La version religiosa del habla
y sus variaciones
Estudio inspirado en Paul Ricoeur!

por Juan Carlos Scannone S.I.
Facultades de Filosofia y Teologia. San Miguel

1. Planteamiento de la cuestién

La religion y las religiones son de hecho dimension constante de
la cultura y las culturas en la historia. Son un fenémeno humano, histori-
co, cultural, social y psicolégico, tanto para el creyente como para el no
creyente, fendmeno que también es lingiiistico, pues siempre se expresa
en habla y lenguaje (en este trabajo uso indistintamente estos dos
términos).

Por ello, formando parte de una investigacion filoséfica sobre las
versiones del habla (oral y escrita), me plantearé la cuestion de la
especificidad del habla religiosa en cuanto tal, como un juego de lenguaje
autonomo, aunque no autdrquico’ También trataré de las distintas
variaciones de dicho lenguaje religioso, desde la aclamacién y la plegaria,
pasando por las narraciones sagradas (mitos, parabolas, historias de salva-
cion), hasta el lenguaje estrictamente teoldgico. En su autonomia relativa,
tienen entre si lo que Wittgenstein llama una "semejanza de familia"
(Familiendhnlichkeit).’ Para Ricoeur, en la convergencia de todas ellas
(como, por ejemplo, se dan en la Biblia), y trascendiéndolas a todas hacia
el Silencio, se ubica el referente "Dios".*

Mi reflexién sobre lo propio del habla religiosa supone la
afirmacion de la fenomenologia de la religién -comprendida como ciencia
humana de las religiones- acerca de la especificidad tanto del hecho como
de la actitud y significacion religiosas, irreductibles a otras dimensiones

! Este trabajo se publicé también en la obra de varios autores: Versiones del
habla, Ed. Altamira, Buenos Aires, 2004.

2 Tomo esta distincion de la obra de Richard Schaeffler, Das Gebet und das
Argument. Zwei Weisen des Sprechens von Gott. Eine Einfiihrung in die Theorie
der religiosen Sprache, Diisseldorf, 1989.

* Cf. L. Wittgenstein, Philosophische Untersuchungen, Frankfurt, 1971, N°
67, en: id., Schriften I, Frankfurt, 1969, p. 324.

* Entre otros trabajos de Paul Ricoeur, cf. "Nommer Dieu", Etudes
Théologiques et Religieuses 52 (1977), 489-508, v.g. cf. p. 505 (en adelante lo
citaré ND).
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de la cultura. Para Rudolf Otto se trata del ordo ad sacrum, cen.trgdo -
segin Juan Martin Velasco- en el Misterio Santo, z_il qsue las religiones
proféticas (Judaismo, Cristianismo, Islam) llaman Dlo_s. ’

Con Ricoeur estoy de acuerdo en que la reﬂe)'uc’)n_ﬁlosoﬁca sobre
la religion no se puede desarrollar en abstracto y ahistéricamente, como
si de hecho se diera una "religion en cuanto tal". Segin su parecer, que
comparto, la hermenéutica filosdfica de las religiones y ('ie sus versiones
del habla, lenguaje y discurso religiosos, ha de partir de la propia
tradicién (en su caso y el mio, la biblica), para abrirse mas tarde, en una
especie de transfert analdgico realizado en simpatia, a las otras tradicio-
nes religiosas. Con todo nuestro autor reconoce que l'a estructura que
analégicamente se encuentra en la experiencia y lenguaje dp las distintas
religiones es la de "llamado-respuesta", en la cual la iniciativa correspon-
de al Misterio Santo.’ '

En el presente trabajo aludiré principalmente, a las elgboracwnes
de dicho autor o me inspiraré libremente en ellas. En primer lugar,
presentaré la concepcion ricoeuriana de la especifidad del lepguaje
religioso (2). Luego distinguiré distintas versiones del habla relzgzqsg,
aludiendo especialmente a las empleadas por la Biblia y por .la tradlclqn
nacida de la misma (3); lamentablemente, por la limitacién de mis
conocimientos, ni siquiera intentaré el transfert mencionado mas arriba.
Por tltimo insinuaré cémo lo dicho sobre el lenguaje religioso puede
iluminar la posible funcion social y aun politica del m'ismo en la ac{ual
situacién limite argentina, probablemente de acabamiento de un ciclo

histérico (4).
2. Lo especifico del habla religiosa en cuanto religiosa

2.1. Modelos y calificadores

A fin de indicar lo propio del lenguaje religioso, Ricoeur se
inspira en la distincion que hace Ian T. Ramsey -reﬁriégdose a !a
teologia- entre modelos y calificadores.” Pero el filésofo francés la amplia
a todas las versiones del habla y discurso religiosos, ante todo a las de

5 Respectivamente, cf. R. Otto, Lo Santo, Madrid, 1968; J. Martin Velasco,
Introduccion a la fenomenologia de la religion, Madrid, 1978.

¢ Cf. P. Ricoeur, "Expérience et langage dans le discours religieux", en: J.-L.
Chrétien, M. Henry, J.-L. Marion, P. Ricoeur (Présentation de J.-P. Courtine),
Phénoménologie et Théologie, Paris, 1992, 15-39 (en adelante: PhTh).

" Cf. LT. Ramsey, Religious Language. An Empirical Placing of Theological
Phrases, 4. ed., London, 1974 (la primera edicion es de 1957), en especial, pags.
49-84; asimismo: id., Models and Mystery, New York, 1964. Ricoeur cita
frecuentemente a Ramsey, v.g. en: "Biblical Hermeneutics", Semeia. A4n
Experimental Journal for Biblical Criticism 4 (1975), 29-148; (en adelante: BH).
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primer grado (aclamativas, invocativas, himnicas, culticas, narrativas,
proféticas, apocalipticas, sapienciales, etc.). Todas ellas son expresiones
lingiiisticas de nivel inmediato, es decir, no han pasado, como el lenguaje
teoldgico, por la mediacion especulativa. Esta lo constituye a aquél en una
version reflexiva del habla, o de segundo grado.

Para Ramsey, la teologia, con el fin de hablar de Dios, emplea
modelos de habla tomados de la experiencia: motor, finito, mudable,
perfecto, causa, fin, creacién, plan, otro, ti, etc.; pero, por medio de
calificadores, les da un sentido nuevo. Por mi parte acoto que este ultimo
corresponde en su semdntica -es decir, en su significacion universal
(Ramsey habla de "universal significance")- a lo que el mismo autor
denomina: "odd discernment" ("discerimiento extrafio”, es decir, extraiio
con respecto a lo cotidiano y profano) y, pragmadticamente, a la actitud de
"total commitment" (otra expresién que Ricoeur acepta de Ramsey), a
saber, de compromiso radical y total.?

Dichos modificadores o calificadores operan sintdcticamente, sea
mediante la negacion (de los modelos), como al decir: "motor inmovil",
"infinito", "inmutable", etc., sea llevando dichos modelos -no cuantitativa-
mente sino légicamente- al infinito, por ejemplo, en casos como "infini-
tamente perfecto", "primera causa", "ultimo fin", "creacién ex nihilo",
"plan eterno", "totalmente otro", "Tu absoluto", etc.

Ricoeur no sélo acepta la caracterizacién de la experiencia
religiosa en términos de "odd discernment" y "total commitment", sino
también la del habla que la expresa -aunque nunca totalmente-, como
constituida por "modelos" y "calificadores". Pero, en las versiones
inmediatas de ese habla no se trata -segiin nuestro autor- de modelos
conceptuales sino poéticos, si tomamos esta palabra en toda su amplitud,
abarcativa de todo género literario, también en prosa, aun oral. Por otro
lado, los calificadores o modificadores tampoco son entendidos como
meros términos -negativos o "de eminencia" (v.g. infinita, total, absoluta-
mente u otros semejantes)-; sino que se trata de distintos recursos litera-
rios para llevar al limite 1os modelos (a través de la nominacién de Dios,
o de términos-enigma, extravagancias, sobreabundancia, tautologias,
hipérboles, paradojas, metéforas limite, etc.).’

Como ejemplo sirva provisoriamente el uso de la extravagancia
en la pardbola evangélica de los vifiadores asesinos (Mc 12, 1-12):'0 el
relato parece sélo describir con realismo un acontecimiento ordinario, que
sirve de modelo imaginativo para comprender el Reino de Dios. Pero

¥ Cf. BH 124.

° Cf. BH 119 ss.

' Cf. P. Ricoeur, "La Bible et l'imagination”, Revue d'histoire et de
philosophie religieuses 62 (1982), 339-360, en especial pags. 346-351 (en
adelante: BIm).
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precisamente lo logra gracias a un calificador que sorprende a quien sigue
el curso de la narracidn, a saber, la extravagancia del desenlace d; la
misma y de su personaje principal. Pues éste, después de que sus servido-
res -enviados a los arrendatarios de la vifia- fueron unos golpeados y otros
asesinados por ellos, envia su propio hijo -sin ninguna defensa- a esos
vifiadores homicidas. ;Qué padre normal seria tan poco "prudente"? Tal
comportamiento extraiio (odd) sirve de caliﬁcad@ del relato' como
"modelo" para interpretar "cémo es" el "Reino de .I')lOS".. Adel:lmas,, esta
ultima expresion opera -para Ricoeur- como expresion-enigma € zndzc,e
que proyecta modelo y modificador hacia el Misterio, apuntando aun mds
alla del sentido metaforico. ’ '

La conjuncién de modelos y calificadores, empleados sxmpltang:a-
mente, constituye /o especifico del habla religiosa en cuanto~tal, incluida
la teologica segun la explicacion de Ramsey. De paso §enalo que ’tal
estrategia de lenguaje recuerda la dialéctica de la analogia (afirmacién,
negacion, eminentia) planteada en el orden del concepto por (el Pseudo)
Dionisio y Tomas de Aquino.'

En los apartados siguientes explicaré el uso tanto de los modelos
como de los calificadores, segun los entiende Ricoeur. Al hablar de estos
ultimos ilustraré con ejemplos los procedimientos lingiiistico-literarios
aludidos enumerativamente mas arriba.

2.2. Las versiones poéticas del habla y su verdad metaforica

Seglin Ricoeur, el habla religiosa inmediata es siempre simbél'i(’:a
¥, en ese sentido, poética. De modo que le aplica a aquélla su concepcion
de ésta, aunque retocandola para marcar su especificidad. Sobre esa
especificidad del lenguaje religioso trataré mas adelante, ahora me
detendré en su caracter poético y simbdlico. Para nuestro autor toda obra
literaria o poética (desde un proverbio o aforismo hasta un drama 0 una
novela) es siempre en cierto sentido metaférica, una especie de metafora

'l Ese término -aplicado a la expresion "Reino de Dios" (y otras)- es usado
por Ricoeur en BIm passim, v.g. en p. 345. .

12 Una visién especulativa de la analogia tomista es presentada, en fidelidad
creativa al Santo Doctor, por J. Splett-L.B. Puntel, "Analogia del ser", Sacramen-
tum Mundi 1, Barcelona, 1972, c. 142-151 (donde se cita el importante libro de
Lorenz Bruno Puntel sobre el tema: Analogie und Geschichtlichkeit I: Philoso-
phiegeschichtlich-kritischer Versuch iiber das Grundproblem der Metaphysik);
ver también mi articulo: "Del simbolo a la practica de la analogia", Stromata 55

(1999), 19-51 (con bibl.).
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cxtendida, mientras ésta es como una obra literaria en miniatura.'® Pues
lanto una como otra implican esencialmente un momento creativo y
figurativo, es decir, poiético o de ficcion, por el cual se pro-duce, es
decir, se crea y descubre, un sentido nuevo e inédito a través de
lransgresiones semdnticas con respecto al habla cotidiana. Pues aun en
una cronica histdrica, el autor la con-figura, le da forma, sefialandole mas
0 menos arbitrariamente un inicio, un climax y un fin, uniendo por el
relato hechos heterogéneos y asi transformandolos en peripecias de una
intriga, seleccionando esos hechos -gracias a la inteligencia y la
imaginacién narrativas- seglin una perspectiva interpretativa y narrativa
propia,'* etc.

En la obra poética, como en el simbolo, suspendiendo un sentido
primero (literal), se accede a un sentido metaférico o segundo, en, a
través y mds allg del primero.”* Cuando besamos una imagen religiosa o
la fotografia de nuestra madre, nuestra intencionalidad no se detiene en
el papel, sino que, en, a través y mas alld del mismo descubrimos un
sentido nuevo, aun mds, accedemos -por la fe y el amor, o por la
memoria y el amor- a la realidad misma significada por la imagen. Del
mismo modo, a través de la funcién heuristica de la configuracion
narrativa o poética (que ocupa el lugar de la metaféra), se trasgrede y
suspende la referencia inmediata y ostensiva a la realidad cotidiana, para
abrirse a una nueva realidad mas honda: el "mundo del texto". Pues éste
ultimo, segun Ricoeur, nos descubre y despliega un mundo (Welt), que no
es un mero entorno (Umwelt), sino una realidad ontoldgica y existencial,
en la cual podemos habitar y realizar nuestras posibilidades mas propias

'3 Cf. P. Ricoeur, "La métaphore et le probléme central de I'herméneutique”,
Revue philosophique de Louvain, 70 (1972), 93-112. Su teoria de la metafora
como innovacién de sentido a través de una transgresion semantica (sentido que,
a su vez, se refiere a la realidad, no entendida positivisticamente), la expone
Ricoeur sobre todo en su obra: La métaphore vive, Paris, 1975 (en adelante:
MV).

'“ Cf. P. Ricoeur, "La vida: un relato en busca de narrador” (traduccién de
un texto inédito), en: id. Educacion y politica, Buenos Aires, 1984, 45-58, en
especial: pags. 46 ss.

* Sobre el simbolo, entre otros textos, ver: P. Ricoeur, Finitude et culpabilité
II: La symbolique du mal, Paris, 1960, pags. 17-25. Para Ricoeur la metafora es
el momento semantico del simbolo, el cual no se reduce al sentido sino que,
ademas, implica una "fuerza", un momento no-semantico: cf. su articulo:
"Poétique et symbolique", Initiation a la pratique de la théologie I: Introduction
(publié sous la direction de B. Lauret et F. Refoulé), Paris, 1982, 37-61, en
especial, pags. 51-54). Tal fuerza corresponde al momento pragmaético del
simbolo, si ampliamos ciertas concepciones demasiado restrictivas de la
pragmatica.
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de ser.'"® Pues en la formulacién "mundo del texto", la palabra "mundo”
no estd comprendida en el nivel fisico inmediato de cosas y objetos, sino
como cuando Husser] habla del "mundo de la vida" o Heidegger de "ser-
en-el-mundo". '

Por ello no solo el lenguaje vulgar y el cientifico pueden
pretender ser verdaderos, sino también el simbdlico y poétigo_, aunque en
ese caso se trata de una verdad simbdlica, mimética y metaforica.'’ A ésta
sélo se accede a través de la ruina de una referencia literal, a ﬁn de
apuntar -mediante una referencia simbolica- a experiencias y realidades
ontolégicas. '

Pues Ricoeur, empleando la distincién de Gottlieb Frege entre
sentido (Sinn) y referencia (Bedeutung)," la aplica gl simbolo, la metéfora
y la obra poética. Estas no sélo tienen un sentido segundo sino una
referencia segunda, simbdlica, a la que sdlo se llega sp§penQ1f:pdo la
primera. En una obra dramatica o narrativa la configuracion poiética del
sentido esta dada por la intriga, que Aristételes -en el caso de la tragedia-
denomina "mythos". En cambio, la referencia a la rgalldad hu,rnana
lograda a través de la ficcién tragica, constituye para el mismo Apstote}es
la mimesis, no entendida como una copia de la realidad inmediata, sino
como un modo simbodlico y mas elevado de acceso a lo mds profupdo del
hombre y a la problematica més honda del ser, lo sagrado y la existencia
humana.'”” El mismo Ricoeur aplica a la metafora y a la obra poética
como metafora extendida, lo que los mallorquines (valencianos y
catalanes) anteponen a sus cuentos: "Aixo era y no era" ("eso era y no
era", con la misma funcién que el "habia una vez" castellano). .Pues gl
"ver como" del poeta -quien descubre y crea la semejanza en la imperti-
nencia semantica-, corresponde un "ser como" en el orden del muq(,io
refigurado por la obra. Ese "ser como" contiene en si una tension
ontolégica que permanece abierta: la de -al mismo tiempo- "ser" (ser

16 Sobre ese tema, entre otros trabajos cf. P. Ricoeur, "Herméneutique
philosophique et herméneutique biblique", en: Exegesis. Problémes de méthode
et exercise de lecture (travaux publiés sous la direction de F. Bovon et G.
Rouiller), Neuchatel, 216-228; o bien: "Herméneutique de I'idée de Révélation”,
en: P. Ricoeur, E. Lévinas, E. Haulotte, E. Comnélis, C. Geffré, La Révélation,
Bruxelles, 1977, 15-54 (en adelante: R).

17 Acerca de la "verdad metaférica", ver: MV 310-321. )

8 En MV 274 Ricoeur cita el célebre trabajo de Frege: "Uber Sinn und
Bedeutung", Zeitschrift fiir Philosophie und philosophische Kritik 100 (1892).

!9 Entre otros textos sobre la interpretacion de Aristoteles y su elaboracion
creativa por Ricoeur, ver los caps. 2 y 3 de su libro: Temps et récit I, Paris,
1983, respectivamente pags. 55-84, 85-129.
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como) y "no ser" (no ser literalmente asi).”’ Paradojalmente "eso era y no
cra".

Pero dicho "mundo del texto" no se reduce, segtin Ricoeur, a su
momento €tico y existencial, sélo mostrandonos posibles modos de
habitar el mundo y asi refigurar nuestro propio estar en él. Pues, en
cuanto es mundo, es decir, horizonte ontoldgico total, implica ademas
todos las aspectos de la experiencia humana: césmico, personal, inter-
personal, cultural, social, politico, etc.?!

Asi es como los distintos géneros literarios nos permiten -a través
de la funcién heuristica de su respectiva configuracién poética- descubrir
dimensiones nuevas de la realidad humana y de la realidad sin maés,
también -como diré enseguida- de la realidad religiosa. Ricoeur se va a
ocupar sobre todo de los géneros literarios empleados por la Biblia, como
son el narrativo, legislativo, profético, apocaliptico, sapiencial, himnico,
parabolico, etc.

2.3. Los "modelos" poéticos y los "calificadores” del habla religiosa

Los modelos -segun los entiende Ramsey- se comprenden mejor
a la luz de la teoria de Max Black sobre los "modelos analdgicos" en las
ciencias. No se trata de modelos a escala, como puede ser una maqueta,
o de modelos meramente estructurales, como el plano de un edificio, sino
de una correspondencia estructural entre una realidad menos conocida,
como es, por ejemplo, la electricidad (que se desea investigar), y la
imaginacion de algo mejor conocido, como es el fluir de un liquido, el
cual sirve de modelo o soporte imaginario para descubrir -por analogia-
caracteristicas de lo no tan bien conocido, v.g. la electricidad imaginada
como un fluido.”” Aqui también el "es como" significa, al mismo tiempo:
un "es" y un "no es", pero no se pierde por ello el rigor cientifico del
conocimiento. Ain maés, como lo dice Mary Hesse, tal procedimiento
heuristico de redescripcion a través de la ficcién imaginativa, permite
descubrimientos cientificos cuya novedad no puede ser reducida a
deduccién l6gica, ni siquiera a posteriori.?

Pues bien, tanto el habla poética como la religiosa llegan a decir
su verdad a través de "modelos": metaforas, simbolos, narraciones
metaféricas (mitos, pardbolas, historias de acontecimientos con valor
simbolico), etc. Pero en el caso del lenguaje religioso, los modelos son de
tal manera tensionados -casi hasta la ruptura- por los "calificadores", que
la semejanza (el "ser como") parece estallar -con todo sin perderse-

2 Cf. MV 321; asimismo: BH 125.
2 Cf. ND 508.

2 Cf. MV 302-4.

2 Tbid. 304 s.
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gracias a la acentuacion critica de una "siempre mayor deseme;an;z_a"
(segun la conocida expresiéon de Erich }’rzywara, 01tand"o e':'l Concllho
Lateranense IV).** El "no es" prevalece asi con respecto al "es". Pero éste
no se sumerge en la nada de una teologia s6lo negativa. Pues el, modlﬁca-
dor desorienta, llevando el modelo al limite -y aun hasta mas qlla del
limite- de sus posibilidades semanticas. Con todo, l.a flecha de senpdp que
el calificador lanza al infinito, aunque permanece siempre en m0\2/51mlento,
estd positivamente (re)orientada por el "ser como" del modf:lo. .

Sin embargo dicha flecha de sentido nunca llega a "clavarse” en
el Misterio, "fijandolo" como si éste fuera un objeto absoluto.. Precisa-
mente en esto consistiria caer en la "ilusién trascendental”, haciendo del
simbolo un idolo.”® . ‘

Por ello Ricoeur habla de expresiones-limite que dicen experien-
cias-limite, y pueden ser pensadas con conceptos-limite.

2.4. Expresiones-limite y experiencias-limite

2.4.1. Expresiones-limite

Las que Ricoeur denomina expresione§-limite se forman como ya
se dijo- modificando el sentido (y la referencia) _d'e los modelos gracias
a los calificadores. Segun nuestro autor la conjuncion Qe mans, y no solo
estos ultimos, constituye la especificidad del lenguaje religioso. P1_1e’:s
éste, a través del "llevar al limite" propio del calificador (en su negacion
literal del modelo y su elevacién a la eminencia),{ con todo, no carece de
caracter afirmativo, aunque sea simbolico y qn'alogico. o

El principal calificador del habla religiosa es el referente l?zos
(o Misterio Santo), que en francés (y en castellano) se escribe sin articulo

2 Cf. E. Przywara, Analogia entis. Neue Aufgabe 1, Einsiedeln, 1962 (la
primera edicion es de 1932).

2 Sobre la secuencia "orientar, desorientar, reorientar" cf. BH 123-126, en
especial, p. 126. . 3

% 1 a ilusién trascendental kantiana consiste, para Ricoeur, en la pretension
de representarse a Dios como un objeto, ver "La liberté selon l'espg’rance", en su
obra: Le conflit des interprétations. Essaies d'herméneutique, Pans, 1969, 393-
415, en especial, pags. 405 s. En cambio, para nuestro autor '.'blen’se puede
atribuir al influjo de Hegel la afirmacidn segun la cual 'debe morir un xdolg para
que nazca un simbolo", cf. su articulo "Mythe 3. L'interprétation phllosophlgue",
en: Encyclopaedia Universalis (France) X1, Paris, 1977, 530-537, en especial p.
536 (en adelante: M). o

2" Ver BH 107 ss. (toda la secciéon 3 de BH se titula: "The specificity of
Religious Language"). Asimismo, con matices diferentes, cf. P. Ricoeur, "La
philosophie et la spécificité du langage religieux", Revue d'histoire et de
philosophie religieuses 55 (1975), 13-26 (en adelante: PhSpLR).
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y con mayuscula, para mostrar que no se trata de uno de los dioses/as.
Segln nuestro autor, en la Biblia constituye como el punto de huida al
infinito de todas las versiones biblicas del habla religiosa, en el que todas
convergen polifénicamente, y que las trasciende a todas.?

2.4.2. Experiencias-limite

Las expresiones-limite, que llevan al limite la figuracién poética
y la exceden, se relacionan con la experiencia humana en cuanto le es
csencial al hombre habitar el limite (Eugenio Trias).” Por un lado,
cxpresan las que Ricoeur denomina "experiencias-limite" (a). Por otro,
tienen el poder revelatorio de descubrir la dimension-limite de cada expe-
riencia, aun la cotidiana (b). Finalmente, sirven de modelo para una
existencia-limite (c).

(2) No se trata solamente de las situaciones limite negativas, como
las contempladas por Karl Jaspers: muerte, sufrimiento, lucha, fracaso,
culpa. Pues también merecen el nombre de "-limite" "experiencias-
culmen" (peak-experiences las llama Ricoeur) como son las de g0zo o de
creacion (por ejemplo, artistica).’® Ya Heidegger colocaba el jubilo del
corazon junto a la desesperacion y al tedio de la vida, como experiencias
del limite entre ser y no ser, entre sentido y sin-sentido, donde surge la
pregunta por el fundamento de todo ente en su totalidad y en cuanto tal.*'

(b) En todas esas experiencias se vive radicalmente la contingen-
cia humana, ya sea como deseo (o desesperacion) de la salvacion del mal
que la amenaza, ya sea como la anticipacién gratuita de la liberacion del
mismo.

Por ello, el lenguaje religioso, por ser lenguaje-limite, sirve
entonces para expresar experiencias-limite, redescribiendo y reorientando
la experiencia y vida humanas -tomadas en su integralidad- y su sentido
ultimo, habiéndolas desorientado previamente. Segin Ricoeur, precisa-
mente por ir hasta el extremo, concemiendo al ser humano en su fotali-
dad, dicho lenguaje no sélo expresa la experiencia explicitamente
religiosa, sino que tiene la potencialidad de abrir la dimensidn religiosa
(aun en sus formas seudo, anti o arreligiosas) de toda experiencia humana
en cuanto humana. Pues es capaz de apuntar al momento radical y limite
de la experiencia de fodo el hombre o mujer y de rodo Y cada hombre y
mujer, interpretdindola en clave religiosa, con recursos miméticos llevados

2 Cf. ND 495, 500 s., 505; PhSpLR 24, etc.

¥ Cf. E. Trias, "Habitar el limite", en: S. Barbosa (et al.), De Cain a la
clonacion. Ensayos sobre el limite: lo prohibido y lo posible, Buenos Aires,
2001, 55-65.

% Cf. BH 34, 128.

* Cf. M. Heidegger, Einfiihrung in die Metaphysik, Tiibingen, 1958, p. 1.
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al limite por los calificadores. Como lo dice el mismo Ricoc?ur: "la
erupcion de lo inaudito en el lenguaje y la experiencia, es también una

X - ; 2
dimensién del lenguaje y la experiencia".

(c) Pero existe una tercera relacién entre el habla religiosa y la
experiencia. Pues aquella, llevando al limite lo_s modelos de vida
propuestos por las narraciones, salmos, proverbios y otras 'formz.is
religiosas de lenguaje, ofrece también modelos para vivir una existencia
limite, como por ejemplo, la propuesta por las bienaventuranzas del
Evangelio, la "esperanza contra toda esperanza" de San Pablo, o el relato
de la Pasion, evento-simbolo del amor sacrificial hasta el extremo, cuyo
sentido tltimo lo recibe del acontecimiento-simbolo de la Resurreccion,®
que inaugura una existencia radicalmente nueva. A ella aspiran la vida y
la mistica religiosas, viviendo lo extraordinario en lo ordinario.

3. Distintas versiones del habla religiosa

3.1. El lenguaje teologico

De acuerdo a las distintas versiones del habla religiosa, diversos
calificadores operan mediante diferentes procedimientos lingliisticos o
literarios. Ya ilustré mas arriba el caso del lenguaje teoldgico. Como lo
dije entonces, segun Ramsey emplea prefijos o términps negativos, por un
lado, o adverbios de sobre-eminencia, por el otro, aplicandolos a modelos
conceptuales, llevados asi al limite. También insinué mas arriba que de
modo semejante opera también la analogia tomista como estrategia
semantico-pragmatica de lenguaje.

3.2. La pardbola

Anteriormente expliqué como el modelo literario "parabola" es
modificado, en los Evangelios sindpticos, por el uso -como calificador-
de la palabra-enigma "Reino de Dios".** Y cémo la extravagancia del
desenlace y del personaje principal es empleada como modificador en el
relato de los vifiadores homicidas. En otras parabolas se trata, si no de

32.Cf. BH 127.

3 Sobre ese evento-simbolo "del amor sacrificial mas fuerte que la muerte"
y su relacioén con el "acontecimiento-sentido predicado como resurreccién”, cf.
PhSpLR 24 s.

3 Mas arriba ya cité BIm 345, etc. De otras expresiones-enigma habla
Ricoeur ibid., p. 354. Nuestro autor afirma que ellas metaforizan y "parabolizan”
el texto narrativo, pues con su "flecha de sentido" reestructuran en forma inédita
el dinamismo significante del relato, guiando el trabajo de la imaginacion tanto
dentro del texto y las relaciones intertextuales como en las de los textos con la
vida (cf. ibid., p. 360).
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extravagancia, si de la desconcertante sobreabundancia que se da
asimismo -generalmente- en el desenlace y en el carécter principal. Por
cjemplo, en las del buen samaritano y del hijo prédigo nos parece més
"natural" la reaccién del hijo mayor, y hasta quizés las del sacerdote y el
levita, que, respectivamente, las del samaritano o del padre, que se
caracterizan por su exceso de misericordia. Asimismo, en otros casos, se
trata de la radicalidad de quien lo vende todo para comprar la perla fina
0 el campo con el tesoro enterrado, o del extrafio comportamiento del
pastor que deja las noventa y nueve ovejas, para buscar la perdida, etc.

Esos calificadores del relato parabélico nos llevan a descubrir
("disclosure") -a través del sentido metaférico del mismo- una "visién"
("insight") no ordinaria de la realidad (lo que Ramsey denomina "odd
discernment"). Y todos ellos llevan a lenguaje -mediante expresiones-
limite- distintas actitudes-limite. Estas, o bien consisten en un "fotal
commitment" (el venderlo todo, el dar la vida), o bien llaman a responder
con un compromiso total (correspondiendo al amor misericordioso hasta
el extremo del buen samaritano o del padre del hijo prédigo, etc.).’

3.3. El lenguaje sapiencial: el proverbio y su intensificacion

Se pueden multiplicar los ejemplos de empleo de calificadores en
otras versiones del habla religiosa, como son el proverbio, la nominacién
de Dios, la proclamacion apocaliptica, los relatos y testimonios histéricos,
las profecias, la plegaria, el salmo. En todas ellas, se toma como modelo
una versién literaria del habla, pero, a través de calificadores, se la
modifica y proyecta al infinito, mas all4 del uso ordinario de esa misma
version del lenguaje. De ese modo se modifica el modelo literario y, a
través de su estructura propia, se apunta a distintos aspectos del referente
ultimo (Dios o el Misterio Santo). Ricoeur subraya el papel que en cada
caso juega la conformacion literaria para la comprensién del misterio de
Dios.

En los proverbios lo dicho se logra por una intensificacion,
mediante el uso de la paradoja o la hipérbole.”® Por la paradoja: "quien
gane su alma, la perderd; quien la pierda por mi y el Evangelio, la
ganard"; por la hipérbole: "si tu mano derecha es para ti ocasién de
pecado, cértala y arrdjala lejos de ti" (Mt. 5, 30), "a quien te abofetea en
la mejilla derecha, preséntale también la otra" (ibid., 39). Pues mientras
que el proverbio normalmente condensa una sabiduria ordinaria, de
sentido comun, orientadora de la vida, en los c¢asos mencionados la

3 Cf. BH 114-118.

* Cf. BH 112-114. Alli Ricoeur hace suya la teoria de William A. Beardslee
sobre la "intensificacion” del proverbio en los Evangelios sindpticos por medio
de paradoja e hipérbole.
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paradoja y la hipérbole, en cambio, modifican ese procedimiento .literario
desorientando primero casi hasta el sin sentido, para luego reorientar la
vida hacia el limite, hacia una actitud de radicalidad sin condiciones,
figurada por dichas figuras de lenguaje. Aun maés, de ese,modo,.a trgvés
de la estructura intensificada del modelo, se apunta al caracter misterioso
del referente ultimo, al paradojal de la sabiduria que se propone y a la
entrega fotal de la vida religiosa que le corresponde.

3.4. El relato: cronica, mito e historia de salvacion

Para la autonominacién de Dios -cuya mencidn ya tiene de suyo
la funcién de expresion-limite- se recurre en Ex 3 al pr'ocedimiento de la'
tautologia: "Yo soy el que soy. Explicaselo asi a los israelitas: ’Y% soy
me envia a Ustedes" (Ex 3, 14). Se trata de un Nombre innombrable’’ que
modifica -llevandolo a la trascendencia- el género literario créonica, en el
cual se inserta, y de la cual el protagonista principal es quien porta ese
nombre.*®

A su vez, tal autonominacion y el hecho de que sea el "Seiior, el
Dios de sus padres, el Dios de Abrahan, el Dios de Isaac, el D10§ de
Jacob" (ibid., 15), quien envia a Moisés para liberar a su pueblo, _calzﬁca
todo el resto del relato, tanto hacia adelante, como hacia atras (incluida
la narracién de la creacion) y lo transforma en historia de‘salvacip'n, cuyo
primer Actante -para usar la expresion de Algirdas Julien GTClmaf; es
Quien se autodenomind, sin darse un nombre: "Yo soy .el que soy".

Ricoeur, siguiendo a Gerhard von Rad y otros biblistas, reconoce
que tal relato de liberacion se centra en eventos fundadores comprer}c,ildos
como acontecimientos-nucleo (sobre todo el Exodo, pero también la
vocacion de Abrahan, etc.). De ese modo se historizan los mitos de los
origenes, como el de Adan, asumiendo y transformando asi esa otra
version simbdlica de la narracion religiosa, que es el mito.** A su vez, tal
asuncion ayuda a metaforizar toda dicha historia de salvacion, 'conﬁ-
riéndole valor metaforico, como el que poseen los mitos, pero enraizando
el simbolo en el tiempo histérico, no en un tiempo primordial y trashisto-

r1co.

37 Cf. PhTh 36.

% Sobre los textos biblicos narrativos, ver -entre otros trabajos de Ricoeur-:
R 19-22.

% Ibid., ND 500 s. La comprensién ontoldgica del texto de Ex 3, 14, como
se dio en Filon de Alejandria, San Agustin, Santo Tomas, hasta inclusive Etienne
Gilson, es hoy inadmisible para los exegetas. Ricoeur concuerda con éstos.

“ Cf. el apartado titulado "Mythe et histoire du salut" en M 534, ver
también: PhTh 32. La primera parte de M expone la comprensidn ricoeuriana del
mito.
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De ahi que, por ejemplo, el acontecimiento del Exodo, por su
exceso de sentido, tuvo el potencial hermenéutico de ser releido repetidas
veces, desde situaciones distintas del Pueblo de Dios, tanto en el Primer
como en el Nuevo Testamento. Y sigue siendo releido aun hoy, como -
por ejemplo- en la teologia de la liberacién latinoamericana. Tal
significado no sélo literal, sino también metaférico de la Escritura fue
reconocido luego por la exégesis medieval con su teoria de los sentidos
simbdlicos de aquella, anclados sin embargo en el literal; y por Tomas de
Aquino, cuando afirma que en la Biblia todo son signa, tanto verba como
res y gesta, es decir que en ella también los hechos narrados poseen
(ademés del literal) un sentido simbdlico y parabdlico.*' Para Ricoeur es
precisamente la parabola (narracién metafdrica) la que da la clave del
paso del relato al paradigma y asi, la de la matriz de todo lenguaje
religioso.” A través de dicho paradigma posibilita no sélo sucesivas
relecturas del relato dentro de la misma Escritura, desde nuevos "Sitz im
Leben" o nuevas situaciones histéricas del pueblo, como también el "paso
existencial a la vida" de los fieles, a través de su apropiacion personal y/o
comunitaria, de la Escritura por el acto de lectura creyente.”

3.5. Los textos legislativos

También la version legislativa del habla es afectada en la Biblia
por la calificacién que le viene del principal Actante del relato de
liberacién, ya que la donaci6n de la Ley forma parte de éste. Ella no estd
expresada en abstracto como un imperativo categérico, sino dirigida al
pueblo en segunda persona, como don, palabra y mandamiento de Dios:
"No mataras".* De ese modo se modifica religiosamente la versién
legislativa del lenguaje. La estructura /lamado absoluto-respuesta -arriba
mencionada- califica, entonces, a la Ley segun una relacién de alianza en
la cual la iniciativa incondicional, viene de Dios: creador, liberador y

* Cf. Tomas de Aquino, Summa Theologica 1 pars, q. 1, a. 10. Una obra
clasica sobre los sentidos literal y simbélicos de la Escritura es: H. de Lubac,
Exégése médiévale. Les quatre sens de I'Ecriture, Paris, 1964.

“2 Cf. BIm 341 s.

* Ibid., 346. Se trata de lo que Ricoeur llama "mimesis 3", de la que habla
en JTemps et récit I (cf. mas arriba, nota 18), a la cual el autor ha ido dando cada
vez mas importancia.

* Sobre el discurso prescriptivo cf. R 23-25, PhTh 30-32. Mientras que en
el tiempo de la conferencia de Lovaina sobre la Revelacion (1977, citada como
R), Ricoeur distinguia en la Biblia los generos narrativo, prescriptivo, profético,
sapiencial, himnico, Gltimamente adopta la tipologia de Paul Beauchamp, quien,
volviendo a la triada rabinica, distingue la Torah, los Profetas y otros escritos (cf.
PhTh 29 s.). '
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' alti 1 "t4" de la interpelacion
fundador de su pueblo. Este ultimo responc'i'e a | inte
divina al pueblo con el "nosotros" y el "yo de la aceptacion libre de la
Ley y la consecuente responsabilidad ética ante el Sefior.

3.6. Salmos. himnos y suplicas

Una relacién semejante califica a los salmos, pleganas e h_npnos
laudatorios biblicos, pero aqui la segunda persona -en dicha relaqqn ge
alianza- la ocupa el mismo Dios.* Sin embargo, la alabanza, la gccmn T
gracias y aun las suplicas personales y/o colpctxvas son permbi as por ;:
hombre religioso como respuesta -respectivamente- a la gloria, a la
misericordia o al (aparente) silencio _previos de I?lqs. Se conservan
entonces, también aqui, la estructura d‘1a¥oglca asimétrica y la iniciativa
divina en ella, propias de la relacion religiosa, en especial, de las distintas

e oracién. _
formas dSe trata de expresiones-lz’mite,’inyocando a Quien ha salvado,
salva o puede salvar de situaciones-/imite. Los salrp’os son, entox:g:es,
expresion de experiencias-limite, sean ellas de exultacion y gozo rrllo nf/g:
dos por la adoracién o el agradecimiento, sean de angustia ante el su

miento o la amenaza de muerte, etc.

3.7. Ordculo y profecia
La tradicién judia y cristiana distingue, opone y relaciona "la'Ley
y los profetas", entendiendo por Ley (Torah) no soélo los textos estricta-

mente legislativos, sino toda la historia salvifica de su instauracién. Del

i i6n y de la Ley he hablado mas arriba. .
relato dePg:se I:ii:n, t;,mbién la zersi()n profética del habla biblica opera -
para Ricoeur- de un modo paralelo a las otras, aunque se trata ,de un
juego propio y auténomo de lenguaje, en la linea del ordculo. Aqlul nlo se
emplea la segunda persona (como en el mandamiento o en el salmo,
aunque en direccion contraria), ni la tercera (como en la narrac1on),fsmp
que se usa de manera rara (odd) la primera persona. Puf:s en la profecia
se da como una coincidencia extrana de‘la Voz del Senor con la <,ie su
enviado, hablando en primera persona. Ricoeur nos d}ce que este gene(rio
literario nos pone, sin preparacion, ante el corfocircuito entre Palabra de
Dios y palabra humana. Pues se trata de la persona del totalmenlte Otr(;
en la de su profeta. Sin em?argo, esa coincidencia no excluye e
i imi e los falsos profetas. : '
dlscemlﬁla?tl(l)ndsegundo rasgo de esta versién,de_tl habla que la cgllﬁca
llevando la forma literaria "oraculo" hasta el limite, y al mismo tiempo
pone en tension la profecia con la Ley. Pues, mientras que la narracién

“ Cf. R 28-30; ND 500.
“Cf.R 17 s.; PhTh 32 s.
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salvifica funda una continuidad histérica, la profecia la conmociona,
conmueve los propios fundamentos, desestabilizando con la amenaza de
un juicio inminente la historia del pueblo elegido.*’

En la profecia el acto creador de Dios y su novedad ontoldgica
no se ubican en el primer inicio o en el Gltimo fin, ni en el pasado
histérico més o menos lejano, sino en un futuro inminente, a través de
una crisis terminal de la vida del pueblo, lo que provoca una concepcion
paradojal de la historia. A través de la estructura de la forma literaria se
apunta, entonces, al misterio imprevisible, Siempre nuevo, de su referente
divino.

3.8. Lenguaje apocaliptico y proclamacion escatolégica del Reino de
Dios

En cambio el género apocaliptico apunta al fin transhistdrico de
la historia. Segin Ricoeur la proclamacion escatoldgica del Reino de
Dios -hecha por Jestis- hace estallar, empleandolos, tanto a dicho modo
de lenguaje apocaliptico como a los mitos del fin que el mismo implica,
correspondientes a los mitos de los origenes, a su vez historizados -como
ya se dijo- por las historias de salvacion.

Dicha forma apocaliptica del habla, a la vez que es usada, es
frustrada, trasgredida y como revertida por la predicacién jesuanica del
Reino. Pues el lenguaje apocaliptico opera de suyo, por un lado, en el
tiempo mitico trashistorico y, por otro -si se lo comprende /iteralmente-,
se lo ubica en el tiempo cronolégico, con las preguntas: "¢Cuando
sucedera?, jen qué preciso momento: hoy, mafiana, tal otro dia?".

Pues bien, Ricoeur -siguiendo a Norman Perrin- estudia proclama-
ciones de Jesus como las siguientes: "El tiempo se ha cumplido. El Reino
de Dios estd viniendo. Conviértanse y crean en la Buena Noticia" (Mc 1,
15), "Si yo expulso los demonios con el poder de Dios, entonces es que
el Reino de Dios Aa llegado a Ustedes" (Lc 11, 19), "El Reino de Dios
no vendrd en forma espectacular, ni se podré decir: 'Est4 aqui, o allf’,
porque el Reino de Dios ya estd entre Ustedes" (Lc 17, 20-1), etc. Segtin
la interpretacién ricoeuriana, Jests, cuando asi proclama la llegada del
Reino, proyecta el significado de su anuncio en una temporalidad que es
histérica -pues referida a su progia persona y kérygma-, pero que escapa
a las alternativas cronolégicas.* Pues el Reino vino con El, est4 viniendo
y seguird viniendo -segun la dialéctica escatoldgica: "ya, pero todavia
no", que es historica, sin estar cronolégicamente atada a un preciso
momento-, de modo que podamos rezar: "iVenga a nosotros tu Reino!".

Para Ricoeur se trata de un simbolo, el cual opera al mismo

47 Entre otros textos, ver ND 498 ss.; PhSpLR 19, etc.
“Cf.BH 110 s.
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tiempo en y contra el mito apocaliptico, es decir, en éste -aprovechando
su fuerza vital y potencial hermenéutico-, pero contra él, conmoviendo su

temporalidad propia.*’

3.9. Caracteres comunes a las versiones del habla religiosa

El lenguaje religioso inmediato tiene, de acuerdo a lo dicho, un
momento poético, pues usa simbolos, asi como distintos géneros literarios
y figuras de lenguaje, que siempre implican -como la metafora- una
innovacion semdntica.

Por ello poseen un momento, si no estrictamente de ficcion, si de
forma y configuracion poiéticas, gracias a la imaginacion creadora, ya
sea popular y an6nima, ya sea del autor literario. Aun el lenguaje
teolégico, aunque opera con conceptos y argumentos, sin embargo, segiin
el pensamiento de Jean Ladri¢re -compartido por Ricoeur- funciona
semantica y pragméticamente, en su conjunto, como simbolo.*’

Por ello puede decirse que dichas versiones del habla son -de
alguna manera- siempre metaforicas, pues en, a través y mas alla de un
sentido y una referencia primeras, los trascienden, alcanzan asi un sentido
y referencia segundas y, a su vez, los depasan ain mas alla. Esta ultima
trascendencia, y la diferencia con el lenguaje meramente poético, se logra
-como ya lo dije repetidamente- a través de modificadores que proyectan
el modelo poético de habla (y, en el caso de la teologia, €l especulativo,
tomado en cuanto todo como simbolo) al infinito.

Los juegos de lenguaje de primer grado son también siempre -al
menos implicitamente- narrativos. Pues, o bien son relatos estrictamente
dichos -como los mitos, las parabolas, las historias de salvacion-, o bien
pueden ser desplegados en relato, como los proverbios, los salmos o los
dichos apocalipticos. Por lo tanto, Ricoeur puede afirmar -como lo
indiqué mas arriba- que la pardabola -en cuanto es una narracion metaforica-

es clave y matriz de toda habla religiosa’ (quizs también de la
teoldgica, en cuanto opera en su totalidad como simbolo y en cuanto lleva

* Ver también, en M 534 s., el apartado "Mythe et eschatologie”.

0 Cf. J. Ladriére, L'articulation du sens II: Les langages de la foi, Paris,
1984, pags. 181, 193. Ver también mi articulo, ya citado, "Del simbolo a la
practica de la analogia”, en especial, pags. 36-39.

' En BIm 341 s. Ricoeur responde al "enigma del paso del relato al
paradigma, el cual a su vez regla el paso del relato a la vida", planteado por
Richard Niebuhr, afirmando que las pardbolas son su clave de respuesta. Pues
éstas, por su misma forma literaria, son un itinerario de sentido que transforma
una estructura narrativa en un proceso metaforico en direccion de la expresion-
enigma "Reino de Dios", la cual orienta todo el proceso de transgresion
semantica hacia fuera del cuadro narrativo.
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a concepto el relato biblico, siempre también de valor simbdlico). Por ello
Ricoeur va a situar el lenguaje religioso de primer grado no en el nivel
del concepto sino del esquema, en sentido kantiano. Pues para Kant el
cSquematismo €s un procedimiento o método para ofrecer imdgenes a los
conceptos. En la Biblia, no se trataria tanto de darlas a las categorias

conceptos del entendimiento, ni a la Idea estética -como en la Critica de);
J.uzczo-., sino al Nombre innombrable de Dios. La conjuncién de modelos
I{terarzos Y calificadores sirve, entonces, para producir (descubrir y crear)
figuras de lo divino o, mejor, para figurarse el acompariamiento de Dios
a su puc?blp Yy a todos los hombres.*? Pues para Ricoeur cada versioén del
habla biblica, a través de su estructura literaria propia, nos presenta una
imagen y figura, y -en ese sentido- un nombre de Dios (que pueden dar
base a dlferentes theologoumena): liberador, salvador, creador, pastor (que
acompana a su pueblo), legislador, padre, rey, etc., etc. Claro’ que, dichas
ﬁ,guras y nombres, para ser fieles a su funcién, han de opera,r como
simbolos que se abren mas alla de si. Gracias a los "calificadores” yala
Iransgresion operada por ellos, apuntan hacia un punto de convergencia
de todas ’]as versiones biblicas del habla: el Nombre innombrable de Dios
y aun mas ,allé de todo nombre, hacia el Misterio del mismo Dios vivo.’
Asi se constituye para Ricoeur una poética del nombrar a Dios

Pues todos los lenguajes biblicos, aunque apuntan hacia el mismd
referente, conb.todo no s?n sistematizables sino que, por el contrario
permanecen abiertos, conforman i ifoni ido
e o, B do una especie de polifonia de sentido
’ Sln. embargo, por ser representaciones, las fi guras literarias anidan

en si el peligro de coagularse en idolos. Pues bien, en dicha polifonia, el
Nombre innombrable subvierte todos los modelos figurativos aunque, se
apoye en ellos.. Y es funcién de las expresiones-limite apuntz;r mas alld
de toda expresion y representacién imaginativa o conceptual, y aun de

todo limite, hacia el Silencio. ’

4. Version?s r.e’ligiosa Y politica del habla segiin Ricoeur: posible
aplicacién a la actual situacién argentina

1 Nuestro pueblo esta hoy todavia en una situacion limite, sea que
ha! cgqmderemos 0 no terminal (e_s decir, de acabamiento de un proyecto
15t6rico) o no. El hombre argentino est4 viviendo cada dia experiencias-

52 :
| Cf’. ND 50§. L.a totalidad de ND apunta a lo que, resumidamente, condenso
en los parrafos siguientes de mi exposicién, sin volver a citarlo explicitamente.
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limite.®® Por ello las religiones usan hoy -en sus plegarias, actos de culto
(a veces en conjunto), exhortaciones publicas, etc.- expresiones-limite de
denuncia (profética), de esperanza (escatologica), de exigencia (ética) de
conversion total, etc. Me parece que tales usos del habla pueden ser
iluminados -en su relacién con la versién politica del lenguaje-, por las
reflexiones de Ricoeur arriba mencionadas, y otras sobre el posible
empleo por la religion de expresiones politicas llevadas al limite.

Como ya lo dije, tanto el habla poética como la religiosa abren
y descubren creativamente un mundo nuevo en el cual los hombres
puedan habitar humanamente, realizando sus posibles -tanto personales
como comunitarios- los mds propios. Ya sefialé que dicho mundo, por
implicar totalidad, también abarca las dimensiones social y politica.** Por
tanto, esos juegos de lenguaje -poético y religioso- no quedan encerrados
en la realidad positiva positivisticamente comprendida, sino que se
despliegan asimismo en el orden de o alternativo y posible -discernido
(Ramsey habla de odd discernment) en el seno de lo real-, para hacerlo
realizable mediante la apropiacién del mundo del respectivo texto.

No es tarea de esos lenguajes proporcionar las mediaciones y
estrategias para llevar lo posible a efectivizarse -como hara el discurso
politico-; pero tienen la ventaja con respecto a éste- de que apuntan a lo
posible con la libertad propia de la imaginacion creadora. En eso dan
frecuentemente un servicio a la politica, en cuanto le pueden sefialar fines
y valores que ésta buscara viabilizar, y aun caminos alternativos que ella
puede ensayar. La liberan no sélo de la resignacion o del cinismo, sino
también de cualquier tipo de positivismo y de "pensamiento Gnico".

Pero es especifico del habla religiosa el paso al limite, ya sea que

53 1 os documentos de la Conferencia Episcopal Argentina desde noviembre
del 2000 describen distintas situaciones limite que sufre la Nacién y hablan
repetidamente de "crisis terminal” (como ejemplo, ver las Declaraciones de la
Comisién Permanente de la CEA del 8 de enero 2002, etc.). En el documento del
15 de mayo de 2004 (87° Asamblea Plenaria), N° 4, se dice: "Pero, acaso,
;hemos salido de la crisis?...Si las causas de la crisis son tan hondas, el camino
a recorrer sera arduo y no exento de sacrificios”". Todos esos textos (de las
Asambleas y de la Comisién Permanente de la CEA) pueden consultarse en los
respectivos Suplementos de 4/CA (publicacién de la Agencia Informativa
Catdlica Argentina), desde dicha fecha hasta hoy. Sobre la crisis, ver, ademas la
obra: Grupo Gerardo Farrell, Crisis y reconstruccion. Aportes desde el
pensamiento social de la Iglesia. I Dimension politico-econémica; II: Dimension
social y ético-cultural, Buenos Aires, 2004.

4 Por ejemplo, cf. ND 508. Alli agrega Ricoeur que su adopcion de la
categoria "mundo del texto" como central, exige que "la amplitud del mundo del
texto requiera una amplitud igual del lado de la applicatio, la cual sera tanto
praxis politica como trabajo de pensamiento y de lenguaje”.
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surja d_e una situacion limite, exprese una experiencia limite o proponga
una existencia limite. Precisamente eso es lo que hoy est4 ocurriendo en
la Argentina.

( Segun Ricoeur, los "calificadores" tipicos del habla religiosa no
solo puefien modificar distintas versiones del habla: literaria, ética
e’spgculatlva, etc., sino también el lenguaje politico. Por sus caliﬁc’adores-,
h_mlte, aquella es capaz de reorientarlo a éste, después de haberlo deso-
rzen{ado en cuanto tal, en su mismo caracter politico. Ello lo logra a
través de la insercién de demandas imposibles (imposibles para las solas
fuerza’s humanas) en el discurso politico.** Se trata entonces de demandas
que solo, puede ser validamente interpretadas en términos utdpicos y que
no podréan ser agotadas por ningin programa de accion.*® Para el hombre
rellglgso eso imposible se hace posible (dentro de la dialéctica "ya, pero
todavia no") por la novedad de la intervencién divina gratuita COI‘;]O en
los acontecimientos-sentido del Exodo o de la Resurreccién.

. Se me ofrecen como ejemplos de tales posibilidades imposibles:

la liberacién humana integral de todo el hombre y de todo hombre" -de
las que hablan el documento de Medellin y la teologia de la liberacién-;
}'as propuestas de €sta, de repensar la economia y la politica a partir de la

opcién preferencial por los pobres", segn la "éptica del pobre" o "desde
las victimas"; o la "globalizacién de y en la solidaridad", propugnada por
Juan Pablo II, etc. Aunque sean utdpicas, sin embargo son ideas fuerza
que plgntean nuevos horizontes a la imaginacién social y poh’tica’
proporcionan esperanza, mueven afectos y voluntades a la accién y son’
zr?tentables y -si no total y definitivamente- al menos parcial y proviso-
riamente realizables.

l.)o.r lo tanto, en circunstancias como las argentinas actuales, el
habla rellgxpsa puede asumir una importante funcién social y cultural z,zun
dg altq politica, en cuanto ésta consiste en la busqueda colectiva e inétitu-
cionalizada -no partidista-, de estrategias alternativas de bien comun
Aunque, claro estd, la politica deberd articular dichas propuestas :
proyectos de alto contenido utdpico y de suyo "imposibles", con anélisi}sl
y dlagrlpstlcos de la realidad, con los intereses reales contrz;puestos con
los gilst!nto_s movimientos y sujetos histéricos y sus organizaciones’ con
las instituciones de hecho y de derecho, etc., a fin de que aquellc,)s se
traduzcan politicamente en consensos y alternativas viables.

3 .I,En BH 126 afirma que "el calificador...puede modificar cualquier
expresion, sea especulativa, practica, ética o politica. Ninguna es privilegiada
todas son afgctadas". Mas adelante prosigue afirmando: "el discurso politico m;
€s menos orientado, desorientado y reorientado que cualquier otra forma de
discurso", por calificadores especificos (es decir, por las demandas imposibles)
que lo afectan y modifican en cuanto tal modelo.

% Cf. BH 126 s.
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Para Ricoeur es tarea del lenguaje religioso no permitir que -para
decirlo con palabras de Max Weber- la ética de la persuasion capitule
ante una presunta ética de la responsabilidad, sino que busque mediarse
a través de ésta.’’ Precisamente esa no capitulacion es funcién de la
version profética del habla, con su anuncio de que la justicia en el mundo
e instituciones nuevas son posibles, y su denuncia radical de las injustas
"estructuras de pecado". Pero como no absolutizard (como idolos
politicos) ni a las ideologias ni a eventuales efectivaciones o instituciones
histéricas, confundiéndolas con el Reino de Dios, tal habla conserva la
"reserva escatoldgica”. Esta permite la critica a todas las realizaciones
sociales, culturales y politicas, asi como la comprension y paciencia ante
las debilidades de los hombres, comenzando por las propias.

El lenguaje parenético que invoca la Ley del Sinai o la Ley Nueva
(mds alla de toda ley) del Sermén de la montafia, no desdibujara las
radicales exigencias de conversion personal y estructural de los distintos
estamentos sociales, pero -gracias a la paciencia antes mencionada- sabra
unirlas con actitudes de misericordia y humildad. Sin perder el realismo
de la extrema gravedad de la situacion, la exhortacion y la plegaria
religiosas moveran a esperar contra toda esperanza, conservando la
confianza y la paz del corazén personal, familiar y aun social ante el
sufrimiento injusto y en su lucha radical contra él. Pues en ese combate,
"confiard con tanta fe en Dios, que obre como si todo dependiera de si;
y empleard de tal modo todos los medios humanos, como si todo
dependiera de Dios".*®

De ahi el valor del habla religiosa para la sociedad civil y la
politica en momentos criticos y terminales como el que vivimos. Es de
esperar que el pueblo argentino sepa articular y coordinar entre si sus
distintas versiones del habla, imaginar asi creativamente nuevas propues-
tas historicas mas justas y viables, y encontrar caminos para llevarlas a
la practica y hacerlas realidad ética, cultural, social, juridica, institucional

y politica.

57 Cf. ND 508. Todo el punto VII de ND (pags. 505-508) esta dedicado al
tema "Poétique et politique". Alli afirma: "Ciertamente, la existencia humana es
una existencia politica. Pero los textos en los que la existencia cristiana se
comprende a si misma no son politicos sino en la medida en que son poéticos.
Es asi que los modelos para el compaiierismo entre Dios y su pueblo y el resto
de los hombres constituyen mas bien una poética de la politica" (interpreto: en
cuanto orientada a la liberacién humana integral), "la cual, para recibir una
calificacién propiamente politica, pide una articulaciéon con anélisis, saberes,
intereses, organizaciones, etc." (ND 508).

58 Sobre esta sentencia dialécticamente paradojica y su atribucién a(l espiritu
de) San Ignacio, cf. G. Fessard, La dialectique des exercises spirituels de Ignace
de Loyola, Paris, 1966.

Ontologia, teologia y lenguaje
La via proposicional como acceso a lo sobreeminente
Dos ejemplos de reflexion trinitaria sobre la base de modelos
proposicionales divergentes:
Nicolas de Cusa y Anselmo de Canterbury

por Enrique Corti
Unsam - Conicet

Primera parte: Ontologias de la identidad y la diferencia

Puede expresarse una proposicién categérica de manera tal que la
copula se interprete, o bien como indica el simbolo de inclusién, i.e. ',
0 bien como lo hace el de igualdad, i.e. '=', o0 bien mediante el simbolo
de pertenencia, i.e. 'e".

El simbolo de inclusién corresponde a una relacién entre clases,
y es posible denominar 'de la diferencia’ a este formato proposicional en
la medida en que instaura una relacién antisimétrica entre sujeto y
predicado.

El simbolo de igualdad, en la medida en que queda definido como
mutua implicacién entre clases, puede denominarse 'de la identidad'
porque la relacién entre sujeto y predicado es entonces perfectamente
simétrica.

Si la igualdad se define por la inclusién, y ésta, a su vez, por la
relacion de pertenencia, i.e. '€, se tiene que una clase esta incluida en otra
si y solo si cualquier individuo que pertenece a la primera pertenece a la
segunda; y que dos clases son iguales si y sélo si poseen los mismos
elementos, esto es, si se implican mutuamente.

- El simbolo de pertenencia corresponde a una relacién entre
individuo y clase. Esta relacién es primitiva, no se define. La relacidn 'e '
es la relacion proposicional bésica, fundamental, a partir de la cual se
definen las demas. Resulta asi una relacién central de la ontologia;
expresa representativamente la inherencia de una determinacién en un
sujeto singular y, en un modelo proposicional como el que estamos
considerando, fija los limites entre los que cabe interpretar la copula 'es’
a saber: identidad - diferencia. ’

1. Ontologias de la identidad

o Identidad es aquella interpretacion de la cépula que toma
simetrica la relacién entre sujeto y predicado. Cuando se adopta,
solamente cabe la actitud reductiva que piensa un extremo proposicional
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