pensamiento simbélico de Ricoeur:
1) El mundo simbélico se realiza sélo en el interior del lenguaje (aun-

Erscheinungsformen und Wesen der ausserchristlichen und christlichen Sakramente,
Kassel 1959; M. ELIADE, Traité d’Histoire des Religions, Paris 1949; Ip., Imdgenes v
Stmbolos, Madrid 1955. _

% Cf. L. BOUYER, Le rite et Phomme (Lex orandi, 32), Parfs 1962, 26-57: H. AvF
DER MAUR, Das Verhiltnis einer zukiinftigen Liturgiewisenschaft zur Religionswis-
senschaft: Archiv fiir Liturgiewissenschaft 10 (1968) 327-343; A, N. Terrin, ! valore
del simbolo nella «scienza delle religioni»: Rivista Liturgica 67 (1980) 364-378,

¥  Principales obras de P. Ricoeur: De linterprétation. Essai sur Freud, Paris
1965; Le conflit des interprétations. Essais d’herméneutique, Parfs 1969; Phdosc'phxe
de la volonté, 3 vols., Parfs 1960-1963.

8 P, RicoEuRr, De linterprétation, 18.
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que entendido éste en sentido amplio, a lo H. G. Gadamer). 2) Le in-
teresa sélo la intencionalidad cognoscitiva del simbolo ®.

6. Junto a estas corrientes que promanan del mundo del saber,
otros movimientos de corte mds popular estdn coniribuyendo también
a que el hombre occidental, sobre todo los jovenes, reaccionen contra
la sociedad «unidimensional» y busquen en la mentalidad simbdlica
una alternativa, frente al pensamiento conceptual-racional, que les haga
accesibles nuevas dimensiones de la realidad.

Mencionaremos, entre otros movimientos y fendémenos, la rapida
difusién del yoga y del zen, la incorporacién a la historia de numerosos
grupos étnicos con mentalidad «primitiva», el gusto por la fiesta, el
cultivo de la expresién corporal, la pasién por el ballet, la resurreccion
del folklore, los movimientos ecoldgicos, la revalorizacién de las mani-
festaciones de la religiosidad popular, la busqueda de pequefios grupos
donde sean posibles las relaciones simbélicas de reciprocidad. Hay en
todos estos movimientos, como denominador comun, el redescubrimien-
to de la corporalidad significativa del hombre y la biisqueda de com-
portamientos compensatorios que le restituyan el universo simbolico
que la civilizacién técnica corre peligro de disolver.

III. HACIA UNA SACRAMENTOLOGIA
POR LA VIA DEL SIMBOLO

La nueva comprension del simbolo como actividad fundamental del
hombre no podia menos de solicitar la atencién de los tedlogos sobre
el papel que corresponderia al simbolismo en la teologia de los sacra-
mentos. La misma légica de las investigaciones exegéticas e histéricas
que venian haciendo en su propio terreno teolégico conducia a ese
mismo resultado. De hecho ha habido una recuperacién del simbolismo
como instrumento de penetracién teolégica en el drea de los sacra-
mentos. El proceso ha sido mas bien lento. Ha habido progresos y
descubrimientos parciales importantes. Pero no creemos que se pueda
hablar todavia de una plena recuperacién que explote al maximo todas

5. Sobre el pensamiento de Ricoeur, cf. D. M. RASMUSSEN, Mythic-simbolic
Language and Philosophical Anthropology. A Constructive Interpretation of ihe
Thought of Paul Ricoeur, La Haya 1971; G. BOUCHARD, Sémiologie, sémantique et
herméneutique selon Paul Ricoeur: Laval Théologique Philosophique 36 (1980)
255-284. -
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las posibilidades que ofrece a la teologia la categoria «simbolo» tal
como le llega potenciada de las ciencias humanas.

Pasaremos revista a los hechos y personajes que mds han influido
positivamente en esta direccién. La historia de esta recuperacién coin-
cide en buena parte con la historia de la renovacién de la sacramen-
tologia en nuestros dias, porque no en vano el simbolismo es un con-
cepto clave en este tratado.

1. Los estudios histéricos sobre el pensamiento de los Padres han
significado un acercamiento y una familiarizacién de los teélogos con
la mentalidad simbélica, que era predominante, en la Iglesia antigua,
en la concepcion de las realidades cristianas, sobre todo de las sacra-
mentales.

1.1. Frente a la Ilustracién y como reaccién contra el racionalismo
exagerado que habia imperado hasta entonces, el siglo X1Xx se habia
caracterizado por su gran interés por la historia. El romanticismo, so-
bre todo, pero también la escuela de Hegel (estimulada por la dialéctica
histérica de su fundador), dieron fuerte impulso a este movimiento.

La teologia no podia mantenerse al margen de esta corriente de la
época. Desde mediados del siglo las ciencias eclesiasticas empezaron
a prestar atencion al aspecto histérico de los problemas ®. Las preocu-
paciones apologéticas de finales del siglo X1x y principios del xx agran-
daron ain mds el interés por la historia. Se era cada vez mas cons-
ciente de que la teologia debia comenzar por conocer el hecho his-
térico.

Si bien en un principio la investigacién patristica se preocupaba
sobre todo de allegar argumentos para defender las posiciones del
grupo, en un segundo tiempo empezd a interesarse por conocer mas
a fondo las categorias mentales y las perspectivas globales que dieron
su originalidad a la teologia de los Padres, sin descartar su posible
recuperacion por la teologia contemporinea como medio para su pro-
pia revitalizacién.

Merecen mencionarse aqui los intentos que protagonizaron Max Sche-
ler (¥ 1928) y Hermann Schell ( 1906) por enlazar con la tradicién pla-
ténica y agustiniana desde unas categorias personalistas (lo que de
alguna manera los hace precursores del existencialismo cristiano) %.

% Ferdinand Christian Baur (1792-1860) ya habia introducido el método histérico-
critico en teologia. Cf. F. FLUCKIGER, Die protestantische Theologie des 19. Jahrhun-
derts, en Die Kirche in ihrer Geschichte 4/P, Géttingen 1975, 3144: «Die historische
Theologie».

% Ci. R. Ausert, La Iglesia Catdlica desde la crisis de 1848 hasta la primera
guerra mundial, en Nueva Historia de la Iglesia, vol. V, Madrid, 1964, 179.
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A finales del siglo XI1X, en torno a «L’Action», de M. Blondel, hubo
también en Francia un renovado interés por el pensamiento agusti-
niano *. A principios del siglo xx hay que sefialar los estudios histéricos
de P. Pourrat sobre la teologia sacramentaria. La voluntad de «res-
sourcement» cobré nueva fuerza entre las dos guerras mundiales *.

1.2.  Fue tomando cuerpo, al mismo tiempo, la reaccion anti-esco-
ldstica, principalmente en Alemania, donde el renacimiento tomista no
habia cuajado como en los paises latinos. Desde un conocimiento mas
objetivo de la evolucién histérica, se rehusé considerar a la Edad Me-
dia como la cima del pensamiento cristiano (A. Ehrhard). Se critico a
la teologia neo-escolastica por su indiferencia por la historia, sus es-
casas bases escrituristicas y su aficién por esa teologia «tipo Denzinger»
que se apoya casi Unicamente en las declaraciones antiheréticas del
magisterio de la Iglesia.

En los afios que siguieron a la primera guerra mundial, teélogos de
la talla de R. Guardini, K. Adam, Hans Urs von Balthasar y otros ce-
rraron filas fuera del sistema neo-escoldstico, en la drbita del pensa-
miento de los Padres.

1.3. Entre las categorias teolégicas empleadas por los Padres que
mayor interés han despertado en los investigadores, estan los conceptos
afines de mysterion, eikon, symbolon, typos, signum, sacramentum,
mysterium, imago, figura, directamente relacionados con la concepcion
simbdlica de la realidad. Se ha estudiado con todo rigor y minucio-
sidad la historia semantica de estos términos en el periodo patristico.
Dentro de la variedad de sentidos que revisten estos términos a lo
largo de los siglos, se echa de ver una base comun que alude siempre
a una estructura que conjuga un elemento visible y otro invisible, uno
divino y otro humano %,

1.4. Estos estudios semasiolégicos han servido para introducir a los
teélogos no sélo en la terminologia, sino también en los meandros del
pensamiento simbdlico de los Padres. El simbolismo de los Santos
Padres ha sido objeto directo de concienzudas investigaciones ®. Se ha

5 Ybid., 179-180.

% Cf, L.. BouYer, La vie de la liturgie {Lex orandi, 20), Paris 1956, 23-37: «De
la reaction romantique & I'idéal patristique de la liturgie.»

%  Ver un resumen de estas investigaciones, con amplia bibliografia, en L. BOFF,
O que significa propiamente o sacramento?: Revista Eclesidstica Brasileira 34 (1974)
260-895.

5 Damos algunos titulos: H. Urs vON BALTHASAR, Le mystérion d’'Origéne:
Recherches des Sciences Religieuses 26 (1936) 513-562; 27 (1937) 38-64; P. BERrTOC-
cHI, Il simbolismo ecclesiologico dell’Eucaristia in S. Agostino, Bérgamo 1932;
P. TH. CaMELOT, Réalisme et Symbolisme dans la doctrine eucharistique de Saint
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podido comprobar que todas las realidades relativas a la economia
de la salvacién, en todas sus fases histéricas, las conciben con estruc-
tura simbdlica. Para ellos, simplemente, la forma simbdlico-sacramental
es la forma de revelacién, realizacion y comunicacién del plan salvifico
a los hombres.

Otra conclusion en la que estan de acuerdo los investigadores es el
caracter realista de la concepcidén simbdlica de Ios Padres. Las inves-
tigaciones han venido a refrendar aquella afirmaciéon conocida de
A. Harnack: «El simbolo es el misterio y el misterio no se podia con-
cebir sin simbolo. Hoy nosotros entendemos por ‘simbolo’ algo que no
es la cosa que representa; entonces ‘simbolo’ denotaba algo que, de
alguna manera, era verdaderamente; pero, por otra parte, segiin las
ideas de entonces, el elemento genuinamente celestial estaba en la
forma visible o la sobrepasaba, sin ser enteramente idéntico a ella» %,

Entre los tedlogos catdlicos se empezaron a escuchar voces que
abogaban por la necesidad de un pluralismo teoldgico e incluso por
la vuelta a la teologia simbdlica de los Padres®.

1.5. Dentro del marco del «retorno a las fuentes» se sitiia la gran
contribuciéon de la «Doctrina del Misterio» («Mysterienlehre»), de Odo
Casel, que constituye quiza el acontecimiento mayor de la historia de
la renovacién de la sacramentologia en Io que va de siglo y que tie-
ne que ver directamente con la recuperacién de la 1dea simbdlico-
sacramental.

Su intuicién fundamental fue que —segiin la doctrina tradicional,
que remonta a los origenes biblicos y se ha mantenido viva durante
siglos aun en la reflexion de los tedlogos occidentales, pero, sobre todo,
en la experiencia litargica de toda la Iglesia— lo que se hace realmente
presente («Vergegenwirtigung») bajo el velo de los signos y simbolos
litargico-sacramentales es ¢l Acontecimiento mismo salvador, la «beata
Passio», el Misterio Pascual de la Muerte y Resurrecciéon del Seiior.

‘Agustin: Revue des Sciences Philosophiques et Théologiques 31 (1947) 394-410;
H.M. Férer, Sacramentum-Res dans la langue théologique de Saint Agustin: ibidem
29 (1940) 218-243; C. MoONDESERT, Le symbolisme chez Clément d’Aléxandrie: Re-
cherches des Sciences Religieuses 26 (1936) 158-180.

¥ Dogmengeschichte, vol. 1, Tubinga *1910, 476.

¥ Cf., por ejemplo, H. DE Lueac, Corpus mysticum, y la poiémica sobre la
naturaleza de la teologia, que suscité entre los afios 1946 y 1948. Lo mismo pro-
pugnaban K. Adam, Jean Daniélou, Hugo Rahner, H. Urs von Balthasar y L. Bouyer.
Partia de las mismas premisas el intento de una «teologia kerigmética», alld por los
afios treinta, por un grupo de tedlogos de Innsbruck (cf. LThK, 22 ed., vol. VI, 126),
y el de la «nouvelleé théologie», entre los afios 1946 y 1950, por los jesuitas de Lyon-
Fourviére (cf. J. CoMBLIN, Vers une théologie de Paction, Bruxelas 1965, 48-50).
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No es el caso de describir aqui con detalle la «Doctrina del Misterio»
ni las vivas controversias que suscité en su dia, motivadas en buena
parte por el desconocimiento de la «idea sacramental» que estaba en
juego. Baste para nuestro intento con subrayar que, en la concepcion
del «misterio» que Casel descubrié en los documentos de la tradicién,
las categorias mysterion, symbolon, eikon, sacramentum, figura, re-
praesentatio responden a conceptos clave. Por eso la progresiva acep-
tacién de los puntos de vista de Odo Casel por parte de los tedlogos
ha contribuido sobremanera a desarrollar en éstos la mentalidad sim-
bdlica, familiarizdndolos con el concepto patristico del simbolo real.
Los signos sacramentales son acciones simbdlicas que representan y re-
presentan (hacen presente de nuevo) el Acontecimiento Redentor. El
gran mérito de Casel estd en haber relacionado la sacramentalidad o el
simbolismo con el Misterio histérico de la Redencion %.

1.6. Los contactos ecuménicos con los tedlogos de las Iglesias orien-
tales, sobre todo con los emigrantes ruso-ortodoxos que se instalaron
en Paris, propiciaron una nueva aproximacién de los tedlogos occi-
dentales a las concepciones originales de los Padres, esta vez por la via
de la tradicién ortodoxa que ha sabido mantenerse con mayor fidelidad
dentro de las coordenadas del pensamiento patristico. Concretamente,
ella no conocié la «erosiéon simbodlica» que, durante SIglOS ha mmado
la teologia sacramental de los occidentales®.

2. El retorno «a la verdadera doctrina de Santo Tomds» —a «la
que brota de sus mismas fuentes o, al menos, de los rios que derivan
de la misma fuente» y no a la que ha sido «adulterada y corrompida»—,
que auspiciaba Ledén XIII en su enciclica «Aeterni Patris», contribuiria
también al redescubrimiento de la sacramentalidad.

2.1. Los estudios histéricos sobre la Escolastica medieval, impul-
sados por los Papas® y conducidos por maestros de la categoria de

6 O, D. SANTAGADA publicé «una contribucién monogréfica para una bibliografia
general de las obras de Dom Odo Casel, de los estudios sobre su doctrina y de su
influencia en la teologia» en: Archiv fiir Liturgiewissenschaft 10 (1967) 7-77. En
especial sobre el lugar que le corresponde a Casel en la renovacion teoldgica de
nuestros dias, cf. V. WARNAcH, Einfiihrung in die Theologie Odo Casels, como pre-
facio a la obra de Q. CaseL, Das christliche Opfermysterium, Graz-Viena-Colonia 1968,
XVII-LV (esp. XLII-XLIV).

8t Las trayectorias divergentes que han seguido ambas tradlclones estdn bien
descritas en R. Hotz, Sakramente im Wechselspiel zwischen Ost und West {Oecku-
menische Theologie, 2), Zurich-Colonia 1979,

@2 Ppfo XI, Studiorum ducem (1923); Pio XII, Humani generis (1950).
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M. Grabmann y E. Gilson®, no dieron quiza en teologia los frutos
apetecidos, pero sirvieron, entre otras cosas, para calibrar el papel que
jugd en la teologia de los escolasticos medievales la idea de la sacra-
mentalidad.

Han contribuido a ello, en primer lugar, las investigaciones se-
masiologicas sobre el término «sacramentun» en la Edad Media % Han
venido a evidenciar el amplio espectro de significaciones que cubria el
término antes de que la escoldstica del siglo xII lo restringiera a los
siete grandes sacramentos de la Iglesia v la pervivencia de las con-
cepciones patristicas en la tradicion escolastica.

2.2. El estudio de la historia de las «definiciones» de sacramento
en la Edad Media, de los tanteos que se hicieron antes de llegar a unas
formulas satisfactorias y de las diferencias significativas que se advier-
ten entre algunas de ellas, ha desvelado la importancia que atribuian
sus autores a la naturaleza de signos que todos reconocen al sacra-
mento ®. Se ha hecho observar, por ejemplo, que, en su tltima época,
Santo Tomdas eliminé la idea de «causa» de la definicién de sacra-
mento %.

2.3. Gracias a los estudios histéricos, la sacramentologia contem-
poranca ha revalorizado, como un instrumento perfectamente valido,
la concepcion medieval de la estructura tripartita del sacramento (sa-
cramentum tantum —rves et sacramentum —res sacramenti), que per-
mite una aproximacién esclarecedora al dinamismo interior de los sa-
cramentos, a las relaciones significante-significado que se establecen en-
tre los distintos niveles de su estructura, poniendo asi de manifiesto
la actividad simbélica de los sacramentos ¥,

24. La dificil y central cuestién del modo de causalidad de los sa-
cramentos, es decir, ]la cuestién de la relacién «significacién-causalidad»
—cuestién clave en la sacramentologia escolastica, sobre todo a partir
de Trento—, distintamente resuelta segiin las Escuelas, siguié levan-
tando controversias en nuestra época, por ejemplo, con ocasién de
la nueva teoria del cardenal Billot de la causalidad intencional juri-

@ Cf. F. vAN STEENBERGHEN, Le mouvement des études médiévales: Revue
neoscolastique de Philosophie 36 (1934) 475-512.

& (f. ¥. FINKENZELLER, Sakrament: Dogmengeschichtlich: L.ThK, Friburge de Br.
21964, 221-222.

& Cf. D. vaAN DEN EYNDE, Les définitions des sacrements pendant la premiére
période de la théologie scolastique (1050-1240), Roma-Lovaina 1950.

% (Cf. E. SCHILLEBEECKX, 0.¢c., 134,

% Cf. R. Massi, La struttura dei sacramenti: «sacramentum fantum», «res et
sacramentum», «res tantum»: Divinitas 12 (1968) 199-210.
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dica ®. Aunque no sirvieron para encarrilar entonces plenamente estas
cuestiones, dieron lugar a interesantes desplazamientos de centros de
interés, desenganchando al tomismo de la corriente de pensamiento
salida de la Contrarreforma y acercandolo a las posiciones originales,
mas proximos al simbolismo de los Padres.

Ello hizo posible que, mas recientemente, tedlogos con talante sim-
bélico, como L. Mondin, E. Schillebeeckx y K. Rahner, propusieran
una teoria de la causalidad simbdlica —que explica la eficacia de los
sacramentos precisamente a partir de su naturaleza de simbolos o sig-
nos, como un aspecto de su actividad simbdlica ®.

2.5. Fue el estudio histérico de una cuestidn entre escolasticos
—concretamente sobre las diferencias entre San Buenaventura y San-
to Tomas respecto de la razén de ser de la permanencia de Cristo bajo
Ias especies eucaristicas— lo que llevé a I. de Montcheuil a anticiparse
a otros, en mas de diez afios, en la explicacién de la Presencia Real
eucarfistica a partir del simbolismo, en categorias antropolégicas™. Ya
en 1945, en un folleto ciclostilado, inspirandose en San Buenaventura
y desde una concepciéon mds platénica que aristotélica de la realidad,
segin la cual el ser fundamental de las cosas es ser signo de realidades
espirituales, explicaba el cambio eucaristico como un cambio de sig-
nificaciéon o destinacién ™. :

2.6. La aportacion mas decisiva a la recuperacién de la idea sacra-
mental, desde la sana tradiciéon tomista, fue la publicacién, en 1925,
por el abad Ansgar Vonier, de una obrita sobre «la clave de la doctrina

% Cf. E. SCHILLEBEECKX, o.C., 209-212,

® Cf. L. MonbiN, Symbooloorzakelijikheid als eigen causaliteit van het sacrament:
Bijdragen 13 (1952) 277-285; E. SCHILEEBECKX, Cristo, sacramento del encuentro
con Dios (Prisma, 80), San Sebastidn 1968, 92-99; K. RAHNER, La Iglesia y los sa-
cramentos, Barcelona 1964, 37-44; L. RenNwaARrT, Efficacité des rites sacramentels?:
Nouvelle Revue Théologique 102 (1970) 384-397. Ver también J. F. GALLAGHER,
«Significando Causant». A Study of Sacramental Efficiency (Studia Friburgensia, N.S.,
40), Friburgo 1965, que da una nueva interpretacién del aforismo teolégico, de acuer-
do con las nuevas tendencias.

0 Cf. su articulo La raison de la permanence du Christ sous les espéces etcha-
ristiques d’aprés Saint Bonaventure et Saint Thomas: Recherches des Sciences Reli-
gieuses 29 (1939) 352-364,.

. Se leia en aquel folleto: «En un universo de perspectivas agustinianas, en el
que la cosa material no es solamente ella misma, sino mds atn un signo de realidades
espirituales, se puede concebir que una cosa, al ser por voluntad de Dios signo de
algo distinto de lo que naturalmente era, se convierta ella misma en algo distinto, sin
que su apariencia haya cambiado. La apariencia permanece, pero al haber cambiado
la destinacidn, la funcién y el papel de la cosa-signo, la misma cosa ha cambiado
realmente, puesto que su funcién, que es la de significar, es lo que de mds profundo
hay en su realidad ontolégica.» Cit. por ]J. A. SayEs, o.c., 125.
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eucaristica» ?, La clave para comprender el pensamiento de Santo To-
mas sobre la Eucaristia como sacrificio no es otra que la idea sacra-
mental. Tal es la afirmacién fundamental del escrito. La Eucaristia
como sacrificio reviste la misma naturaleza «sacramental» que la Euca-
ristia como sacramento permanente. La celebracién eucaristica es el
sacramento {==signo sacramental eficaz) del unico sacrificio histérico
de la Nueva Alianza. Es verdadero sacrificio, sacrificio sacramental.

La buena, aunque tardia, acogida que tuvo la tesis de Vonier, sobre
todo en Francia, contribuydé a que se abricran a la idea sacramental los
circulos neotomistas y neoescolasticos. El resultado mas inmediato fue
el abandono, por parte de los tedlogos catdlicos, de las teorias «inmo-
lacionistas» u «oblacionistas» del sacrificio eucaristico y la aceptacion,
con variantes, de la teoria llamada sacramental ®. Esto ha significado,
indudablemente, un hito muy importante en la historia de la recupera-
cién de la idea sacramental.

2.7. En este contexto de retorno a la sana tradicion tomista, me-
rece mencién aparte E. Schillebeeckx, «uno de los arquitectos de la
sacramentologia en el siglo xx», a juicio de C. E. O’Neil. Ciertamente
es uno de los que mas han contribuido a la reivindicacién contempo-
ranea del simbolo para la teologia de los sacramentos.

Como reza el subtitulo de su obra mayor sobre los sacramentos ™,
su sacramentologia se presenta como una «reflexion teolégica sobre la
doctrina sacramentaria de Santo Tomas a la luz de la tradicion y de la
problemdtica sacramental de nuestros dias». En efecto, demuestra tener
un conocimiento nada comun y una singular fidelidad al pensamiento
de Santo Tomds ™. Pues bien, como conclusién de un estudio profundo
y serio, afirma que, para el Doctor Angélico, los sacramentos, primor-
dialmente, son signos, «acciones simbdlicas cultuales de la comuni-
dad». Sin género de duda, «simbolo» es la palabra clave de su propia

A Key to the Doctrine of Eucharist, Londres 1925,

B Cf. G. Satori, Le concezioni sacramentali del Sacrificio della Messa, Bassano
del Grappa 1949; J. vaN't WESTEINDE, De moderne theologie over het Misoffer,
Nimega-Utrecht 1953; A. P1oLanTi, L'essenza della messa nelle moderne controversie
sacrificali, en Problemi e Orientamenti di Teologia® Dommatica, vol. II, Milan 1957,
831-874; A.-E. BUCHRUCKER, Die Repraesentation des Opfer Christi im Abendmahl
in der gegenwirtigen katholischen Theologie: Kerygma und Dogma 13 (1967)
273-296, '

" De sacramentele heilseconomie, Theologische bezinning op S. Thomas’ sacra-

mentenleer in het licht van de traditie en van de hedensdaagse sacramentsproblematiek,
Antwerpen 1952.

B Acerca de la influencia de Santo Tomds sobre Schlllebeeckx y la fidelidad de
éste a aquél, cf. J. AMBAUM, Glaubenszeichen. Schillebeeckx’ Auffassung von den
Sakramenten (Pustets Theologische Bibliothek), Regensburg 1980, 248s, nota 105. -
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potente sintesis. Exagera quiz4d cuando afirma que existe una perfecta
correspondencia entre la concepcién patristica de sacramento y la con-
cepcién de Santo Tomds.

3. Dada la estrecha afinidad existente entre las categorias «me-
morial» y «mysterion-sacramentumy», la recuperacién de la primera por
la teologia contempordnea ha significado también un paso hacia ade-
lante en la consolidacién de la idea sacramental entre los tedlogos. El
memorial se sirve de simbolos para conmemorar los acontecimientos
del pasado. Los simbolos, por su parte, llevan una carga de memoria:
son signos conmemorativos.

Fue Odo Casel el primero en insistir, desde la tradicién patristico-
littirgica, en el caracter anamnético-conmemorativo de las celebraciones
sacramentales. Vinieron luego principalmente autores protestantes, J. Je-
remias, Max Thurian, F. Leenhardt, J.-J. Von Allmen, quienes, apoyan-
dose en las narraciones de la Institucién de la Eucaristia, aplicaron
a la Eucaristica la categoria biblica de «zikkaron» («anamnesis», me-
morial).

La categoria es aplicable a todos los sacramentos. Los estudios bi-
blicos y patristicos vienen descubriendo las inconmensurables posibili-
dades que encierra esta categoria para una profundizacién del misterio
sacramental. Se presta sobre todo a subrayar el papel de la Palabra
en la estructura y dindmica de los signos sacramentales ™.

4. La aceptacién que ha tenido entre los tedlogos la concepcion
de la Iglesia como sacramento y la consiguiente consideracion de los
siete sacramentos como desdoblamientos o actualizaciones de ese sa-
cramento primordial que es la Iglesia han venido a reforzar la idea
sacramental. Se ha llegado a ese concepto por un proceso de concen-
tracién y esencializacién que ha servido para situar s¢lidamente los
sacramentos en relacién con el misterio de la Iglesia y para valorar la
sacramentalidad desde una perspectiva nueva.

Al lanzamiento de este concepto estan vinculados los nombres de
0. Semmelroth vy K. Rahner, y, en grado menor, E. Schillebeeckx ™.

®  Cf, 1. ONATIBIA, Recuperacion del concepto de «memorial» por la teologia
eucarfstica contempordnea: Phase 12 (1972) 335-345.

7 Cf. O. SEMMELROTH, Die Kirche als Ursakrament, Frankfurt 1953; K. RAHNER,
La Iglesia y los Sacramentos, Barcelona 1964. Sobre la aportacién de Schillebeeckx,
¢f. J. AMBAUM, oc., 153-174. En general, ver M. BERNARDS, Zur Lehre von der
Kirche als Sakrament. Beobachtungen aus der Theologie des 19. und 20. Jahrhunderts:
Miinchener Theologische Zeitschrift 20 (1969) 29-54; R. ScHULTE, Los sacramentos
de la Iglesia como desmembraciones del sacramento radical: Mysterium Salutis IV/1,
Madrid 1975, 53-159. : C
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5. Ciertos planteamientos pastorales caracteristicos de nuestro tiem-
po fueron la ocasion para que los tedlogos profundizaran, desde nuevos
puntos de partida, en la dimensién simboélico-sacramental de los sacra-
mentos. El gran nimero de los que piden los sacramentos sin tener fe
ha hecho que los pastores plantearan a los tedlogos el problema de las
relaciones fe-sacramento.

Un estudio concienzudo de toda la documentacién histérica ha de-
jado bien claro que, sobre todo para los primeros siglos, los sacra-
mentos son ante todo «sacramenta fidei». La Escolastica siguié man-
teniendo fuertemente la necesaria conexién entre fe y sacramento. Fue
la comprensible reaccién contra la «sola fides» de los protestantes la
que llevé a los tedlogos de la Contrarreforma a acentuar casi exclusi-
vamente la eficacia objetiva de los sacramentos con menoscabo de la
atenciéon debida a la fe. La teologia contemporanea vuelve a reconocer
a la fe su estatuto en la dindmica sacramental %,

Esos mismos estudios han desempolvado otra ensefianza de la tra-
dicién, que los tedlogos de la Contrarreforma habian arrumbado y que
viene a ser como una explicitacién o desdoblamiento de la anterior, a
saber, que los sacramentos son «signos de la fe», en cuanto que la fe
de la Iglesia y de la comunidad celebrante se expresa a través de los
signos sacramentales: «sacramenta fidei Ecclesiae». Son «protestatio
fidei», segiin la bella expresién medieval.

Hoy, desde la naturaleza mejor comprendida, de la actividad sim-
bélica como «manifestacién» y «expresién operante», estamos en grado
de profundizar mas en la dialéctica fe-sacramento ».

6. La aproximacién a los sacramentos por la via del simbolo se ha
visto facilitada y estimulada por el empleo de categorias antropolé-
gicas tomadas de prestado de las ciencias del hombre. La dimension
antropolégica y la dimension simbdlica estdn estrechamente ligadas
entre si, toda vez que el hombre es «animal simbolizador».

6.1. Desde la preferencia por la perspectiva antropolégica que ha
heredado de Santo Tomas, E. Schillebeeckx ha puesto al servicio de la
teologia de los sacramentos la categoria de «encuentro» interpersonal:
los sacramentos como encuentro. El encuentro es la categoria central
en el pensamiento personalista. Ebner, Buber, Mounier y otros hacen
cifrar lo més especifico de la persona en el encuentro con el otro®,

% Cf. el estudio cldsico de L. VILLETTE, Foi ef sacrement, 2 vols., Paris 1959-
1964,

" Cf. A. VERGOTE, Interprétation du langage religieux, Paris 1974, 199-215.

8 Cf. E. SCHILLEBEECKX, Los sacramentos como Organos del encuentro con
Dios, en Panorama de la Teologia actual, Madrid 1961, 469-498. El propio Schille-
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Segun la fenomenologia personalista, el espiritu humano llega a ser
persona por su corporalidad. La actividad simbdlica es el espacio ori-
ginario en cuyo seno tiene lugar el advenimiento del hombre. El sim-
bolo es ¢l principio de la comunicacién entre los hombres. La comu-
nicacién con el otro, el encuentro, que es lo mas especifico de la per-
sona, se hace siempre a través del cuerpo como simbolo que es
del yo.

Aplicando esta concepcién a los sacramentos, también alli el en-
cuentro con Dios, para que sea auténticamente humano, tiene que ocu-
rrir sensiblemente, a través de la corporalidad.

6.2. Por su parte, K. Rahner es el protagonista del intento de pre-
sentar el sacramento, todo él, en su totalidad, bajo el concepto de
palabra. Hoy se habla del sacramento como «lenguaje simbdlico», «dis-
curso interpretante», «acto del lenguaje simbédlico de la Iglesia». San
Agustin habia definido el sacramento «palabra visible» («visibile ver-
bumn») ®, La diferencia entre palabra y sacramento no es tan excluyente
como para no descubrir un comin denominador, que es el significar y
manifestar algo, es decir, ser palabra. El gesto sacramental no es mas
que un modo particular de anuncio de la palabra. El simbolo es siem-
pre el limite extremo del lenguaje y el sacramento, como dice Rahner,
«el caso mas radical de la palabra de Dios al hombre».

Los tedlogos han conectado aqui con la fisolofia del lenguaje, que
se complace en subrayar el caracter simbélico de la palabra. Para ella,
«el simbolismo es un valor constitutivo del lenguaje» (E. Ortigues). Se
afirma incluso que la palabra es el simbolo fundamental del hombre;
no es sélo un instrumento o un medio; es como «una manifestaciéon o
una revelacién de nuestro ser intimo y del lazo que nos une con el
mundo y con nuestros semejantes» (Goldstein). El hombre mismo es
lenguaje y palabra. «El hombre es hombre en tanto en cuanto es el que
habla» (Heidegger). Ya hemos visto mas arriba que, para Cassirer, el
lenguaje representa la actividad esencialmente relacionante y relacional
de nuestro pensamiento simbélico ®.

La consideracidon del sacramento como palabra ha permitido aplicar
a los sacramentos, teniendo en cuenta el principio de la analogia, los
analisis filosoficos de J. L. Austin y J. R. Searle sobre la «palabra per-

beeckx se reconoce directamente tributario del personalismo fenomenolégico de su
profesor D.-M. De Peeters; cf. J. AMBAUM, o.c., 72-89.

81 In Jo. ev. fr. 80, 3: PL 35, 1840, _

# Ver, a modo de ejemplo, unas consideraciones 'generales sobre el lenguaje y
¢l habla en W, A. vax Roo, o.c., 231-238.
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formativa» ¥, para tratar de explicar de un modo mas satisfactorio la
eficacia de los sacramentos *. _

6.3. Un ejemplo concreto de las posibilidades que abre a la teologia
de los sacramentos el recurso a las categorias de la filosofia moderna
la constituyen las versiones modernas de la doctrina de la transubstan-
ciacién, conocidas bajo los nombres de «tramsignificacion» o «transfi-
nalizacion». En ellas es basica la categoria de simbolo.

Parten de una concepcién simbolica de la misma realidad ontolé-
gica. Esta no se define en términos de «sustancia», sino de «sentido»
y «finalidad». La realidad mas profunda de las cosas consiste en «tener
sentido» para Dios y para el hombre, en ser signo. El fenédmeno «pre-
sencia» lo conciben también simbélicamente como una forma de co-
municacién interpersonal: comunicacién de entrega, que espera corres-
pondencia, a través del Ienguaje simbdlico del cuerpo. En la Eucaristia
el pan y el vino se convierten en signos de autoentrega de Cristo a la
Iglesia, en prolongaciones de su corporalidad. De la misma manera que,
en la vida terrena de Cristo, su humanidad era signo-simbolo del Verbo,
aqui el pan y el vino se convierten, en virtud de la transignificacién, en
simbolos reales del Cuerpo y de la Sangre de Cristo. Advertimos aqui
un claro desplazamiento de la teologia eucaristica de la esfera de lo
cosmologico-metafisico-conceptual a la esfera de lo antropolégico-sim-
bélico ®.

6.4. Muchos tedlogos se han limitado a utilizar el lenguaje de las
ciencias humanas de una manera puramente analdgica. Recientemente
algunos parecen decididos a ir hasta el fondo de las implicaciones de
nuestro nuevo sistema de representaciones, apoyando resueltamente
en las ciencias humanas los procedimientos de andlisis y aun los ob-
jetos formales de sus reflexiones sobre los sacramentos.

Uno de estos autores es ciertamente Raymond Didier *. Ultimamente
se ha sefialado en esta linea L.-M. Chauvet con una reciente obra cuya
publicacién fue saludada co_r_nol «acontecimiento teolégico importante» ¥.

8 Cf. ]. L. AusTIN, How fo do Things with Words, Oxford 1962; T.-R. SEARLE,
Les acts de langage (col. Savoir), Parfs 1972,

8 Cf. J. A. ApPLEYARD, How does a Sacrament «Cause by Signifying»?: Science
et Esprit 23 (1971) 167-200; J. LADRIERE, La performatividad del lenguaje litiirgico:
Concilium n. 82 (1973) 215-230; Fr. IsaAMBERT, o.c., 87-113.

8% Cf. E. SCHILLEBEECKX, La presencia de Cristo en la Eucaristia, Madrid £1970;
J- A. SAYES, 0.C.

% Ver Les sacrements de la foi. La Pdque dans ses signes, Le Centurion 1975, y
sus colaboraciones en L’Eucharistie. Le sens des sacrements. Un dossier théologique,
Lyon 1971.

¥ Du symbolique au symbole. Essai sur les sacrements (Rites et symboles, 9),
Paris 1979, :
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Sus planteamientos suponen una ruptura epistemolégica total con los
presupuestos conceptuales que han servido de soporte, durante ocho
siglos, a la teologia de los sacramentos. Ha intentado «una aproxima-
cién a los sacramentos por la via del simbolo», entendido en el sentido
complejo y rico que le dan las ciencias humanas, sobre todo la lingiiis-
tica y la semiologia. Pretende sacar todas las consecuencias de la es-
tructura de lenguaje («structure langagieére») del hombre. Concibe los
sacramentos como «actos del lenguaje simbélico de la Iglesias.

Aunque es sélo un «ensayo sobre los sacramentos» y no un tratado
completo, la fecundidad del método y de los instrumentos técnicos que
emplea se echa de ver en la forma renovada y profunda en que pre-
senta las pocas cuestiones fundamentales que aborda, por ejemplo, el
funcionamiento de los sacramentos como actos de simbolizacién, su
eficacia, su dimensién eclesial y su especificidad.

7. Aungue la empresa desborda las fronteras de la sacramentologia,
interesa dejar aqui constancia de dos intentos de una tfeologia global
del simbolo: por su incidencia en la teologia de los sacramentos y
como indicio de esa rehabilitacién del simbolo en teologia de la que
venimos hablando. Los ensayos son de dos tedlogos bien representa-
tivos: Paul Tillich y Karl Rahner®,

Han intentado analizar, de un modo reflexivo y sistematico, la na-
turaleza y modalidades de accién de esa realidad que hace posible
que Dios y el hombre se encuentren realmente. En ese puente entre la
revelacién y la experiencia humana, la simbdlica desempefia una fun-
cién fundamental y centiral de mediacién. Su actividad medianera se
desenvuelve dentro del mundo concreto de la naturaleza y de la his-
toria. En el caso de P. Tillich, es preciso tener en cuenta su particular
filosofia del ser y de la existencia («ontologia existencial» la llama
F. Manresa), en la cual basa sus analisis teoldgico-culturales sobre el
simbolo, para valorarlos correctamente .

% Qbras de P. TiLLicH, Symbol und Wirklichkeit (Kleine Vandenhoeck-Reihe,
151), Géottingen 1962; Auf den Grenzen, Munich-Hamburg 1964. Escritos de
K. RAHNER, Para una teologia del simbolo, en Escritos de Teologia, vol. 1V, Madrid
1962, 283-321; Palabra vy Eucaristia: ibid., 323-365.

Sobre el concepto de simbolo en Tillich y Rahner: W. G. TiLLmANS, Mas-
samedia en symbolanalyse. De theoretische achtergrond van een theologisch onderzoek:
Bijdragen. Tijdschrift voor filosofie en theologie 41 (1980) 88-119. Sobre ¢l concepto
de simbolo en Tillich: P. LenGsreLD, Symbol und Wirklichkeit: der Macht der
Symbole nach Paul Tillich, en Bild-Wort-Symbol in der Theologie, ed. W, Heinen,
Wiirzburg 1969, 207-224; F. CHAPEY, Paul Tillich, en Bilan de la Théologie du
XX siecle, vol. 11, Paris 1970, 901-903; F. MaNREsA, El concepto de simbolo en la
teologia de Paul Tillich, San Cugat de Vallés 1977. '
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CONCLUSION

Al término de nuestro recorrido tenemos que constatar que, si bien
la mentalidad simbélico-sacramental parece bastante consolidada entre
los tedlogos, éstos estan atun lejos de haber agotado las posibilidades
que ofrece la categoria «simbolo» para su trabajo. Hemos visto que
no se trata simplemente de recuperar un instrumento que utilizaron
nuestros padres y que luego quedé arrinconado. En su comparacion, el
instrumento que las ciencias humanas ponen hoy en las manos del
tedlogo aparece considerablemente perfeccionado y, por eso mismo, de
mas dificil manejo.

A modo de conclusién y a la luz de lo que llevamos dicho, vamos a
indicar esquematicamente algunas de las areas donde cabe esperar que
la teologia haga algunos progresos por la via del simbolo.

1. Empezamos por lo mas aparente, es decir, por el «sacramentum
tantum», por el significante. Las investigaciones sobre el simbolo rea-
lizadas por las ciencias del hombre pueden ayudarnos a corregir ciertos
defectos congénitos de nuestra teologia tradicional.

1.1. La psicologia, la filosofia del lenguaje y la antropologia estan
de acuerdo en inculcarnos que los simbolos son, ante todo y sobre
todo, simbolos del hombre, acciones humanas, acontecimientos del
hombre, «animal simbolizador». El simbolismo de las acciones rituales
no viene dado por el simbolismo de las cosas materiales, sino por el
significado de los comportamientos humanos. El trato asiduo de las
ciencias del hombre obligara al tedlogo a olvidar de una vez el «cosismo»
y dar resueltamente a su teologia de los sacramentos el sesgo antropo-
légico que estan pidiendo los tiempos.

1.2. La antropologia cultural y la historia de las religiones han lla-
mado la atencidén sobre el hecho de que las formas expresivas nunca se
presentan aisladas, sino que siempre actiian en un contexto simbélico.
El elemento simbdlico esencial viene arropado y rodeado de unos «sim-
bolos adjuntos» o «simbolos concomitantes» que forman su entorno
simbélico.

La «contextualidad simbdlica» es de gran valor expresivo y eleva
la potencialidad del simbolo. En rigor, un simbolo no es significante
sino en el seno de una estructura.

El tedlogo debe abrir sus ojos a esta ley universal del comporta-
miento simbdlico de la humanidad y abandonar el esencialismo y el
validismo de la teologia clasica que sélo se sentia atraida por la ma-
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teria y forma esenciales, cerrandose a si misma las puertas de acceso
a una mejor comprensién de los misterios de la Iglesia.

1.3. Las mismas ciencias humanas anotan otra ley universal en este
terreno: los simbolos se presentan siempre, en todas las culturas y -
edades, con una estructura bipartita, como una conjuncién de pala-
bra+accién ritual (no ya de materia+forma, como decian los escolas-
ticos, desde una visién mdas cosmolégica que antropolégica).

Esta asociacién constante y universal arguye una connaturalidad
entre los dos polos del simbolo, que en rigor son dos modos de signi-
ficar simbdlicamente: por palabras (que son simbolos) o por gestos
simbolicos (que son lenguaje).

Al ser complementarios (pues entre los dos forman un solo signo)
estan llamados a respetarse y a respetar el uno la funcién del otro. La
palabra pide el complemento del gesto buscando una mayor expresi-
vidad. El gesto busca el complemento de la palabra para eliminar toda
ambigiiedad *.

2. La raiz ultima de la especificidad de los sacramentos cristianos
radica en su referencia simboélico-real al Acontecimiento original de
Cristo; con palabras de R. Marlé, «la relacién orgdnica a la historia
funda y determina la singularidad cristiana». Habria que recordar aqui,
sobre todo, la aportacién de la «Mysterienlehre», de Odo Casel.

Ahora bien, el simbolismo puede ayudar al tedlogo a dar profundidad
humana a esta dimensién de los sacramentos. Lo propio de los simbolos
(y de los mitos), segun la fenomenologia de la religion, es memorizar y
reactivar la experiencia primordial de lo sacro, que dio origen al grupo
religioso particular. Aquella experiencia original sobrevive y se expresa
en los simbolos. Tiene que ver con esto la dimensién mitica que revisten
los simbolos religiosos *.

Segun la psicologia analitica, los simbolos son manifestaciones de
arquetipos universales que guardan la memoria de la experiencia co-
lectiva de la realidad. Nos ponen en contacto con el pasado colectivo.

Pero seran sobre todo la tipologia biblica y el simbolismo, trabajado
en las distintas tradiciones cristianas, los que revelardn al tedlogo
toda la intencionalidad encerrada en esas aparentemente fugaces re-
ferencias de los simbolos al Acontecimiento central y original de la
Salvacion *.

% Cf. L. BoUYER, Le rite et Phomme, 79-91.

9% Ver, por ejemplo, L. BEIRNAERT, La dimension mytique dans le sacramentalisme
chrétien: Eranos Jahrbuch 17 (1949) 255-286.

% De ello son muestra elocuente las investigaciones de J. DanNifLou, Sacramentum
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3. La dimensién escatoldgica es constitutiva de los sacramentos. En
ellos la Iglesia vive anticipadamente su futuro de gloria y plenitud.

La capacidad que los estudios antropoldgicos atribuyen al simbolo
para proyectar el futuro y construir la utopia —los simbolos encienden
y alimentan la esperanza de los pueblos *— puede servir para ahondar
y presentar de una manera mas convincente esta referencia de los
sacramentos al futuro escatolégico.

4. Los sacramentos son autorrealizaciones de la Iglesia, principios
generadores de la unidad y fraternidad eclesiales. Muchos de los ana-
lisis antropolégico-culturales coinciden en reconocer también a los sim-
bolos esta dimensién social-comunitaria. Por una parte, en el origen de
todas las creaciones simbélicas estaria el sentido de la solidaridad del
hombre con el entorno césmico y social. Los ritos son Ia simbolizacidén
de las relaciones sociales. Por otra parte, la actividad simbélica actualiza
y profundiza la solidaridad de los individuos; asegura la integracién de
los individuos en el grupo social, que necesita, por medio de los sim-
bolos y ritos, garantizar su permanencia, estrechar sus vinculos, re-
constituirse, regenerarse. Los simbolos, pues, evocan y provocan una
simbiosis, una comunién entre las personas y con el medio social.
Realizan asi la integracién y la salud del grupo.

5. La teologia contemporinea, con Schillebeeckx a la cabeza, pone
particular ¢nfasis en la dimensién personalista de los sacramentos,
insistiendo en que la participaciéon del sujeto es parte constitutiva de
1os signos sacramentales. Supera asi la visidn exirinsecista e instru-
mentalista que habia prevalecido en el pasado y pone las bases para
una pastoral que promueva la participacion activa de los fieles.

El estudio del mecanismo de Ios simbolos, tal como nos Io describen
sobre todo Ia psicologia y la filosofia del lenguaje, viene a reforzar
este punto de vista. Las expresiones simbdlicas son formas expresivas
del hombre. Es realizando simbolos como el hombre se realiza y cons-
truye a s{ mismo y encuentra su lugar en el mundo. Al mismo tiempo,
los simbolos son manifestaciones del ser mas intimo del hombre, de
la vida humana en su totalidad. Reflejan también los grandes problemas
existenciales que se refieren al sentido de la vida %.

futuri. Etudes sur la typologie biblique, Parfs 1950; Sacramenios y culio segin los
Santos Padres (Cristianismo y hombre actual, 9), Madrid 1962.

% Cf. M. Trevi, Simbolo, progetto, utopia: Rivista di Psicologia analitica 4/2
(1973); cit. en Rivista Liturgica 67 (1980) 351.

% Ci. W. A. vax Roo, o.c., 271-290: los simbolos como actualizadores y reve-
ladores del hombre simbolizador.
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Por otra parte, esos mismos andlisis filoséfico-antropoldgicos atri-
buyen a los simbolos la capacidad de alcanzar al hombre en todas las
capas de su ser: inteligencia, imaginacién, voluntad, sensibilidad, me-
moria, intuicién, emocién, afectividad. Junto a la funcién de comunicar
conocimiento, tienen una funcién importante en el orden afectivo. Son
vehiculo del «deseo» del hombre %.

6. La dimensién personal nos lleva al problema pastoral de la
participacién activa y consciente de los fieles en el sacramento. Ahora
bien, poner el acento en Ia dimensién simbdlica significa dar la teologia
que justifica una pastoral que promueve la comprensién del simbolo
y la participacién en la accién simbdlica. Los simbolos nunca son ob-
jetos para la contemplacion, sino lugares para vivir, espacios para res-
pirar y moverse. Analizar el mecanismo de la actividad simbolica es
buscar los medios de participar en su dinamismo. La experiencia secular
de los pueblos, tal como la recogen la antropologia cultural y la feno-
menologia de la religion, puede ser una buena consejera de la pastoral
en este punto.

Estas serfan algunas de las dreas en que la via del simbolo resuelta-
mente emprendida podria ayudar a la teologia de los sacramentos a
renovarse y a progresar.

IecNAcCIO ONATIBIA
Facultad del Norte de Espafa
Sede de Vitoria

% Of, CH. A. BErNARD, Symbolisme et conscience affective: Gregorianum 61
(1980) 421-447.



