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ido tifiendo nuestra particular vivencia del Evangelio, aqui si que se impone un descen-
tramiento, un salir de nosotros mismos y de nuestros prejuicios, un abandonar tradiciones
de incomprensién y rechazo, un vivir coherentemente la fraternidad que es fruto de la co-
mun paternidad de Dios, un buscar juntos, desde la humildad y el reconocimiento del mis-
terio de toda persona humana, los planes de Dios y no los nuestros en orden a la felici-
dad de los seres humanos.

Un Jubileo que potencie la vida comunitaria

La gran fiesta de la fraternidad se da en la Eucaristia. Este es el banquete al que
hemos sido convidados para llenarnos de amor. Todos comiendo como hermanos el mis-
mo Pan y el mismo Vino. Esta relacién fraterna tiene que ser el simbolo (sacramento) de
la gran fraternidad que hemos de ir conquistando en la Iglesia y en el mundo. Somos her-
manos y partes de una misma familia. Somos iguales en dignidad, aunque con distintas
misiones a realizar. Somos Pueblo de Dios antes que fieles dirigidos por una jerarquia, tal
como nos lo ensefid el Concilio Vaticano II. Esta fraternidad tendra que ser vivida espe-
cialmente con tres grandes colectivos:

En primer lugar con los pobres. Estudios de las Naciones Unidas afirman que estamos
pasando de lo «injusto» a lo «inhumano», colocandonos a escala mundial en el nivel mas ba-
jo al respecto en los Ultimos cincuenta arios. No vale con decir que estamos bien y cerrar los
ojos ante el aplastamiento de las masas en América Latina y Africa, ante la violacion de los
derechos humanos con ventas de armas y guerras programadas, ante los miles de muertos
diarios a causa del hambre, ante las desigualdades tremendas que se traducen, por ejemplo,
en que tres deportistas de elite pueden tener tantas ganancias como lo que supone el pro-
ducto nacional bruto de un pais como el Chad.

Y, sin embargo, «en los pobres de este mundo hay ultimidad». En ellos vive Dios des-
preciado, escondido, maltratado, muerto. En lo mas bajo de este mundo esta lo Ultimo por-
que hay una relacion trascendental entre el pobre y Dios. Todos queremos llegar a la resu-
rreccion, a que Dios nos bendiga, a vivir en la luz, y no acabamos de entender que hay que
pasar por la muerte, por la cruz. Dios no esta en medio de nuestras riquezas ni de nuestra
cultura elitista. Dios esta en la cruz, en los pobres, en los que sufren. Ahi podemos en-
contrarle. Y si en nuestra Iglesia no se encuentran los pobres (aunque puedan estarlo en
planos intelectuales, en el estudio de la realidad), es que en ella tampoco se puede en-
contrar a Dios. Y si en la liturgia no los introducimos, conforméandonos con signos bellos y
elegantes, tampoco en ella conectaremos con Dios. Y si de alguna forma no sufrimos au-
téntica persecucion, como la sufren los pobres, tampoco seremos la Iglesia del Jesucristo
perseguido. La esperanza de los pobres esta siendo destruida y desacreditada por los ri-
cos de este mundo, muchos de los cuales anidan en el interior de nuestra Iglesia impi-
diéndonos ver al Dios que vive en esa esperanza. Conectémonos con ella y estaremos en
relacién con Dios.

En segundo lugar, las mujeres. Somos conscientes de que ellas forman la gran ma-

yoria de los presentes en nuestras iglesias. Pero su poder decisorio es muy pequefio, in-
fluido por su papel tradicional que las relegaba a la obediencia. Estan y participan, pero tal
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vez no dejamos que nos transformen. Es verdad que van ocupando cargos de responsa-
bilidad diocesana en algunas Delegaciones, pero no se trata tanto de que ocupen los car-
gos por déficit de masculinidad, sino de clarificar la mision eclesial tanto de ellas como de
nosotros. Quizas nos pudiera ayudar un didlogo sincero con los sacerdotes casados o con
las religiosas secularizadas. Seguramente deberiamos realizar un acercamiento en profun-
didad a lo que supone el signo y realidad del celibato, méas alla de lo que representa en el
plano disciplinar o en el derecho canodnico. jOjald los grandes signos de la Iglesia sean
comprensibles para el mundo de hoy porque revelen una vida distinta en la libertad de los
hijos de Dios! jOjala tengamos la valentia de revisar simbologias y mostrar a través de nue-
vos gestos y simbolos la perenne validez de la vida y mensaje evangélicos!

En tercer lugar, los jovenes. Mas alla de las grandes concentraciones juveniles con
motivo de encuentros masivos con el Papa o de peregrinaciones que aprovechan afios
santos atravesados por intereses turisticos, la cruda realidad es el envejecimiento de los
grupos eclesiales y la desafeccién masiva de la juventud. No puede haber jubilo si nos fal-
ta la vida y presencia de los jovenes. No puede haber renovacion sin ellos, no hay lugar
para la esperanza sin sus inquietudes e ilusiones. Sin juventud la Iglesia se repite y suena
a antigua, las ideas se vuelven rutinarias, el mensaje no provoca seguimientos, el futuro
caduca nuestros planes, la energia no encuentra nuevas fuentes, y hasta a Dios lo pinta-
mos con barba de hace siglos. ;Qué hemos hecho para provocar tal espantada? ¢Por qué
hemos adormecido nuestros reflejos? ;Cuando desconectamos de la vida que fluye por
otros cauces tan distintos a los que nos hemos ido acostumbrando? El Afio Jubilar, en el
comienzo de un nuevo Milenio, tiene que ser el punto de partida de un amplio debate so-
bre esto, un revisar los medios, gestos y expresiones adultas, un profundizar en el ser
eclesial de los jovenes, y un caminar generoso hacia un reencuentro desde la humildad de
quienes quieren también ellos, empedernidos adultos desde hace afos, ponerse a escu-
char a nuevos jovenes y descubrir el Reino que en si llevan.

Un Jubileo con propuestas practicas

Si lo dicho hasta ahora no son sélo palabras, literatura facil de observadores no
comprometidos, es preciso que hagamos del compromiso un estilo de vida, del cambio
una exigencia, que pasemos de la descripcion a la propuesta, de la seguridad de lo viejo
conocido a la aventura de asumir el reto de colaborar en la reconstruccion eclesial en di-
reccion hacia el modelo evangélico de anuncio del Reino de Dios.
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MUNDO RURAL |

Del Homo Economicus,
al Homo Simbolicus

Rev. Aragon. Teol. 11 (2000) Castor Bartolomé Ruiz

«Of a mis espaldas una voz vibrante como una trompeta, que me decia:
“Lo que vas a ver, escribelo en un libro y mandalo a las siete iglesias...”» (Ap 1,10-11)

Introduccion

En nuestra sociedad predomina una imagen ambivalente, cuando no ambigua, del mun-
do rural. De un lado se contempla el mundo rural como una realidad en decadencia econdmi-
ca, en permanente éxodo social, en un proceso de agonia vital que ya dura mas de cuatro dé-
cadas. Se ve al mundo rural como un animal herido de muerte que se resiste tenazmente a
rendirse a la l6gica del mercado, a la productividad economica o a la racionalidad financiera.
Esa logica lo declara comercialmente improductivo, socialmente inviable, politicamente poco
rentable, culturalmente decadente y religiosamente anclado en tradiciones vacias o folkléricas.

El enyesamiento mercantilista de nuestro modelo social sofoca a la mayoria de las
personas dentro de limites espaciales y «hormigonovitales». EI hormigén estructural del
mercado ha configurado esclerosadamente la mayoria de las dimensiones vitales de las
personas. El &nima humana respira sofocadamente dentro de los armazones de la (neo)ld-
gica (neo)liberal-mercantilista de la vida; vive «unidimensionalmente» normatizada dentro
la intrascendente (neo)inmanencia de la competicion «selvatica» y del interés propio, del
consumo indefinido y de las necesidades insaciables, de la (neo)salvacion tecnocrética y
del «estatus» social. Esta es la radiografia del homo economicus.

Sin embargo, este homo economicus no consigue obtener la victoria definitiva sobre la
anima insaciable de transcendencia que fue insuflada en el humus (tierra) del primer homo. La
chispa de divinidad con la que el aliento creador de Yahwéh fecundd el humus, se resiste a ser
reducida al encefalograma plano de la mercantilizacion; esa anima jucha denodadamente por
transcender los (neo)limites de la nueva e instrascendente (neo)idolatria del (neo)mercado’.

En este contexto socio-historico, el mundo rural es (neo)mitificado como el gran es-
pacio del «refugio del guerrero», donde el (neojhomo economicus puede ir los fines de se-
mana, o las vacaciones anuales, a respirar unas pocas bocanadas de aire vital que le res-
taure las energias para volver a ser lo que tiene que ser: fuerza de produccion y de consumo.

Ante este conflicto, el interrogante que se nos plantea es: ¢ Tiene el mundo rural una
potencialidad vital propia que sea diferente o divergente del proyecto esclerosante del homo
economicus? Si lo analizamos desde la logica del mercado, probablemente, el mundo rural

' Sobre relacion de teologia y economia cf. Mo Sune, Jung, Teologia y Economia, Madrid, Nueva Utopia, 1996.
Sobre la idolatria del mercado, cf. Assman, Hugo, y HINKELAMMERT, Franz J., A idolatria do mercado, Petropolis, Vozes,
1989.
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—como dos terceras partes de la humanidad— no son rentables, no dan la lucratividad sufi-
ciente. En ese caso, su destino es engrosar el gran arrabal de los excluidos que estan al otro
lado del «(neo)muro de la vergiienza», y cuya distancia con los de dentro aumenta cada dia.

Pero no queremos dejarnos envolver por la {(neo)idolatria del (neo)mercado, no de-
bemos entrar en su ldgica instrumentalizadora de la vida. Por eso tenemos que plantear-
nos la cuestién de la potencialidad del imaginario rural desde otra perspectiva: la insacia-
ble blsqueda de vida, de felicidad, de transcendencia, de divinidad, que anida en el seno
de todo homo. Debemos interrogarnos: si el imaginario rural tiene algo singular y especi-
fico que ofrecer a la sed insaciable de vida del anima humana; si hay en el espacio del
mundo rural una potencialidad teostépica —lugar de encuentro con Dios— peculiar.

El objetivo de este trabajo no es dar recetas sobre modelos antropolégicos o sociold-
gicos acabados ni mostrar lineas teoldgicas Unicas, sino ofrecer claves hermenéuticas que
puedan servirnos para poder interpretar y construir colectivamente la ineludible dimension uto-
pica y teostopica que impulsa al ser humano hacia una perenne blsqueda de transcendencia.

1. El (des)encantamiento del mundo

Max Weber predijo, a modo de profecia analitica, que el proceso de racionalizacion
instrumental de nuestro modelo social llevaba inexorablemente a la desaparicion del en-
cantamiento del mundo. Es decir, la logica instrumental de la ciencia y la técnica, asi co-
mo la légica mercantil de la productividad y el lucro, iban a minar paulatinamente la in-
fluencia y la importancia de la presencia de Dios en el mundo®

En las sociedades tradicionales, el mundo aparecia, para el ser humano, como al-
go incomprensible, en muchos aspectos. Cuando no se conseguia comprender algo, se
le atribuia a Dios de forma directa. Por este motivo, en las sociedades tradicionales, el
mundo estaba encantado por la presencia de Dios. Dios se manifestaba de multiples for-
mas a través de la naturaleza incomprensible; en ellas, la voluntad de Dios estaba unida
a la incomprension de los acontecimientos. Este era un mundo encantado donde Dios es-
taba no sélo presente, sino omnipresente; no se entendia el funcionamiento del mundo si
no era a través de la presencia e intervencién directa de Dios en el mismo.

El surgimiento y desarrollo de la llamada modernidad trajo consigo un permanente
proceso de interpretacion de las causas «naturales» que subyacen en los acontecimientos
de la naturaleza. A medida que la ciencia y la técnica fueron descodificando los procesos
de causalidad natural de los diversos ambitos de la naturaleza y de la vida, Dios se fue «re-
tirando» de dichos espacios. El mundo se fue desencantando de la presencia de Dios.

El mundo desencantado no se comprende ni se explica por la presencia inmediata de
Dios, ni de su voluntad. El lugar de la divinidad fue ocupado por un conjunto de leyes natura-
les que funcionan a partir de regularidades preestablecidas y que no necesitan la explicacion
de una causa extrinseca para funcionar. De hecho, a lo largo de siglos, el avance de la ciencia

2 | a racionalidad instrumental se identifica en gran parte con la nocién de «accién social con arreglo a fines» que
Max Weber acufid, la cual esta «determinada por expectativas en el comportamiento tanto de los objetos del mundo
exterior como de otros hombres, y utilizando esas expectativas como “condiciones” o “medios” para el logro de fines
propios racionalmente sopesados y perseguidos.» Id., Economia y sociedad, México, F.C.E., 1979, p. 20. Cf. también
HaBERMAS, Jurglen, La ciencia y la técnica como ideologia, Madrid, Tecnos, 1986.
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y la técnica fue interpretado, también, como un repliegue de la presencia de Dios en el mun-
do. Ese encogimiento de la presencia de Dios en el mundo ha dado lugar, incluso, a un feno-
meno inédito en la historia de la humanidad como es el agnosticismo y ateismo masivo.

El mundo «encantado» veia a Dios en cada hecho natural, en cada circunstancia
bioldgica, en cada acontecimiento cosmologico e incluso en el propio devenir socio-his-
térico. La propia sociedad e historia eran fruto de la voluntad directa de Dios; encontra-
ban en El su explicacion causal —y por eso no casual ni libre— Unica o principal. Ahora,
el mundo desencantado ha desalojado a Dios de todos los hechos y circunstancias que
componen el funcionamiento y la comprension cotidianas del mundo. Dios ha tenido que
ceder terreno a la racionalidad causal y explicativa. El desencantamiento del mundo es
paralelo a la difuminacion de la presencia de Dios en él.

Mirando a nuestro alrededor, parece que la profecia analitica de Weber se ha cum-
plido ampliamente y se continua desarrollando en intensidad creciente. La experiencia co-
tidiana muestra la evidencia sociolégica de que existe una gran mayoria de indiferentes
religiosos, de agnosticos asumidos & incluso de ateos convencidos.

2. Del Homo Economicus al Homo Simbolicus

Evidentemente que el proceso de expansion e intensificacion de la racionalidad en la
vida y en la sociedad no es algo negativo en si mismo. Al contrario, el avance de la racio-
nalidad ha ido desvelando ante nuestros ojos una nueva imagen del mundo y consecuente-
mente una novedosa comprension de Dios. Los estériles, e infelizmente frecuentes, enfren-
tamientos entre la fe y la razén nos han ensefiado que el crecimiento e intensificacién de la
racionalidad, en si misma, no tiene por qué derivar en una irremediable expulsion de Dios.
Al contrario, la racionalidad puede ser, y de hecho casi siempre lo es, un elemento depura-
dor de falsas concepciones del mundo y por lo tanto de enganosas comprensiones de Dios;
a la vez que es fecundador de proyectos de vida, de modelos sociales y de dimensiones
teoldgicas. La racionalidad y la fe no son enemigas irreconciliables, sino comparieras antro-
poldgicas y sociales complicadas en la tarea de explicar el mundo comprensible (racionali-
dad) y de implicar el misterio incomprensible del mundo y de la vida en un horizonte creible
de plenitud posible (fe). Obviamente, no proponemos una vuelta a un encantamiento «ma-
gico» del mundo, del cual, jgracias a Dios!, hemos salido en algunas dimensiones.

En resumen, no para todas las personas la extension y densificacion de la raciona-
lidad en los diversos ambitos de la vida es sindnimo de desencantamiento del mundo. Pe-
ro esta cuestion nos lleva a preguntarnos: ¢De qué racionalidad estamos hablando?

Cuando hablamos de racionalidad no siempre se entiende, ni entendemos, lo mismo. La
racionalidad es una dimensién humana, es una potencialidad antropolégica del homo, pero ella
se desarrolla siempre dentro de un contexto socio-histérico y de un modelo social determina-
do. En nuestra coyuntura histérica, la racionalidad se ha desarrollado a partir del modelo social
de la llamada modernidad. Mas especificamente, en los dos Ultimos siglos, dentro del modelo
del mercado liberal; y mas concretamente todavia, en las Gltimas décadas, la racionalidad es
instrumentalizada y proyectada socialmente dentro del proyecto neoliberal del mercado.

Estas especificaciones del ser de la racionalidad, nos indican que no estamos sola-
mente ante una dimension antropolégica ineludible, sino que nos confrontamos con un mo-
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delo de comprension e instrumentalizacion de la misma. El liberalismo econdmico ha mercan-
tilizado la vida y ha sometido la persona y la sociedad al imperativo de sus valores hegemoni-
cos. La racionalidad es concebida, principalmente, como una racionalidad instrumental. Ra-
cionalizar es sinébnimo de intensificar la productividad, de aumentar la eficacia, de maximizar
los resultados, todo ello supeditado a una clara finalidad econémica de conseguir la mayor lu-
cratividad posible y obtener los mayores beneficios. Las leyes del «interés propio» —que es el
egoismo institucionalizado— y de la competicién de todos contra todos —que es la ley de la
selva— se han impuesto como norma que direcciona imperativamente el mercado y la vida, la
conducta personal y las instituciones sociales, los valores intimos y los proyectos colectivos.

Esta es la racionalidad que ha expulsado a Dios del mundo, desencantandolo y, con-
secuentemente, haciendo que el mundo v la vida pierdan el encanto de la gratuidad ofreci-
da, de la donacién enriquecedora, de la creacién amorosa. Ahora, en lugar de un espacio en-
cantado por la Vida, el mundo pasa a ser un locus econdémico donde la ley de la selva y la
especulacion ilimitada deflagra la lucha diaria de la sobrevivencia del mas fuerte a costa del
sufrimiento de los mas débiles. Este es el modelo social que ha definido —limitandolo en sus
posibilidades— al ser humano como un homo (exclusivamente) rationalis; entendiendo la ra-
cionalidad como una forma instrumental de domesticar la vida, de reglamentar econémica-
mente la sociedad y de normatizar el mundo en busca de una mayor eficacia, productividad
y lucratividad. Este homo rationalis, posteriormente, ha derivado en un homo economicus®.

La racionalidad instrumental del homo economicus pretende objetivar al ser huma-
no y al mundo despojandolo de cualquier dimension simbdlica o transcendental. Esa ob-
jetivacion nos introduce en la intranscendental mercantilizacion del tiempo y del espacio,
en la especulacion de la creacién y de los sentimientos, en la lucratividad de la estética y
de la vida, en la negociacion financiera de los valores y del futuro. Lo paraddjico de esta
(injvolucion de la racionalidad es que toda vision de mundo —incluida la del homo eco-
nomicus— es tejida, siempre y necesariamente, a partir de una compleja trama de senti-
dos vy significados simbolicos que las personas y la sociedad damos a las cosas y a los
valores que consideramos mas importantes.

Toda comprension del mundo —incluida la vision neoliberal— se realiza a partir de
un conjunto de representaciones sociales, es decir, valores, creencias, practicas, habitos,
tradiciones, etcétera. Esas representaciones sociales se entrelazan a modo de una red de
sentidos y significados que forman el imaginario social’. Este imaginario social es el mar-
co, consciente e inconsciente, a partir del cual todas las personas y sociedades dan sen-
tido a su vida, planifican su conducta, dirigen sus opciones, modelan sus actitudes, trans-
miten sus valores, organizan sus instituciones, etcétera. Toda cosmovision es siempre una
trama simbdlica construida por las personas y por la sociedad. Todo modelo social es
siempre un modo de concebir el mundo. Por este motivo, todo homo rationalis —incluso
el homo economicus— es siempre y necesariamente un homo simbolicus®.

% Sobre la raiz antropoldgica comtin a todos los seres humanos C. Castoriadis se expresa asi: «Contrariamente a los
lugares comunes heredados, la raiz de esta universalidad no es la “racionalidad humana”, sino que esta raiz esta en la ima-
ginacién creadora como componente nuclear del pensamiento no trivial. Todo cuanto fue imaginado por alguien con sufi-
ciente fuerza para modelar el comportamiento, el discurso de los objetos, puede en principio ser reimaginado (representa-
do de nuevo, por algtin otro).» Id., Encrucijadas del laberinto. Los dominios del hombre, Barcelona, Gedisa, 1988. Sobre «la
solidaridad total del género humano»; cf. también, Euspg, Mircea, Imdgenes y simbolos, Barcelona, Taurus, 1991, p. 17.

4 cf. CasTorianis, Cornelius, La institucion imaginaria de la sociedad, Barcelona, Tusquets, 1983, 1989.

5 cf. CassIReR, Ernst, Filosofia de las formas simbdlicas, 3 vol., México, F.C.E., 1998.
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El mercado neoliberal, su modelo de vida y su proyecto de sociedad, no dejan de
ser una sofisticada cosmovisién en la cual se urden, a modo de ensamblajes simbdlicos,
los diversos elementos que configuran la manera de ser de ese modelo social. Todos los
valores, principios, funciones, instituciones, estructuras, etc., que configuran el modo de
ser del neoliberalismo —como de cualquier otro modelo de sociedad— son posibles por
la potencialidad creadora del imaginario social que los instituye a modo de sentidos y sig-
nificados socialmente construidos. Cada elemento adquiere un sentido propio dentro de
la red de sentidos que constituye el modelo social. A su vez, todo sentido es una forma
posible, entre otras, de simbolizar el mundo y lo que en él existe.

Desde esta perspectiva debemos entender la narracion biblica de la creacion de la hu-
manidad —Adam—. Yahwéh dio a la humanidad el poder creador de la palabra, que es el po-
der creador de Dios (Gen 2,19-20). El resto de los animales viven integrados naturalmente, in-
genuamente, en el mundo. Por este motivo el mundo no tiene ningun sentido para ellos, es un
mundo sin sentido, un mundo desencantado, porque para la racionalidad funcional del animal,
més alla de las necesidades funcionales impuestas por los codigos genéticos de su especie, no
existe ningtin encanto en el mundo. El mundo, para la conciencia animal, es absolutamente in-
transcendente porque es insignificante; en su mundo natural no existe ningtn significado o en-
canto, mas alla de las determinaciones bioldgicas que dirigen su comportamiento.

La gran obra creadora de Yahweéh consistio en romper el desencanto del mundo y
conferir a una de sus criaturas, la humanidad —porque fue creada del humus, tierra—, el po-
der de encantar las cosas dandoles un sentido nuevo. Yahwéh dio a la humanidad el poder
de «dar nombre a todas las cosas» (Gen 2, 19). Al otorgar a la humanidad esa capacidad, le
confirio el poder de recrear el mundo constituyendo, asf, un nuevo mundo o nuevas formas
posibles de ver el mundo. De esta forma, le transmitié la posibilidad de sentir y resentir el
mundo v la vida rompiendo la intranscendencia que le rodea y lanzéndose a la inagotable
busqueda de sentido —de transcendencia— para su vida y para el mundo que construye.

A través del poder creador de la palabra, la humanidad fue dando nombre a todas
las cosas, les fue confiriendo un valor, un sentido, un significado, una utilidad, etc. De es-
ta forma, la propia humanidad emergié del mundo intranscendente en que estan sumer-
gidas el resto de las especies animales, y descubrié dentro de si una infinita sed de trans-
cendencia, de blUsqueda de sentido para su vida, de aspiraciones para el mundo que
co-construia, de interrogantes para su futuro. Este es el homo simbolicus que salié de las
manos de Dios y que en el transcurso de los milenios ha llegado a confrontarse involuti-
vamente con el homo economicus del mercado.

3. La potencialidad creadora del imaginario rural

Tal vez algun lector se preguntar4, a esta altura de la exposicion, cuél es la relacion
entre el andlisis de antropologia filoséfica y teoldgica anterior y el mundo rural. No cabe la
menor duda de que la problematica disefiada anteriormente supera la especificidad del
mundo rural, pero al mismo tiempo le atafie de forma directa. La confrontacion entre el
modelo antropolégico del homo simbolicus, que busca transcenderse dando transcen-
dencia al mundo en que vive, y el homo economicus, que se sumerge intranscendente-
mente en la l6gica mercantilista de la (neo)idolatria del mercado, envuelve el conjunto de
la sociedad en la que vivimos. No obstante, el imaginario rural puede aportar elementos
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propios que enriquezcan este debate y rebatan la omnipotencia autoritaria con que la
(neo)idolatria del mercado quiere unidimensionalizar la vida, las personas y la sociedad.

Especificamente, queremos rescatar las potencialidades teoldgicas que el imaginario ru-
ral puede ofrecer, a fin de redimensionar la comprension de Dios en un mundo desencantado
por los idolos del mercado. Pretendemos escrutar las potencialidades que el imaginario rural
puede brindar para un reencantamiento del mundo y un (neo)sentido de la vida, alojando a Dios
en el seno de su creacion, y ofreciendo la posibilidad de salir de la instranscendencia idolatrica
del mercado a la insaciable transcendencia de Vida a la gue aspiramos todos los humanos.

Entendemos el imaginario social como la fuerza creadora de los diversos colecti-
vos o sociedades. Todo imaginario social construye el ser y el hacer de su sociedad a par-
tir de una red de representaciones sociales, las cuales entrelazan el mundo de sentidos y
significados dados para cada cosa y para cada dimension de la vida hasta construir un
sentido del mundo®. Todo modelo de vida y cualquier proyecto social no es nada mas que
una parte de esa red de representaciones que el imaginario social construye. Las repre-
sentaciones religiosas también forman parte de ese tejido significativo o simbdlico que te-
je un sentido especifico para el mundo y para la vida.

El imaginario rural es, pues, el manantial creador del colectivo rural. El forma parte,
con otros imaginarios de otros colectivos, del conjunto de imaginarios sociales que con-
forman la totalidad de la sociedad. El imaginario rural tiene una potencialidad propia de
crear sentido para el mundo que vive y de ofrecerlo como una determinada vision del
mundo o una forma especifica de relacionarse con él.

El imaginario rural —como el resto de la sociedad, asi como todo lo que es humano—
esta permeado de contradicciones en todas sus dimensiones. No pretendemos hacer apolo-
gfa de las cualidades del imaginario rural, ni silenciar sus defectos, pero, dada la limitacion de
espacio, queremos entresacar algunas de sus posibles dimensiones positivas, que, a su vez,
pueden servimos como claves hermenéuticas para disefiar nuevas dimensiones antropologi-
cas, socioldgicas y teoldgicas. No ofrecemos recetas, sino que aportamos pistas interpretati-
vas para la incesante y nunca acabada aprehension de la revelacién de Dios en el mundo, asi
como la perenne comprension del mundo como tarea a realizar, como creacion inacabada.

4. Dios y la naturaleza: una relacion paradojica

Para muchas personas, la primera confrontacion entre creencia y ciencia, que se
realizé a través de la comprension de las «leyes de la naturaleza», supuso la prueba apo-

¢ «En lugar de tenerlas (las representaciones) por meras copias, debemos reconocer en cada una su regla es-
pontéanea de originalidad, una modalidad y orientacion originaria de plasmacion que es mas que mero calco de algo que
nos fuera dado de antemano en firme figuracién del ser. Considerados asi, el mito, el arte, el lenguaje, y el conocimien-
to se convierten en simbolos, no porque designen ninguna realidad presente ofreciendo una imagen, una alegoria indi-
cadora y explicativa, sino en el sentido de que cada uno de ellos crea y despliega de si un mundo propio de sentido.
Exhiben el desenvolvimiento peculiar de la mente, en virtud del cual le es dada a ella, una realidad, un ser determinado
y articulado. Las formas simbdlicas ya no son imitaciones de dicha realidad, sino 6rganos en cuanto que so6lo merced
a ellas llega lo real a ser objeto de vision intelectual, y asi visible sin mas. Se acabé el interrogar acerca de qué y como
sera el ente en si, aparte de todas estas formas de vision» CassiRer, Ernst, Esencia y efecto del concepto de simbolo,
México, Fondo de Cultura Econdmica, 1989, p. 84.
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dictica de la inexistencia de Dios. Dios era desalojado del mundo de la naturaleza y ésta
emergia desencantada de la presencia de Dios.

Ese desalojo de Dios del mundo de la naturaleza se ha intensificado en la medida en
que ésta ha sido reducida a un elemento econémico. La légica instrumental del homo eco-
nomicus es una logica depredadora. La naturaleza ha sido limitada a una materia prima o a
un medio de produccién. La relacion del ser humano con la naturaleza se disuelve en la ins-
trumentalizacién de la misma con fines lucrativos. La ciencia y la tecnologia se instrumenta-
lizan como herramientas que intensifican la productividad al mismo tiempo que aumentan la
lucratividad. La naturaleza —como el resto de la vida— se convierte esencialmente en un es-
pacio, en un recurso economico. En esa relacion instrumental —depredadora— de la natura-
leza no hay espacio para Dios; es mas, Dios aparece como el obstaculo inservible que debe
ser superado, 0 es contemplado como un antagonismo incompatible que ha de eliminarse.

No hay lugar para Dios en la logica instrumental que reduce la naturaleza y la vida a
simples elementos del mercado. La incompatibilidad excluyente entre Dios y la especula-
cién supone hoy una reproduccion actualizada de la ancestral y perenne confrontacion del
Dios de la Vida —Yahwéh— contra los idolos de la muerte. Como en tiempos de Josug, en
la asamblea de Siquém (Jos 24), somos desafiados, de nuevo, para definirmos entre seguir
al Dios de nuestros padres, el Dios de la Vida —Yahweh— o servir al nuevo idolo de muer-
te, el mercado y su corte politeista de valores deshumanizadores. El secular dilema de la op-
cion existencial y sociolégica de la humanidad, se vuelve a replantear en la actualidad con
toda su crudeza: ;A quien elegis, al Dios de la Vida o a los idolos de la muerte?

El mundo rural ha sido secularmente uno de los Ultimos reductos donde la ciencia y la
técnica han conseguido desencantar el mundo. En él han sobrevivido un conjunto de repre-
sentaciones teoldgicas contradictorias. En algunas personas existe todavia una vision de Dios
en la que se le comprende como causa inmediata del conjunto de fenémenos naturales que
condicionan la naturaleza: la sequia o las heladas, la enfermedad o la salud, etc. son atribui-
das a la accion inmediata de Dios. Esta es una representacion del Dios natural, donde se fun-
den confusamente Dios y naturaleza, donde el mundo es fruto de la voluntad arbitraria —y por
eso mismo incomprensible— de Dios. Existe también una segunda vision que se ha desen-
cantado del mundo «re-negando» de la presencia de Dios en la naturaleza, ya que ésta pare-
ce explicarse por ella misma: Dios no existe, 0 No es necesario que exista, porque la sequia
se resuelve con los pozos artesianos y los embalses, la enfermedad con la medicina, etc.

Pero subsiste otra tendencia teolégica que pretender redescubrir un novedoso y
siempre sorprendente rostro de Dios a partir de la inescrutable complejidad de la natura-
leza, aceptando la tensionalidad que supone integrar la racionalidad critica y el misterio
del mundo, la comprensién empirica de los hechos y el manto de incomprension que en-
vuelve la vida, la autonomia de lo social y la sofocante contingencia que lo envuelve, la in-
manencia de lo natural y la irrefrenable transcendencia de que esta fecundado.

5. El (re)Jencantamiento de la vida

Hace ya afios que la verdadera ciencia ha renunciado a obtener verdades absolutas so-
bre las cosas, ni a pontificar con neodogmas inamovibles sobre la naturaleza. Por el contrario, a
medida que se avanza en el conocimiento del microcosmos y del macrocosmos, se adquiere una
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mayor conciencia de que cada puerta que abrimos en el conocimiento del mundo nos aboca a
mayores misterios, y cada cima que alcanzamos nos asoma a horizontes mas amplios. En pala-
bras del fildsofo de la ciencia, Whitehead: «La ciencia es mas cambiante que la teologia».

El desencantamiento del mundo v la consolidacion de la crisis del Dios de los feno-
menos naturales no significa que la presencia de Dios sea ajena a la naturaleza. El mundo ru-
ral tiene el privilegio de convivir cotidianamente con la experiencia directa de la naturaleza e
incluso depender de ella para parte de su subsistencia. La vivencia del mundo como natura-
leza insondable puede devolver a las personas el encanto de cohabitar en una creacion ina-
cabada; puede proyectarnos en un horizonte metahistérico en el que la contingencia asfi-
xiante de nuestra realidad se (re)encanta al adquirir el rostro esperanzador y plenificante de
una nueva Creacién integrada en el seno de su Creador. Es decir, la experiencia del misterio
que envuelve la naturaleza y el cosmos —hacia el cual nos aboca cada vez de forma més ine-
xorable la propia ciencia— puede devolvernos el encanto de vivenciar el mundo como la
«obra del amor de Dios»; algo que tiene sentido y encanto desde el amor Creador, y no es re-
sultado del sin sentido, del desencanto vacio del azar ni de las fitiles casualidades.

También detectamos como signo de los tiempos la tendencia, cada vez mas pu-
jante, que nos lleva a una mayor inmersion en el inagotable mundo de la vida y puede de-
volvernos el encanto de comprendernos portadores de una sobreviva. Ello nos posibilita-
r4 reencantar la vida de este mundo desde el universo de los valores humanos —que son
divinos— mas intimos y profundos, a la vez que nos depurara la sensibilidad para poder
sentir la vida como el gran sacramento de Dios. La Vida es la nueva y perenne atalaya
desde la cual podemos descubrir la incesante revelacion de Dios como el creador, fecun-
dador y plenificador de todas las formas de existencia. Dada su vinculacién directa con la
naturaleza, el imaginario rural tiene una posicion estratégica preeminente para poder rei-
maginar teolégicamente la inagotable revelacion de Dios en los insondables misterios de
la vida. A partir de esta vivencia, que nunca podra ser anulada totalmente por la evolucion
tecnolédgica o los diversos sistemas de control y normatizacion del homo economicus,
puede resurgir un renovado y revelador rostro de Dios como experiencia vital que nos ayu-
de a encontrarnos con Aquél que es origen de todas las cosas —el Dios creador.

6. El vino nuevo necesita odres nuevos

El homo economicus esté intranscendentemente sumergido en la légica del mer-
cado, lo que le impide, en gran parte, abrirse a nuevas dimensiones de la vida mas alla de
lo estrictamente mercantilizado o materializado. Ha perdido, en gran parte, su dimension
sacramental. Su sensibilidad se ha encerrado dentro del universo de valores que la l6gica
de la produccién y del consumo le ha disefiado.

Ante todo, el homo economicus busca la utilidad. Con lo cual, dada la inutilidad
—economica y productiva— de la experiencia de Dios, se siente cerrado e incapacitado
—mutilado— para experimentar y transpirar nuevas y transcendentales formas de vida.

En contraposicién, el homo simbolicus, que habita en cada uno de nosotros, se
siente siempre insatisfecho con la asfixiante contingencia de una vida mercantilizada que
le encierra en el irrespirable mundo de la légica del «interés propio» o de la competicion
inevitable. El mundo desencantado del homo economicus le ha enyesado comportamen-
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talmente y le ha mutilado en su sensibilidad potencial para aspirar nuevos y transcenden-
tales horizontes de vida.

La divinidad, como el aire fresco del amanecer, penetra por todos los poros vitales
del homo simbolicus y, «como llama que quema y no da pena» le impulsa a salir de su ins-
trancendencia mercantilizada y procurar a Aquél «que hace nuevas todas las cosas», y en
quien otea, con fe, la plenitud de su existencia.

El homo simbolicus vive el mundo con un nuevo encanto, ya que las cosas no se
reducen a mercancias para especular, sino que son «bosques y espesuras plantadas por
la mano del amado». A él le impulsa una permanente blsqueda de sentido que le hace
sobrepasar el limitado horizonte del inmediatismo medidtico de la imagen comercializada.
El homo salido de las manos creadoras de Dios es un homo sacramental. So6lo a través
de la experiencia sacramental —es decir, simbdlica— consigue expandirse mas alla de las
contingencias de su condicién humana.

El proceso creador que el imaginario rural ha realizado durante siglos converge, en-
tre otros aspectos, en la riqueza de ritos y practicas religiosas gue se mantienen en los di-
versos pueblos o grupos sociales rurales. No obstante, la presencia y practica de estos ri-
tos esta continuamente impregnada de una doble conflictividad y de un gran interrogante:
¢ Hasta donde estos ritos expresan una auténtica fe evangélica o son simplemente repe-
ticiones vacias de tradiciones muertas?

Quienes hacemos la pregunta también deberiamos interrogarnos sobre: ;Qué en-
tendemos por rito vacio o tradicidn muerta?, ¢son ritos vacios para mi o para quien los
practica?, ¢ son tradiciones muertas desde mis concepciones intelectuales o desde las vi-
vencias de quienes las realizan?, ;hasta donde mi cuestionamiento intelectual, erudito o
racional no parte de una concepcion abstracta de Dios, vacia de vida, fria de experiencia
y arida de sintonia teologico-vital? Cada interrogante nos lleva a otros varios, y todos ellos
van sumergiéndonos en las arenas movedizas de las vivencias subjetivas.

Nuestro objetivo no es realizar un andlisis exhaustivo de esta problematica, sino in-
tentar dar unas claves hermenéuticas que nos ayuden a poder interpretar y situarnos en
los diversos contextos de la religiosidad rural.

Es evidente que existen muchas practicas rituales que reflejan muy poco compro-
miso de fe por parte de quienes las realizan, e incluso muchas de ellas sirven como un
«antidoto» que distorsiona la conciencia sobre lo que es una «verdadera» fe evangélica y
lo que es una practica ritual sin compromiso de vida. No obstante, nunca debemos per-
der el horizonte teoldgico-antropolégico de que cualquier experiencia humana, y mucho
més decisivamente la experiencia de fe, solo es posible manifestarla, expresarla y viven-
ciarla de forma simbdlica, lo que equivale a decir de forma sacramental. Las experiencias
humanas —y la experiencia de fe es una experiencia humana de Dios— sélo se pueden
manifestar de forma simbolica. Esta ineludible dimensién simbdlica de la experiencia hu-
mana y de fe es lo que teoldgicamente hemos denominado dimensién sacramental.

El imaginario rural, también en este aspecto, posee una posicion estratégica privi-
legiada que le posibilita no estar tan mediatizado por la racionalidad instrumental hege-
maonica en nuestro modelo social. Su experiencia mas abierta a lo inédito, a lo concreto,
a la naturaleza, a la convivencia humana directa, a la tradicion histdrica, le capacita para
una mayor apertura a la vivencia del entorno sacramental que nos envuelve.




