PSICOLOGIA, FE E IGLESIA

por Satl Miguel RODRIGUEZ AMENABAR

4 le-daré también una piedrecita blanca, y grabado
en la piedrecita, un nombre nuevo que nadie conoce
sino el que lo recibe”. (Apocalipsis, 2,17).

En el mundo de lo religioso es frecuente encontrar expresiones
referidas a la “voluntad” de Dios, al amor que a El se le debe y al
esfuerzo por promover su “gloria”. Pero es cuestién de preguntarse
si se puede tomar todo eso como si fuera ajeno a la voluntad del hom-
bre, a sus inclinaciones amorosas o0 a sus motivaciones, todo lo cual

tiene tanto que ver con sus vicisitudes inconcientes (y por tanto no
manejables).

i No estaremos ante una trampa peligrosa y deshumanizante? No
parece demasiado posible adherir verdaderamente a una voluntad -de
Dios sélo conocida por deduccién o por reflejos emotivos pero con pres-
cindencia de los mecanismos que confluyen para estructurar las opera-
tivas motivacionales. Por otra parte, tampoco es posible amar a Dios

- con total ausencia de las propias pulsiones, como si alguien fuera capaz
de moverse sin el menor atisbo pulsional.

Mas aun, la experiencia muestra hasta qué punto el recurso a
Dios incluye los intereses o las necesidades particulares del creyente
mismo. Pareciera entonces que el mundo referencial del hombre hacia
Dios estuviera apoyado en los deseos de cada uno de los que a El
recurren. )

Esto nos lleva a dirigir la mirada hacia los distintos mecanismos
psicolégicos incluidos en el comportamiento religioso del hombre. No
porque se ignore la necesaria “gecién” de Dios en el encuentro de la fe
sino por razones metodolégicas impuestas por los limites del 4irea de
incursién del psicélogo. Nos colocamos pues en la 6ptica desde la cual
el psicélogo atisba al mundo de la fe.

Sabemos gque la actitud de fe no es como una linea recta que no
sufre subidas que se alternen con bajadas o que no soporte resquebra-
jamientos ni necesidades de realimentacién. Sabemos que el objeto

altimo de la fe no es acequible en coordenadas puramente intelectuales

por mas que sea indispensable la accién de la inteligencia. Pero no
basta. Si bien el encuentro en la fe sobrepasa las fronteras del psi-
quismo con sus motivaciones concientes e inconcientes, reclama tam-
bién la presencia de una personalidad que se comporta a la manera
de un todo en actividad. En el acto de fe esa personalidad hace entrar,
por asi decir, a Dios mismo dentro de su propia interioridad.

Aunque la religiosidad como tal se configura a partir de las ins-
tancias concientes y preconcientes, no por eso queda fuera de concurso
."lo que proviene de las esferas inconcientes, las cuales, muchas veces
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tienen un {
peso muy grande. Y esto no solamente en situaciones franca

mente patolégicas sin ié i
mente o también en la vida corriente catalogable de

Por lo demas, - i :
templativa d:n(;aei,e Il'fl'li?l(:t(lltud de fe no se asienta en la admiracién con-
o e all’a'as doctrinas o dogmas asumidos como verda-
al propio psiquismo Ia, 0 b e s o estructurar_-
fectos, Traposible tém{)rggomble entonces una religiosidad despojada de
A ersonalidad. como s(i 1e(;1 que los afectos estén aislados del resto de la
tasias, muchas de las 2a ? O O e eeiontas. eaboreran. las Tan-
eoiativas aue queda uales, por ser inconcientes, parecieran encerrar
esperada. Porque ha n sin respuesta, o al menos sin “la’ vespuests
Solo aparentemente _X lc‘ieslpu?stas esperadas que son aparentemente —y
Poraue Tos int e el orden religioso. No estdn dirigidas-a la f
errogantes y los deseos provienen de las népa.s mas proe-3

'fundas del P .
S qulkm A eces U
1 'q (o] v p le(len sSey dﬂU.CldadaS pOI‘ la pSlCOlOgla.

.E s
meno(é i(’c;;éizgrolgg }]Biblipdo entonces de “condicionantes” de la fe? ; Al
penos Te referifnos g 11r1guna manera ‘pqdemos hablar de condicionan-
S ) oS e erimos o 1g_l.ue hemos r‘r‘lenc19qado como la aceidn de Dios.
o D n ;a{n io de.las' confilleone‘s” vsicologicas con que
e o e dg {;xperlencm rehgnpsa de la fe. Viene al caso
A s paabra uned e,r,'gote cuando dice que el creyente ‘“no crea
bre y constituye su‘porve;iri-' qﬁsg rsei%?mqsuien?uf resen‘(‘élia pregede o
que transfigura nuestro presente”. Estas afi;r;ll;i%ne: Zgﬂé(iiea;lgg (ﬁqligi

modo preciso y apret e
este trabajo. y apretado, pero no menos significativo, la médula de

Nuestr 4 . x
al hombre (()ieenffeoqclt)ines‘ca pues muy lejos de una concepcién que ubique
en el otro extremo 1e9 receptor pasivo de la accién de Dios, o bien,
las cosas en una };urézos asimismo de la pretensién de querer centrar
Nuestra posicién no e Opcllpn_pers.onal.sm referencia a dicha accién.
origen tltimo de la fo (c éctica sino integradora. Sin indagar en el'
del estimulo dado por 1 (cuestién teoléwica). sostenemos la existencia
analégicamente infeljl" 'b? transmisién de la palabra, que hace a Dios
jeto de entendimie}lti}g]Le éiesde,la verdad, haciéndolo existir como ob-
sobrenaturalizada, es d a_teologia dird que eso sunone una inteligencia
fiere una meta-iﬁtelkiqil?ﬁlig’asra;ifignZ§i+%0r el E'snill‘itél que le coa-
cién de la fe en su fu - En tal sentido. no se alude 2 la capta-
por via de fe‘adhier:egtinorégt?géiisénO a la situacién del hombre que

El cr . .
tantes co 1'51}}1’:)11112;1 tléo ei utl} sujeto inerte. El acto de fe mueve impor-
cesariamente entras afectivos como parte de una respuesta donde ne-
estar tensionado ha(?'n juego la _acthda.d'del creyente. Surge asi un
que engloba los se'ntiili' mtla realidad sentida como no-yo, movimiento
a ellos asociadas Todlen os, las vulsiones y las imagenes o fantasias
creencias” que br.'indaoles‘CO configura algo asi como un “afecto de
recibida. Tal actitud da crevente una disvonibilidad ante la palabra
deseos y se convierte :rllj 3331 17?1 simnle realizacion _aluCinatoriaﬂe los
(“amor Dei videndi”, dirian logvlrggf;}g'cgs)demderatlv() de ver y amar

- cosas resaltan de manera muy especia
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a relacion intrinseca entre lo que €l creyente

Con esto llegamos a 1 :
recibe v 1a respuesta de coherencia que sefiala su reaccion: es el pasaje

del ver al creer.

La relacién entre ver y creer:

El pasaje del ver al creer esta implicito ¥ explicito a lo largo ¥

a lo ancho de toda la Sagrada Escritura. Pero hay sitios donde las
1, tal como sucede en los escritos

del Apdstol San Juan. En ellos aparece una clara y constante pro-
puesta en orden a trazar un puente casi intuitivo entre la percepcion
de la realidad visible y la adhesion a lo que no se ve, partiendo del
descubrimiento del valor de signo entrafiado en aquello que “se ve'.

Por eso hemos elegido su tematica. .
ien de la existencia de Dios, cosa por

No se trata de la aceptacion
otra parte a la que se puede llegar por 1a via del razonamiento l6gico
que devele la consecuencia que liga al antecedente con el consecuente.
Se pretende mucho més: que a partir de la situacién-estimulo abar-
cante del sujeto total, dada por la existencia del Jestis historico, se
Tlegue al reconocimiento de una continuidad ininterrumpida entre ese
Jestis de la historia -~ ol Jestis ferreno que piso los caminos polvorien-
tos de Galilea y bebid el agua de sus pozoS— y el Jesus trascendente
que se realiza en el cuerpo de la Iglesia. Esto no puede alcanzarlo el
aparato psiquico por si mismo librado a sus propias posibilidades.
Juan propone asumir lo que Cristo dijo, y sobre todo, lo que “hizo”,
asignandoles el valor de signo. Es verdad que el Antiguo Testamento
. incluye este principio en razén de que gimboliza lo que vendra con el
acceso al Nuevo Testamento, y que éste proporciona el material para
la interpretacién que ‘estructura ‘mas explicitamente la teologia del

dogma. Pero lo distintivo del disefio de Juan no esta puesto en pre-
sentar la sintesis del “kérigma” o la historia de la Iglesia dq log tiem-

pos apostolicos ¥y ni siquiera en exponer la doctrina. La innovacion
reside en el intento de provocar esa quasi-intuic16n que apunte a ver

1a accién historica de Jests como prefigura de las acciones de Jesis
la Iglesia.

trascendente y creer que sigue actuando en
Si intentamos relacionar el paso del ver al creer con la dinamica
del psiquismo, no es para reducirlo a una experiencia puramente pei-
coldgica, sin coherencia interna de verdad v sin que lo experiencial
pueda ser debidamente diferenciado como aspecto parcial. Decir que
se relacionan equivale a plantear un hecho fundamental para la inte-
leccién de la conducta religiosa: es afirmar que los componentes psico-

légicos encuentran en lo religioso un terreno propicio para su desplie-
gue. Sobre esta base se puede comprender mejor ese otro despliegue que

convierte al amor natural en verdadero amor de carided, ese que asom-

bré al Freud lector de San Pablo y le hizo decir que él constituia la
expresién mas perfecta del amor. Lo que no pudo descubrir es que tal
amor se torna in-alcanzable por las solas fuerzas de la naturaleza.

Ahora bien, si aceptamos la proposicién de los tedlogos en el sen-
tido de que la fe es un don y precisamente un don gratuito de Dios—
podemos preguntarnos si ese don es dado a un ger carente de vida, o
de vias de reaccion, o de autonomia, o de libertad, o de capacidad de
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aqtorreferenci_a, o de comprensién intelectiva, o de posibilidad de asu-
mir compromisos afectivos suficientemente profundos y estables. Eso
seria refi’uc1r al hombre a la pura pasividad. Pero la fe suponé q‘ue
a la accién de un Dios dador ha de responder la accién de un hombre
receptor, con todo lo que tiene y lo que es: estamos de nuevo en la
intervencién de la naturaleza individual.

Esto es asi porque la fe no es una abstraccién. Es una “gracia’”
que se conflgp.ra en el hecho de “hacer grato” a2 quien la regibe el
cugl, como dijimos antes, no es un depositario inerte. La misma éra—
tu_ldad del don llama a una respuesta activa. ; Acaso fructifica ]acse-
mllla serpbrada sobre piedra o donde la puedan comer las aves del
((;lelol? ch}(llo de otra manera,.la fe es un hecho concreto que acaece
queelolgléﬁng. real, un mundo inevitablemente tributario de la cultura

Juan lo sabe muy bien. Por eso sabe que estd escribiendo precisa-

mente en una circunstancia cultural signada por los grupos gnésticos .

que tratan de convertir a Jesds en un personaje meramente histérico
encerradp en coordenadas puramente humanas. Ante eso, &l quieré
dar testimonio de lo que vio, no para quedarse ahi sinc’)‘ pare que
t«_)dos crean que Jestis es verdaderamente el Hijo de Dios, en el sen-
tido mas cabal y fuerte de la expresién. Con esa intencién’ elige aque-
llps signos que mas claramente precontengan los elementos de Ta histo-
ria que mejor puedan hacer ver la identidad entre- el Jests-historico
v el Jesus-Dios que continda viviendo en la Iglesia con una existencia
trascendent_e. Los llama. “signos” (semeia) y no milagros porque no
todos los signos son milagros sino que incluyen también otras accio-
nes de Jests y de su entorno ambiental. Estamos pues indicando que
el planteo de Juan se hace también en funcién de una realidad terrena
¥y que en ella se incrusta la propuesta de fe. ' ’

Cuqndo se habla de la realidad, de realismo o de lo real hay una
ter;denma a procesarlo como contrapuesto a lo psiquico co-mo,si el psi-
quismo fuera tan solo un “ens rationis”, sin un dinarﬁismo energético
bien concreto. Se hace menester precisar los términos.

Si bien en 19 concreto las cosas se dan siempre juntas, es posible
estab_lecer una distincién conceptual entre lo que tiene una’ existencia
efect_lva fuera de nosotros (realidad objetiva) y el conjunto (ie proce-
sos internos —.—de'seos, pulsiones, afectos, fantasias— que acontecen en
nosott"os (realidad subJ:etiva) : la linea divisoria entre ambos esti dada
ﬁ’or eldgu.erpq. Pero miradas las cosas desde un angulo dinédmico, esta
inea divisoria es .bastante endeble en razén de las constantes provec-
clones e introyecciones con que se maneja el aparato psiquico Habria
que situar la, f]gontera. yva no estrictamente en el cuerpo —sin flégér su
cax"‘acter gle limite— sino sobre la base de lo que es pe}cibido como “yo”’
y “no-yo”. Esta’ in’gegracién entre el adentro y el afuera abona una
concepcion en términos mas amplios: lo que llamamos realidad des-
borda la pura materialidad captable mediante los sentidos corporales
v abarca también los movimientos del psiquismo.

Mundo externo y mundo interno actian en relacién de vertiente
mutua, }yte‘rmf-luyéndose y sufriendo los cambios provenientes de la
interaccién. Esto nos permite hablar de lo real como de una globalidad
sumamente amplia y compleja que comprende una policromia de ele-
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mentos que al compéis de la distribucién de las energias psiquicas y
de log sucesos del medio, se van integrando, organizando y. asociando.
La resultante de todo este tramite que se renueva constantemente,
aflora bajo formas de comportamiento para consigo mismo y para con
la persona del otro. Significa que la conducta asume las exigencias
de los afluentes que provienen de la ambientalidad material, del pro-

ceso de aculturacién, del signo de lo social, del sello de la inclusién

familiar y de las vivencias relacionadas con el propio cuerpo. De este
modo se va desplegando la estructura de cada personalidad individual.

Queda claro que el psiguismo no existe suelto, como una isla interna
flotante, sino dentro del contexto de la situacionalidad concreta, en
una continua dialéctica individuo- ambiente. Tal es la realidad total
humana. Pero eso exige un mantenido esfuerzo de adaptacién, lo cual
se lleva a cabo mediante los llamados “procesos psicolégicos”. Uno de
ellos, la fantasia, ocupa un lugar tal vez privilegiado.

Pareceria que hablar de fantasia en el acto de fe atentara contra
la credibilidad del objeto propuesto al asentimiento del creyente. Por-
que si la prospeccién semi-intuitiva sobre la visién de lo histérico ter-
minara recalando en una fantasia pura, la fe no pasaria de ser la
proyeccién intrapsiquica de los deseos infantiles,

Fe y fantasia

En la escena con Tomis (20, 24) no se trata solamente de ver sino
de ver para creer. Tomis reclama para eso una experiencia: ver y
tocar. Jestis accede y Tomds responde algo que no ha experimentado,
es decir, la divinidad de Jests. La “moraleja” del Maestro parece un
eco de aquella otra escena, la del regezuelo que pide la curacién del
hijo (4, 48). Jestfis se queja de los que “yen” los hechos pero no les
asignan valor de signo y le propone que crea sin ver signos, simple-
mente basindose en la opinién que tenia de Jesds. O lo que es igual,
basandose en la imagen (o fantasia) que de El se habia formado.
Y el hombre creyd sin haber visto antes.

:No estamos ante una fantasia que mueve a fe? Mas atin, la expre-
sién “Padre Nuestro que estids en los cielos” (Mt 6,9) implica la
necesidad de manejarse con fantasias. Porque si bien ‘“los cielos” alu-
den tradicionalmente a la situacién simbélicamente localizable de la
divinidad, arrastran y responden a la necesidad humana de tener una
cierta visualizacién de los hechos trascendentes (como en la escena de
la Ascensién). Por tratarse de algo que no se ve ni se toca, solamente
puede ser afirmado por mediatizacion de la fantasia (nos referimos
a la afirmacién como proceso psicolégico y no a su origen teolégico).
Empero, nada de esto arguye en el sentido de que el dltimo tramo
de la fe esté constituido por la fantasia. Pero tampoco hay que dese-
charla como si asi se desdibujara o negara el aspecto nuclear de la fe,
gue no puede ser reducido a componentes psicoldgicos. Por eso es nece-
sario dilucidar qué entendemos cuando hablamos de fantasia.

Antes se dijo que el comportamiento tiene que ver con el sujeto
mismo y con el otro persona. Sin embargo, en virtud de la interaccitm
adentro-afuera, nunca el consigo-mismo queda absolutamente separado
dinamicamente de lo que uno percibe, siente o fantasea respecto del
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otro. Hay entre ambos una misteriosa correlacién. Por eso tiene que
haber un “algo” que establezca la referencia vy represente la diada
sujeto-objeto. Tal es la misién de la fantasia: representar.

La mencionada relacién involucra un movimiento que envuelve al
sujeto, al objeto y a lo que con ellos tiene que ver, empezando por los
deseos hasta las imégenes inconcientes del cuerpo propio. La fantasia
tiene como misién representar a nivel de imagenes la sintesis dina-
mica de esas relaciones, reservando siempre el papel protagénico al
sujeto que fantasea. A veces el mismo sujeto lo sabe —como sucede
en los ensuefios diurnos— pero muchas mas el proceso queda alo-
iado en las formaciones inconcientes del psiquismo, Se trata de la
fantasia inconciente, que por ser tal no es mas ingenua o inoperante.
Por el contrario, los contenidos inconcientes estin siempre- al acecho,
dispuestos a traspasar las barreras de la represion, si no va de modo
directo, al menos por medio de sus retofios, mejor posibilitados para
llegar al nivel de la conciencia. Pueden aparecer bajo disfraz —como
en el sofiar— o deslizdndose entre las envolturas de la conducta, va
sea de modo invasor —como en los sintomas neuréticos— ya sea de
‘1_rnodo imperceptible y hasta sutil, como en las conductas corrientes,
incluso en las conductas religiosas.

Asi sucede que cuando acuellas iméigenes inconcientes representan
situaciones de satisfaccién vividas en épocas arcaicas de la persona,
las mismas imégenes concientes y sus referentes actuales pueden que-
dar sobrecargados por el deseo infantil. De esta manera, mientras la
intencién conciente apunta a un objetivo coherente y légico, incon-

cientemente se busca reproducir lo va exverienciado como satisfactorio. .

Esta mescolanza de lo infantil en los comportamientos de la adultez
cronolégica. termina por distorsionar las vias psiquicas acarreando
insatisfacciones que llevaran al sujeto a la busqueda de nuevas com-
pensaciones, con la consiguiente cadena de frustracion.

No hay que pensar, sin embarsgo, que toda influencia inconciente
sea nefasta. La contribucién de las fuerzas inconcientes al enrigueci-
miento de la vida psiouica v al bnen manejo de los comportamientos,
es bien cierta. La creatividad, la forja de ilusiones realistas, las
actividades sublimadas, las mismas conductas diarias aparentemente
insignificantes, reciben siemnre su aporte. Clomo sucede asimismo rcon
las realizaciones fundamentales de la vida: las decisiones que marcan
rumbo, el compromiso smoreso, el acceso a la raternidad-maternidad
v todas aquellas cosas que parecen hrotar de un fondo no del todo
acequible por el razonamiento, siempre parecen guardar un tltimo
rincén de misterio. :

La fantasia recoge los datos que han quedado registrados de las
experiencias vividas, inclusive los que se han alojado en niveles no
concientes. El soporte a través del cual la fantasia hace sus descargas
es la conducta, que de esta manera recoge el rastro arcaico v lo liga
con el presente. El acto de fe en cuanto conducta no escapa a este
“modus operandi”, cosa que tiene su peso en la respuesta concreta
aue cada cual dari a la mocién de la gracia: se puede ser sants o peca-
_dori, p;ro el modo de serlo depende de la totalidad personal, psiquismo
inecluido.

]
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En las circunstancias que se presentan a raiz del caso Lazaro
encontramos una buena comprobacion de reacciones dlsiimtas ante un
mismo hecho. La resurreccién de Lazaro (cap. 11)'senala un pgnto
de crisis por cuanto alli se decide la muerte de Jests (45). _El signo
que todos han visto es por demds elocuente, pero ante una misma evi-
dencia fisica algunos creyeron y otros no. Pero en‘q'(’a los que creyeron
hubo quien llegé apenas a ung seudo-fe, una adhgzsmn humana basa(}@
en la simple conmocién humanitaria, a lo que bien puede cuadrar la
desconfianza de Jesis “porque los conocia a todos’j (2_, 2‘—3) Se queda-
ron con una fantasia no creativa ni abierta a la intuicién que sobre-
pasa a la fantasia misma. Otros, en cambio, llega,ron a la fe. El
lenguaje de los gestos est%mula slr prop(;ne ;pero cuil es el elemento
capaz de operar el salto del ver al creer?

o Busqugfnos la respuesta en el fgmoso capitulo VI, .No vamos .‘al.
tratar la promesa de la Eucaristia sino los datos que miran hacia e

verdadero concepto de fe.

El salto hacia la fe

Jestis hace una critica muy realista (26): después de h:ft!oer dado
de comer a la multitud mediante el milagro de la multiplicacién dg los
panes, aclara que no se lo busea por haber captado el valor dle‘ ﬁlgr‘:o
—que todos pudieron ver— sino porgue se atascarqn en el hecho
material de haberles saciado el hambre. Al no haber “1do r’r’ras alld no
han ahierto los ojos del espiritu a la captacién del “sello” (27) que
el Padre imprimié en el Hijo del hombre. Se qugd:{rqn en una fantasia
comandada por la satisfaccién de necesidadgs k?lologlﬂcas y piden todla}-
via otra sefial (30), nero que sea de tipo cosmico —segun su menta} i-
-dad— influidos por el recuerdo del mana que sus padres habjan comido
en el desierto (31).

Vuelve a a}gargcer aqui el papel de la fam_;tasia en ordep a la cap-
tacién de los signos. No pueden mirar hacia agielante si no es en
funcién de lo ya vivido o corocido, pero a esas imagenes no las puefien
integrar en un contexto tendido hacia la creatividad. Este uso esteleoi
tipado de la memoria contrasta severamente con lo sucedide en e
‘Tiberiades (21, 4), cuando Jesls se presentg como uno de tant%sl,
pidiendo un poco de pescado para comer. Nadie rec‘?noce que. er:? .
Tntonces les da otro signo (6) y alli sal@a Juan: es el Sefier”. Lo
qque hizo posible el salto no fue la percepcién de la figura que gsta’ria
‘en tierra preparando unas brasas sobre la arena de la playa sino ]1%
percepcién del signo total lanzado hacia la trasc_epd’encla., méas alla
de la historicidad de la escena. También Juan utilizé sus recuerdos.
Al fin v al cabo ya habia vivido cosas semeiantes va ellas se retrotrae
en un movimiento espontidneo de su psiquis, asoc1§m.do pgsado y pre-
sente en un contexto nuevo donde lo creativo,.en dltima instancia, no
procede de la carne ni de la sangre sino de Dios (].. 13’)‘

‘ Esta clase de creatividad les falté a agquellos dlSCIpH]OS que ante
la promesa eucaristica llegaron a la cpnclusién de que “duro es est‘c
lenguaje”’ (6,60). Pareciera que la comida que les acabakgan de propor-
cionar no hubiera saciado su oralidad, reC1b1e_n*do’ e] discurso en un
sentido fisico, envuelto en una fantasia canibalistica. Estaban de-



300 —

masiado atados a la ‘“carne”, es decir, a la mera percepcién de
Io histérico, sin ese atisho de apertura para dejarse aleanzar por la
accién del Espiritu ‘“que da vida” (63) por su propia iniciativa. No
basta pues la experiencia de la carneé, v ni siquiera de la carne im-
pregnada de capacidad creativa, si el Padre no da la posibilidad de

“venir” hacia Jeslis (65) poniendo al hombre en posicién de dar el

salto.

El camino que lleva al descubrimiento de la identidad entre el
Jesiis histérico y el Jestis trascendente nos aleja cada vez méas de un
criterio insuficiente: el trdnsito no se puede hacer solamente por una

" via de tipo argumentative. En cambio nos sumerge en un criterio

de certeza respecto a la intervencién de una accién heterogénea al
hombre mismo. Seglin Juan hay una etapa que va hasta la muerte
de Cristo y otra que estari sellada por el “Spiritus Veritatis”, el cual
ha de proporcicnar la cabal comprensién del mensaje de Jesis. Hasta
que esto suceda los hombres estin sujetos a falsas interpretaciones,
como se puede constatar en el episodio de la entrada triunfal en Jeru-
salén (12,12): la fantasia de los que aclaman al “Rey de Israel” se
cierra sobre si misma en la expectativa de un mesias cortado a imagen
y semejanza de un rey terreno. Han conocido pero no han entendido.
Quizéds muchos de ellos han podido llegar a un cierto  entendimiento
teérico y abstractizante acerca de las ensefianzas de Jesds, pero no
han logrado una conexién de fondo entre lo visto y oido, por un lado,
v la realidad trascendente por el otro. Porque la fantasia no basta
cuando no se posee el “Spiritus Veritatis”.

Sin embargo la fantasia también esti ahi. Tiene que estar porque
también en el acto de fe interviene el aparato psiquico con sus procesos.
especificos, generando diferencias entre las imAgenes representativas
involucradas en lo religioso. Hay diferencias entre la imagen todavia
cargada de connotaciones no trascendentes que Pedro tiene de Jesiis
cuando se rehisa a dejarse lavar los pies (13,7) y la que tiene Magda-
lena ante la palabra-sigho cuando Jestis le dice simplemente “Maria”
(20, 16). Ambas estin a mitad de camino hacia la fe. Pero mientras.
Pedro mira todavia a un Jestis muy histérico, ella “cree” aunque

- pensando que ese Jests que tiene ante si es el mismo de siempre. El
q

transito cabal al Jesiis trascendente serd fruto del Espiritu en cuya.
virtud el “testimonium Dei in se” estd ontolégicamente presente en el
fiel como verdadera experiencia interior de vida cristiana.

El reconocimiento de la identidad entre Jeswis histérico y Jesus

_trascendente no es pues el resultado de una induccién o de un tracto

argumentativo sino de la accién del Espiritu testificante (186, 13).
No es tampoco un testimonio que retome los recuerdos de lo va vivido
solo para hacerlos de nuevo presentes y dejarlos librados a la capaci-
dad humana de asociarlos con lo que se ve y se toca. Es un testimonio
interpretativo que afinca en el orden humano una posibilidad que no:
viene de la naturaleza.

Seguimos en el paso del ver al creer. Solo que antes lo visible
estaba en la humanidad de Jesiis mientras permanecia invisible la
divinidad. Ahora ha cambiado lo visible, que reside en la “nueva encar-
nacion” (en la Iglesia), mientras también se ha hecho invisible su
humanidad histérica. El Espiritu sigue siendo el factor de transito
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a la fe pero su influjo se ha abierto a mostrar la conexién entre los
gestos de la Iglesia y los del Cristo histérico hoy ya trascendep’te. Asi
1a fe mira al reconocimiento de la Iglesia como una encarnacién pro-
longada: esta realidad esti precontenida en los gespos del CI"IStO his-
térico. Tal es lo que Juan ilumina de manera especial a través de los
signos escogidos “para dar testimonio de la verdad”.

La nociéon de Iglesia

Juan pretende llegar a la médula de la realidad eclesial. Para ello
excita la memoria evocativa recurriendo a las imAgenes de!’Antlguo
‘Testamento, como para crear cierta conciencia de renovacién en la
continuidad, mucho més que como ruptura del lazo con Israel.

Antes el centro del culto era el Santuario, pero hab}vé un ggntua»
Tio nuevo que serid el cuerpo de Cristo (2,21); habri también un

" nuevo mani, el verdadero pan de vida (6,51). Los pfofetas hablan

de una vifia plantada y regada por Jahvé, la que solo dio frutos sil-
vestres: sin embargo, la verdadera vid es Cristo y nosot}'gs 80MoS
sus ramas (cap. 15). Mas lejos se llega todavia en la Oracién Sacer-
dotal de Jests en la cual se hace un magnifico trazado de la. nocién
de Iglesia, Alli Cristo ruega por una unidad que no es una situacién
tangencial o de yuxtanosicién y ni siquiera una copartlglpacmn espacio-
temporal de individualidades ligadas por vinculos familiares, de amis-
tad o socioculturales. Mas que eso: esti proponiendo un modelo, a
‘saber, su unién con el Padre (21). Esto no _cons-tituye una mera com-
paracién de corte e intenciones didécticos, sino una propuest‘e‘x de uni-
dad vital en El y el Padre porque es la inica manera de ser perfec_t’a-
‘mente uno” (23). La propuesta esti abierta asimismo a la dimensioén
escatolégica. (24) en el sentido de que asi como se reclama_en estz}
vida la unificacién con el Padre, asi se prolongue dpnde Cylsto este’a
para que podamos contemplar su gloria ya ho en signos sino en Si
misma.

:Cémo podria uno manejarse con todo eso si no contara con el
apoyo de la fantasia? No hay que olvidarse del hecho de estar ’ap_untando
-a situaciones que solo pueden ser asumidas en términos anal6gicos, por
méis prolijidad con que se intente el acercamiento a la Presencia
presente en un ser humano real y encarnado. Se trata de una expe-
riencia religiosa que necesariamente provoca una funcién .:itdaptatlva
(v no solo desde lo teolégico). Los actos en que esta funcmn..se tra-
duce en lo operativo llevan un doble sello: el de la temporqhdad en
que se inscribe la conducta religiosa y el de la a-temporalidad que
le presta el registro de la fantasia.

Sabemos que la fantasia recoge los residuos que el 1ncopc1ente
‘ha logrado enviar a través de la barrera de la revresién y los incluve
asociativamente con el resto del material que utiliza. Esta cadena de
asociacicnes opera también en el comportamiento religioso, con lo cqal
1o hace apto para atrapar las reviviscencias tanto de lo que fue satis-
factorio como de lo que fue productor de angustia. Pero es meneste_r
‘matizar las expresiones conceptuales a fin de no caer en un determi-
‘nismo zjeno a la condicién humana.
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Desde el momento en que el horizonte ultimo de la fe —como ori-

gen y como meta— escapa a lo perceptible mediante los sentidos, la
figura de sus contenidos pasa necesariamente por la representacién
que de ellos se haga en la fantasia. Para construir esa representacién
el hombre tiene que echar mano de lo ya conocido, ya sea con conoci-
miento actual, ya sea con desconocimiento actual pero facilmente recu-
perable por la conciencia, ya sea lo que ha quedado velado por la
represién que lo remitié a la oscuridad inconciente. Mas. exactamente,
podemos afirmar que todo eso entra en la imagen aunque de manera
condensada y con diferente peso e influencia segin cada personalidad
individual.
. Cuando hay predominio de lo inconciente la imagen estari re-
cargada con reliquias arcaicas y su cohorte de afectos, sentimientos
v deseos estari bien dispuesta para desplazarse hacia un aparecer bajo
forma de comportamientos religiosos. En cambio, cuando la persona-
lidad esti més desligada de expectativas infantiles, la vivencia de lo
religioso también lo estari, en la misma medida que corrientemente
acompaiia a cualquier otra conducta catalogable como ‘normal”. De-
jamos de lado la eventual consideracién de lo que esto pueda significar
para la planificacion de una catequesis adaptada a cada etapa del
desarrollo (y de la adultez!), planteada con criterio de realidad
segin el momento por el que atraviese la vida de la persona. Tomamos
en cambio lo que tiene que ver con la manera de armar las fantasias
cuando los signos estan referidos a la situacién de la Iglesia.

No es raro que el comtn de la gente confunda la nocién de Iglesia,
en cuanto trasldcida de la trascendencia, con la organizacién y el tra-
mite humano de una administracién eclesiastica particular. Este as-
pecto responde a una situacionalidad concreta ahincada en una cultura
determinada, de la cual salen los hombres que llevan esa administra-
cién. Son también hombres concretos, con sus luces y sus sombras, Esta
confusién de dimensiones es ampliamente tributaria del material —con-
ciente e inconciente— con el que se elaboran las fantasias, A ello se
agrega la proyeccién de los conflictos ignorados por la persona, pero
presentes y activos, que encuentran en el campo religioso una plata-
forma de lanzamiento apta para canalizarse sin ser reconocidos. Asi
por ejemplo, alguna vez se ha dicho que la actitud de critica a la
Jerarquia encierra ntcleos conflictuales no resueltos (se habla de “acti-
tud” como de algo encarnado de manera estable en el individuo, pro-
ducto del yo y sus circunstancias, como diria Ortega).

La capacidad de construir fantasias condensando imégenes entra
también en juego ante la percepcién de aquellos signos que aparecen
en la manifestacién histérica de la Iglesia, y que seglin Juan muestran
la identificacién entre ella y Cristo.

Tomemos el 'capitulo del odio a Cristo. extendido a su Iglesia
(15,18 y 17,14). Odio es agresién y la agresion es una de las dos
pulsiones fundamentales del ser humano. Por eso no queda jamas to-
talmente agotada. Puede ser reprimida y tornar una y otra vez cabal-
gando las conductas, incluso las mas nobles y socialmente aceptables
(por ejemplo, aquellos que para mantenerse en un comportamiento de
ayuda a otros, necesitan tenerlos siempre carenciados). Muchas veces
se atribuye explicitamente una actitud de agresién a los ateos militan-

g
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tes —lo cual puede ser muy real— pero también pueden ser agresores
tapados los mismos creyentes. Los hay que so pretexto de justicia, .
reforma o tradicién, lo mismo da, sabotean a la Iglesia desde adentro,
de una manera mas sutil pero no menos destructiva. Estin también
los “perseguidos” de siempre que ven fantasmas escatoléogicos aun en los
casos de critica constructiva o de simple desacuerdo en cosas opina-
bles. Unos y otros han edificado su propia iglesia fantaseada a la cual
dedican lo mejor de su culto. Pero su iglesia es un producto psicolé-
gico que resulta espireo si se lo confronta con la nocién de Iglesia
que propone Juan.

La identidad Cristo-Iglesia se -prolonga ademés en otras muchas
circunstancias. La Iglesia testifica acerca de Jests lo mismo que el
Espiritu da testimonio de El (15, 26). Pero si se la mira desde coor-
denadas puramente humano-histéricas la visiéon que se tendri de ella
quedari de nuevo encerrada en la tenaza de la fantasia. Asi se ignorara
en los hechos practicos que ni Cristo ni la Iglesia son factura de este
mundo (15,19) y resultari dificultosa la comprensién de que la Igle-
sia es la depositaria de la gloria que el mismo Cristo recibié del Padre
(17, 22), consumando la -obra que le habia encomendado (17,4) y
manteniendo el vinculo entre Dios y el hombre por la custodia del de-
pésito de la Revelacién y por la fusién amorosa fundante v fundamental
(3,16 y 17,23-26). -

Todas estas citas encierran pautas que hacen muy posible la pro-
veceién de aspectos inconcientes, emuezando por la imagen de “padre”.
Tenemos una representacién conciente del padre propio y también una
representaciéon inconciente de padre, con coincidencias y diferencias
entre ambas. En la imagen inconciente se amalgaman diversos rasgos,
algunos de los cuales hasta pueden ser contrarios entre si: alli estad
representado el hombre que fue el primer discriminador antinarcisista
de la realidad infantil, el que brindé (o se deseé que brindara) la
cuota de amor y ternura necesaria para la autoestima bésica y el que
est4d implicado tanto en gratificaciones como en frustraciones, histé-
ricas o fantaseadas. En estas imigenes-rastros ests incluida también
la relacidén con la madre, con las vivencias registradas durante las eta-
pas del desarrollo. L.a medida en que esto se proyecte operativamente
en la imagen de Dios, sea matizdndola o invadiéndola, .depende: de
cada caso individual. Pero en toda hipétesis, el movimiento proyectivo
nunca esti completamente ausente en el acto de fe.

Otro campo fértil para la proyecciéon creadora de confusiones,
lo brinda la calidad de “esposa y madre” que se aplica a la Iglesia.
E! mundo conflictivo que se debe atravesar hasta llegar a la madurez
psicolégica recién se termina de elaborar hacia el final de la adoles-
cencia. Pero pueden quedar rastros sobrevivientes susceptibles de
entrar en el mismo juego de dinamica proyectiva que sefalamos con
respecto al padre. Los aspectos sentidos como rechazables de la figura
fantaseada de la madre o de madre pueden ser desplazados bajo forma
de ataque a la Iglesia, o constituir un ébice para el adecuado desplie-
gue de la actitud creyente.

(Mencionemos de paso el valor psicologico que puede asumir una
sana devoci6én filial a la Virgen Maria. No solo es un factor ordenador
¥y promotor de comportamientos sublimados sino que ayuda a canalizar



304 —

aspectos del vinculo con figura materna, que de otro modo no encontra-
rian un cauce suficientemente adecuado a la necesidad de equilibrio
psiquico. Con esto no se pretende reducir a coordenadas psicolégicas
el panel eclesial de Maria sino tan solo mostrar un cierto beneficio
colateral).

Las figuras que otrora fueron dadoras de normas (permisos y
prohibiciones)  pueden renacer inconcientemente en una Iglesia que
muchas veces expresa bajo formas de normatividad la necesaria cus-
todia del bien en todas sus posibles dimensiones (naturales y sobre-
naturales). Surgen asi actitudes contestatarias generalmente apoyadas

en una buena cuota de racionalizaciones. Si a esto se agrega la contri-

bucién proveniente de comportamientos no muy aceptables de algunos
hombres de la Iglesia, todo queda bien adobado para que la fantasia
se aduefie de las situaciones y comande las conductas emergentes,
aumentando la confusién entre lo trascendente y lo administrativo,

La experiencia de creer

El camino de acceso a la fe en la Iglesia —credo in Eecclesiam—
tal como lo rotura Juan, no responde a un planteo metodolégico de corte
estrictamente apologético. Solo resulta valido para aquel que por lo
menos admite la revelacién sobrenatural del Antiguo Testamento. Se
trata de trabajar la coincidencia de imigenes y la continuidad de los
signos pre-anunciados que luego quedaran fijados como realidades en
Cristo y su Iglesia. Se trata de descubrir la intervencién de Dios a tra-
vés de ciclos histéricos y trascendentes. Nada de esto puede quedar
subyugado a una demostracién silogistica. Se trata entonces de ir
develando sombras hasta encontrarse con el cuerpo que las proyectaba.

La coincidencia de imAgenes vétero y neotestamentarias, la in-
tuicién creativa que a la luz de la inteligencia sellada por el Espiritu
las ve realizadas en Cristo y la Iglesia, y la consecuente expresion
como acto de fe, no constituyen una isla sobrenatural en medio de la
carne. Las cosas se dan en una personalidad dotada de psiquismo
activo y eficaz, un psiquismo que se integra en el contexto religioso
total, con su cuota de deseos y de empuie hacia la accién. Lo intem-
noral se temporaliza en el aqui y ahora del acto, mientras lo temporal
lo acoge haciéndose a si mismo simbolo en una suerte de intempora-
lidad. Esto sucede como lugar de encuentro entre ‘los contenidos que
retornan del inconciente, las fuerzas represoras que intentan contro-
larlos y los aportes que llegan por via de vercencidén. No es precisamente
una localizacién espacial sino una articulacién dindmica con caracte-
res propios, intermediadora entre el adentro y el afuera.

Nos estamos refiriendo a una semi-instancia (o como se la quiera
denominar) llamada Preconciente, donde se Ileva a cabo la tarea de
descarte y ligadura de todo el material alli convergente. Esto se cum-
ple de manera no conciente. Lo cual no es ignorancia: el Preconciente
“sabe’”, pero con un saber distinto al de las ideas razonadas, como
quien oficia de guia hacia una resultante que quedari representada
en una fantasia o imagen representativa. Esta quedari al mismo
tiempo impregnada de cargas afectivas, segin el rumbo marcado por
los factores que predominen en la sintesis dindmica. ' )
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En los hechos nos encontramos con un sujeto aprehendiendo los

objetos que se le presentan como depositarios dq la} fe. Puede sucede_r
que el peso de lo arcaico sea tan masivo que sus imagenes representati-
vas invadan €l comportamiento religioso, muchas veces hasta de quo
alucinatorio. Asi lo. vemos en esas actitudes de reproche a un ‘DIOS
que “no ha querido” hacer mi voluntad, en lo cual se denpnmawla
presencia de una fantasia inconciente que representa al su;;eto-nlpo,
frente al padre-madre carenciantes (o fantaseados como tales) a quie-
nes se les dirige el reclamo infantil. El “Abba, Pater” no es ya un
clamor adulto del ser adulto sino la caricatura distorsionante de
un chico que no ve satisfechas sus expectativas. )
' Pero si el sujeto ha metabolizade sanamente las transformaciones
impuestas por los conflictos normales y necesari'os de !as etap_as evo-
lutivas, si ha alecanzado un buen nivel de manejo pulsional, si se ha
estabilizado en un monto de represiones coherente con la. reah_‘da,d
v ha superado las ansias desmesuradas de satisfacciongs infantiles,
entonces habra perdido eficacia la realizacién alucinatoria de l’os dg-
seos, con lo cual la linea de las ilusiones y los proyectos quedari enri-
quecida con una auténtica creatividad. )

Estas caracteristicas psicolégicas quedaran exitogamepte gntegra-
das en el comportamiento religioso. El sujeto es@a'ra asi abierto al
descubrimiento y al misterio, con franca disponibilidad 1nte1ecfcqa1 y
afectiva (atributos integrables en una actitud fe)‘, con suficiente
capacidad creativa para despojar de utopias a las 11u51opes y a los
proyectos, en un caldo de cultivo impregnado de certeza' intelectual y
de adhesién afectiva (atributos integrables en una actitud de espe-
ranza) y con un bagaje de afectos bien aligerados de aquellas cargas
narcisistas que mellan el encuentro con el Trascendente y erotizan el
contacto con sus signos, sean personas o situaciones: es e} punto en que
el amor hace oferta de si para ser transformado en caridad. o

Desde esta perspectiva de fondo la fe propo.rcior_la una experiencia
nueva que enriquece y depasa al solo hecho de 1nt1.11r. la superposicion
de signos. Es la diferencia que media entre el nammlento”flsrco desde
el seno de la madre y aquel otro que proviene “de 1q alto” (3,38 yé).
Esta forma de nacer no puede ser percibida en si misma como accion.
Lo mismo que el viento, solo puede ser reconocida en sus efectos, pero
nadie sabe “de dénde viene ni a dénde va” (8). De tod'os qugs, quien
renace de lo alto queda embarcado en una experiencia religiosa que
le es inédita: es la experiencia de “creer”. Sus alcances son abarcan-
tes, tanto mas cuanto més profunda y firme es la respuesta del cre-
yente.
Esta experiencia no se puede definir como bdsqueda de la ver@ad
—_aunque ésta también esti comprometida en el contexto total— sino
como posesién. Y como posesién de un “objeto” aceptado como real.
Ya hemos dilucidado el concepto de realidad y sabemos que com-
prende aquello que tiene existencia objetiva, lo. que es s’uby.stlvo (se lo
conozea o no) y la correspondiente traduccion en términos de vo
v no-yo, apuntando a la discriminacién entre mundo externo y mundo
interno. Pero no es una experiencia originaria de le Gracw:: a ésta
solo se la puede captar —si cabe el térmil'lo——. en y por sus signos. _La
experiencia del acto de fe es una experiencia de vida. Su dinamica

N
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condensa aspectos intelectuales, afectivos, volitivos y establece una
apertura h:a,cxa lo comunitario. Es un movimiento que desemboca en
comportamientos tanto individuales como sociales y en los que €l hombre
se percibe en situacién dialogante con Dios.

) El punto de partida experiencial esta dado r i ién-
estimulo (hgcho bien concreto) provocado por la palrzﬁ)ra‘lir T;,tsuzilccig-
nes del tes.tlgo transmisor. Esto activa los deseos de (re)encuentros
satlsfac‘gorlos, como en cualquier otra conducta: en un solo tender
hay un intento de recuperacién de gratificaciones ya vividas y de po-
sesién gigl bien previsto, de cuya conjuncién brotara el afecto de deleite
La opcion por la fe realiza la sintesis entre la certeza de lo que es:
conveniente y el sentimiento de lo deleitable. '

El hombre que ha recibido y acogido el don de 1 4
€so gxent_:o de lucha. La cuestién esta en seguir adelanf?e 1;‘fasl}c(a)t 3?221123;
la victoria. A todo_ aquel que lo logre se le dari “una piedrecita blanca
y grabado‘en, la piedrecita, un nombre nuevo que nadie conoce sino ei
que lp recibe” (Apoc. 2,17). Si bien la perspectiva del texto es esca-
tolégica, podemos dejar que se deslice una idea acerca de lo actual.

En efecto, desde que se accede a la experiencia de creer, la mano

del creyente se estira hacia la piedrita, en un intento de posesién

adelantada. Es el comienzo de la bisqueda de una nu i i

aquella que estd grabada sobre el fondo blance de I;V;i;gfir}cgldagi
hombre total, con todo lo que tiene y puede, pero iluminado po'r la
1ntehgenc'1a del Espiritu, seguird estirando su mano, experiencia tras
experler}c,l,a, hasta nacer a su nueva identidad. Por ahora mira “‘como
en espejo”, co’p todo g:l arrastre de su carga psiquica. Cuando llegue el
cara a cara”, ya sin barreras, la piedrita hari brillar su nombre
nuevo, ese que estaba escondido en el misterio de Dios y que se fue

1 1 paS() a pas y
Z q [4 Y
deVe a d(' 8] Cada ve ue on amo ver dad Iepetla CrY edO

(Las pautas teoldgicas fundamentales i

( ; ; que se han segu

trabajo ha}n s1§10 tomadas de las clases dictadas en la Facu?tagd lgg ’1?201(?:;6:
de la Universidad del Salvador, Area San Miguel). -

ACTUALIDADES

N

VII SEMANA NACIONAL DE TEOLOGIA

La Sociedad Argentina de Teologia (SAT) realizé su VII Semana
Nacional de Teologia del 8 al 7 de agosto pasados en la Casa Betania
de La Falda, Provincia de Cérdoba. Participaron 39 teblogos prove-
nientes de distintos puntos del pais y, por primera vez, asistieron
tedlogos de los cinco paises limitrofes, amén de la presencia de Mons.
Tstanislao Karlic, Arzobispo de Parang y Presidente de la Comisién
de Fe y Cultura de la Conf. Episcopal Arg., y miembro de la S.A.T.

Tl tema de la Semana, “Teologia y praxis pastoral”, fue abordado
desde distintas perspectivas por cuatro expositores:

19: El P. Jorge Seibold, s.j., de San Miguel, brindé un panorama
sobre “Teoria y praxis desde la historia de la filosofia”. Partiendo del

mundo griego (Platén y Aristételes), pasando por Santo Tomads, hasta
llegar a los fil6sofos de la modernidad (Bacon, Descartes, Galileo,

‘Hobbes, Vico, Leibniz, Kant, Hegel y Marx).

90. K] P. Armando Levoratti, de La Plata, expuso el tema “Fe
y obras en la Sagrada Escritura”. “;Qué debemos hacer?”. Esta pre-
gunta, constante en el Nuevo Testamento, fue el interrogante desde
el cual el expositor analizé la predicacién de Jests, la Iglesia primitiva,
las Cartas de Pablo y la Cara de Santiago.

30: El P. Roberto Sanguinetti Montero, de Montevideo, Uruguay,

. expuso los “Aspectos dogmaticos de la relacién teologia y pastoral”:

el caracter salvifico de la fe, los desafios de la hora (pastoral popular,
mentalidad moderna, familia, opcién preferencial por los pobres), el
caracter salvifico de la verdad, el didlogo con las ideologias, la teologia
pastoral y el culto.

4°: Don Antonio do Carmo Cheuiche, obispo auxiliar de Porto
Alegre, Brasil, y miembro del CELAM, abordé la “Problemitica pasto-
ral de América -Latina”, exponiendo los presupuestos y lineamientos
basicos de una pastoral organica de la cultura en América Latina.

Estas cuatro ponencias, con sus respectivos debates subsiguientes,
ocuparon dos de los dias de la Semana. Un tercer dia fue ocupado por
el trabajo y reflexién en grupos sobre diversos temas: persona y es-
tructura en la Evangelizacién de la cultura; teologias subyacentes a
las distintas praxis pastorales; teologia y praxis pastoral.

El trabajo de los grupos fue interrumpido para .escuchar las “co-
municaciones” de los sacerdotes Michael Gibaud (Paraguay), Jaime
Virreira Guzman (Bolivia) y Sergio Zafartu, s.]. (Chile), quienes
expusieron los principales desafios pastorales de sus Iglesias.

El dltimo dia fue dedicado a la puesta en comin de las conclusio-
nes grupales y a la evaluacién de la marcha de la SAT, fijando lugar,
fecha, temario y metodologia para la VIII Semana Nacional, en 1988.
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