SABIDURIA, FILOSOFIA E INCULTURACION

La contribucién de la analogia en un filosofar
desde la sabiduria popular latinoamericana *

por J. C. SCANNONE, S.J. (San Miguel) -

Introduccion

Seguramente no llamard la atencién que hayamos puesto
lado a lado —en el titulo de este trabajo— los dos términos:
sabiduria y filosofia, ya que, por su etimologia, filo-sofia significa
amor a la sabiduria. Quizas tampoco presente problema compren-
der a primera vista la relacién entre sabiduria y culture (impli-
cada en el término inculturacién), pues el niicleo de la cultura
de un pueblo es su sabidurfa de la vidal. Pero en cambio resulta
problemética la relacién entre la filosofia —que es de validez
universal y metatemporal— y la culture de un determinado pue-
blo, particular, histérica y situada.

Pues bien, precisamente queremos tratar aqui acerca de la
inculturacion de la filosofia en la cultura de nuestro pueblo, sin
que por ello deje de ser rigurosa filosofia. El pensamiento central
que expondremos es que el primer término del titulo: sabiduric,
nos ayudara a encontrar la mediacién entre los otros dos: filosofia
e inculturacién. Pues es a partir de la sabiduria de nuestro pueblo
(que segiin el Documento de Puebla es una sabiduria cristiana)?

* Publicamos, con el afiadido de notas, el texto de Ia clase inaugural del

Afio Académico 1982 en las Facultades de Filosofia y Teologia. Sobre todo
en la ultima parte las notas remiten a trabajos que desarrollan puntos
de vista que en una clase inaugural no pudieron ser suficientemente tra-
tados. .
1 Aqui entendemos “cultura” como lo hace Puebla: “modo particular
como, en un pueblo, los hombres cultivan su relacién con la naturaleza,
entre si mismos y con Dios (GS 53 b) de modo que puedan llegar a ‘un
nivel verdadera y plenamente humano’ (GS 53 a). Es ‘el estilo de vida
comin’ (GS 53 c) que caracteriza a los diversos pueblos” (Cf. III Confe-
rencia General del Episcopado Latinoamericano: La evangelizacién en el pre-
sente y en el futuro de América Latina. Documento de Puebla, Buenos Aires,
1979, n. 386).

2 Acerca del “espiritu cristiano de nuestra cultura” habla también
-—refiriéndose especificamente a la Argentina— el Documento de la Confe-
rencia Episcopal Argentina Iglesia y Comunidad Nacionel, Buenos Aires,
1979. Ver también la primera parte de nuestro articulo: “Vigencia de la
sabiduria cristiana en el éthos cultural de nuestro pueblo: juna alternativa
teolégica?”, Stromata 32 (1976), 253-287. :
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que lograremos la inculturacién del pensamiento filoséfico en
nuestra cultura.

Esto es asi porque en ambos casos, en el saber filoséfico
y en la sabiduria popular: a) se trata de un conocimiento humano-
global —; que implica racionalidad !— acerca del mundo, del hom-
bre y de Dios; b) se conoce la vida a lo luz del primer principio
y dltimo fin; c¢) se trata de un saber fundamental, esencial ¥y
universal.

Claro estd que en el caso de la sabiduria popular se trata de
un saber no cientifico —ilo que no quiere decir necesariamente
ingenuo!—, Su elemento no es el concepto, como en la ciencia
y la filosofia, sino el siémbolo (simbolos, mitos, ritos, narracio-
nes...). No procede argumentando —como la filosofia—, sino
imaginando, plasmando, narrando historias, viviendo costumbres,
obrando ritos... Pero no por ello deja de tener su propia norma-
tividad, aunque no se trata del orden estricto, metédico, auto-
controlado, propio de la filosofia. 'Adn mas, no carece de discerni-
" miento critico; pero es el del “olfato”, la prudencia y experiencia
de la vida: en cambio la critica propia del pensar filoséfico serd
autoconsciente, reflexiva y metddica.

Por tanto se da entre la sabiduria popular propia de una
cultura y la filosofia una continuidad y una ruplura. En la his-
toria se ha pensado a veces la relacién entre ambas como oposi-
cion: por ejemplo, en la interpretacién que generalmente se da
de Parménides: oposicién entre la doxa (la opinién del pueblo)
v la verdad que s6lo conoce el fil6sofo; o bien la oposicién entre la
religién del pueblo y el pensamiento ilustrado, como la elabora
la modernidad 8. Otras veces se ha acentuado en cambio la conti-
nuidad entre sabiduria y ciencia, como en la teologia especulativa
puesta al servicio de la Eseritura y del lenguaje simbélico, sa-
piencial y narrativo que le es propio y que usa la comunidad
creyente; o, en la filosofia actual, en autores como Heidegger,
quien como pensador piensa la palabra simbdlica del poeta, o
Ricoeur, quien intenta una filosofia a partir del simbolo ¢.

En este trabajo buscaremos una respuesta a nuestro planteo.

por el camino de esta segunda tradicién. Para ello daremos dos
pasos: I) primero tomaremos la descripeién que hace el Docu-
mento de Puebla del contenido y de la forma de articulacién

3 Cf. J. R. Seibold, “El conflicto de la ilustracién y la fe del pueblo
fiel en el siglo de las luces segin la ‘Fenomenologia del espiritu’ de Hegel
y sus implicancias para la cultura latinoamericana”, Stromatae 37 (1981),
197-273.

4 Sobre P. Ricoeur cf. mi trabajo: “Simbolismo religioso y pensa-
miento filoséfico segin P. Ricoeur”, Stromata 36 (1980), 215-226 y la
bibliografia alli citada.
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propios de nuestra sabiduria popular. (No citamos ese Documento
por su valor teolégico, sino como interpretacién autorizada
inda por testigos tan calificados como son los pastores latino-
mmnericanos). Luego, en un segundo paso (II) sefialaremos que,
Hegun nuestro parecer, el pemsamiento analégico —propio de la
ltadicién especulativa cristiana— responde a las exigencias de un
pensamiento que se estructure segiun el ritmo de nuestra sabi-
urfa popular, y que puede asi rendirle el servicio del concepto,
Hin traicionarla en su sapiencialidad.

I. La sabiduria popular segiin el Documento de Puebla:
contenido, forma y desafio

En dos ocasiones habla Puebla explicitamente de la sabi-
tlurfa cristiana de los pueblos latinoamericanos (cf. nn. 418-414
¥ 448). Resumiremos lo ahi dicho en tres puntos: 1) primero
nos referiremos brevemente al contenido filoséfico que ahi se
Inginda; 2) luego explicitaremos lo que se afirma acerca del
modo de articularlo; 3) y, por dltimo, acerca del desafio que,
vegin el Documento, afronta hoy nuestra sabiduria popular. Con
respecto al segundo punto notemos desde ya su importancia para
¢l problema de la inculturacién de la filosofia, pues —como lo
dice el P. Pedro Arrupe en el anexo a su carta acerca de la incul-
luracién >— “el estudio de la filosofia ayudars a la inculturacién
#i, 8in debilitar su solidez, se hace teniendo en cuenta los esquemas
 estructuras mentales de la cultura en que se vive, respetando
#u modo de reflexionar sobre Dios, sobre el hombre, sobre el
mundo’,

1) Con respecto al contenido sélo daremos dos breves indicacio-
nes. En el n. 413 del Documento, se dice de nuestra cultura latino-
nmericana: “Esta cultura... se manifiesta en las actitudes pro-
pias de-la religién de nuestro pueblo, penetradas de un hondo
#entido de la trascendencia y, a la vez, de la’ cercania de Dios.
Se traduce en una sabiduria popular con rasgos contemplativos,
tjue orienta el modo peculiar como nuestros hombres viven su
relacién con lo naturaleza y con los demds hombres...” . Se

5 Cf. el “Documento de trabajo sobre la inculturacién” anexo a la

“Carta sobre la inculturacién”, dirigida a toda la Compafiia el 14 de mayo
ilo 1978, en: Acta Romana S.I. 17, fase. II (1978), p. 252.
' § El mismo texto pone luego el acento en algunos contenidos especi-
ficos, propios de nuestra cultura, cuando agrega: “(Se traduce...) en un
wentido del trabajo y de las fiestas, de la solidaridad, de la amistad v el
parentesco. También en el sentimiento de su propia dignidad, que no ven
disminuida por su vida pobre y sencilla” (n. 413).
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trata, entonces, del “modo peculiar” cémo se vive la relacién con
la naturaleza, el hombre y Dios, es decir, de los tres grandes
temas de la filosofia vividos “inculturadamente”, que pueden
asi dar que pensar y qué pensar a la filosofia.

Asimismo el n. 448 del Documento nos ofrece un nuevo aporte
para nuestro planteo. Pues afirma: “La religiosidad del ppeblf),
en su nicleo, es un acervo de valores que responden con sabzd@ma
cristiana @ los grandes interrogamtes de la existencia”. Precisa-
mente son éstos los grandes interrogantes de la filosofia, que
nace como pregunta fundamental acerca de ellos y trata de
responderlos con sabiduria. )

Por consiguiente, en base a lo dicho en esos texto_s es posible
plantear el problema del contenido de una filosofia inculturada,
por mediacién de la sabiduria popular. ]

2) Con respecto al modo o forme de comprender y artlculaf €808
contenidos, ya esos mismos textos nos dicen que la sabiduria po-
pular orienta el modo peculior de vivirlos. Ello haré} que _debamos
luego plantear el problema de una forma de pensar filoséfica —que
8e mueva, por tanto, en el elemento del concepto—, que responda
y corresponda a esa forma peculiar de vivir, comprender y ar-
ticular dichos contenidos en el nivel no cientifico sino sapiencial.

Pero antes observemos que el Documento especifica ain mas
ese modo de vivirlos y de articular su comprensién vital, se:ﬁa-
lando dos rasgos caracteristicos de la sabiduria popular latino-
americana. )

a) Asi es como el mismo n. 448 contintia diciendo “La sapien-
cia popular catélica tiene una capacidad de sintesis vital; asi con-
lleva creadoramente...” 7. Aun prescindiendo del rico contenido
—centrado en la Encarnacién— fijémonos ahora sobre todo en lo
que se dice acerca de la forma de articularlo vitalmente: se habla
de “sintesis vitales” y de un “con-llevar creadoramente”.

Por consiguiente se da en nuestra sabiduria popular de cufio
catélico una articulacién creativa que une sin confundir, sintetiza
respetando lo especificidad y las diferencios; no separa, pere tam-
poco reduce. En este contexto cabe recordar lo que el tedlogo
chileno H. Alessandri dice del “et...ct” catélico, que él contra-
pone al “aut...aut”.

7 El texto contintia asi: “...conlleva creadoramente lo divino y lo
humano, Cristo y Maria, espiritu y cuerpo, comunién e institucion, persona
v comunidad, fe y patria, inteligencia y afecto. Esa sabiduria es un huma-
nismo eristiano que afirma radicalmente la dignidad de toda persona como
Hijo de Dios, establece una fraternidad fundamental, ensefia a encontrar
1a raturaleza y a comprender el trabajo y proporciona las razones para 1:3, ale-
gria y el humor, aun en medio de una vida muy dura. Esa sabiduria es
también para el pueblo un principio de discernimiento...” (n. 448).
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La misma capacidad de unién en la distincién estd implicada
on el “humanismo cristiano” del que el texto habla (jal mismo
licmpo humanismo y ecristiano!) y en el arriba mencionado
“hondo sentido de la trascendencia v, al mismo tiempo, cercania
tde Dios” (jsimultaneidad de trascendencia e inmanencia!), asi
como en la simbiosis del sentido de la propia dignidad personal
y el de la fraternidad y comunién, de los que nos hablan diferentes
lextos de Puebla,

Por tanto la sabiduria popular catélica de nuestro pueblo no
separa ni opone, sino que une y respeta. De ahi que una filosofia
¢h ella inculturada deberi no sélo inspirarse en sus contenidos,
#ino también asimilar su forma de articulacién, trasponiendo tales
dintesis vitales del orden de la vida al orden del pensamiento
¢speculativo, pero sin traicionar su estructuracion y ritmo.

b) Una segunda caracteristica importante con respecto a la
forma la seifiala el mismo Documento en el n, 414: “Es una cul-
lura que. .. esti sellada por el corczdén y la intuicién. Se expresa,
no tanto en las categorias y organizacion mental caracteristicas
de lag ciencias; cuanto en la plasmaciéon artistica, en la piedad
hecha vida, y en los espacios de convivencia solidaria’.

Es decir que la articulacién sapiencial no se da primaria-
mente en el orden del concepto (“las categorias...”), sino en el
del stmbolo: artistico (“plasmacién...”), religioso (religiosidad
popular), etec.,, y en el orden de las relaciones interpersonales
(ético-comunitarias, religiosas: ‘“piedad...”, “convivencia soli-
daria”).

Notemos de paso el paralelo con lo dicho méis arriba sobre
las sintesis vitales. El simbolo es de algiin modo una sintesis vital
(sym-ballein), que dice en unidad difcrenciada la totalidad, res-
pondiendo, en el orden “objetivo” (jentre comillas!) 7o a la razén
razonante, sino “al corazén y su intuicién’, que opera las sintesis
vitales. '

Por otro lado afiadamos también que la referencia al cora-
z6n, la vida, la contemplacién, la convivencia, etc., habla del
modo propio del saber popular: sin dejar de ser verdadero cono-
cimiento es esencialmente ético y religioso. No separa su com-
prensién de la verdad de las de Dios v la justicia 8.

Lo contrario de ambos rasgos (‘“‘capacidad de sintesis vital”
y “estar sellada por el corazén” y por “rasgos costemplativos”)
lo encuentra Puebla en la civilizacion urbano-industrial “domi-
nada por lo fisico matemitico y por la mentalidad de eficiencia”

8 Acerca de ese rasgo de la comprensién de la verdad, propio de nues-
tra idiosincrasia, c¢f. mi articulo: “Un nuevo punto de partida en la filo-
sofia latinoamericana”, Stromata 36 (1980), p. 32.



322 —

(n. 415), es decir, por la razén cuantitativa, uniformizante, anali-
tica, univoca y operativa.

3) Con esto pasamos al tercer punto. Pues precisamente ahi esta
el desafio. Segin Puebla “el advenimiento de la civilizacién ur-
bano-industrial acarrea también problemas en el plano ideolégico
y llega a amenazar las raices de nuestra cultura, ya que dicha
civilizacién nos llega, de hecho, en su real proceso histérico, im-
pregnada de racionalismo e inspirada en dos ideologias domi-
nantes: el liberalismo y el colectivismo marxista. En ambas anida
la tendencia... al ‘secularismo’” (n.-418).

El desafio del que nos habla Puebla es doble: a) la amenaza
al trasfondo ético-religioso y sapiencial de nuestra cultura; b) la
violencia e injusticia sociales que provocan entre nosotros ambas
ideologias herederas del racionalismo moderno °.

Se trata, por lo tanto, de la amenaza a las culturas que
estudia J. Ladriére: tal tipo de racionalidad provoca, por un lado,
la pérdida del arraigo en lo primero y ultimo y, por consiguiente,
el secularismo arreligioso; y, por otro lado, la pérdida de los
fines y del sentido ético gracias a una especie de “autofinaliza-
cién” del sistema instrumental de medios y, por ende, la injusticia
v la violencia 10 .

"Pues bien, ese desafio debe asumirlo también la filosofia que
quiera inculturarse en nuestra cultura. Tanto mas cuanto que am-
bas ideologias —Ila liberal-capitalista y la colectivista-marxista—
tienen sus rajces histéricas y sus presupuestos antropolégicos en
filosofias ractonalistas nacidas al margen y aun contro la sabidu-
ria de los pueblos cristianos y del pueblo de Dios inculturado en
ellos.

Por consiguiente una filosofia inculturada en la sabiduria
popular latinoamericana no sélo debera respetar su contenido de
raigambre cristiana, y su forma de articulacién o estructuracién
(vitalmente sintética, ético-religiosa, simbélica), sino también
reubicar criticamente los aportes de la racionalidad moderna, tanto
de la racionalidad analitico-funcionalista como de la racionalidad
dialéctica. Lo hara en el seno de una racionalidad més compren=
siva —sin ser por ello menos critica— como es la racionalidad
sapiencial, que una distinguiendo, sin separar ni confundir o re-

9 Las diferentes interpretaciones del Documento de Puebla ponen su
acento en alguno de esos desafios. Para nosotros ambos son dos caras de
la misma moneda: cf. mi trabajo “Diversas interpretaciones latinoameri-
canas del Documento de Puebla”, Stromatae 35 (1979), 195-212.

10 Sobre esos temas ver el importante trabajo de J. Ladriére: Les
enjeus de la rationalité. Le défi de la science et de la technologie aux cultures,
Uneseo, 1977. Cf. asimismo: P. Ricoeur, “Civilisation universelle et cultures
nationales”, en: Histoire et vérité, 3. ed., Paris, 1955, 286-300.
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ducir. Si ella piensa en el nivel del concepto a partir de “sintesis
h gt . ey, T = .

‘vﬁmtales 113f1u1das_ por la sabiduria cristiana, seguira el ritmo de la

lincarnacién: unién sin confusién, ni separacién ni reduccién.

I, Un camino de respuesta: el pensamiento analégico

Luego de haber planteado algunas exigencias que se ponen
t una filosofia inculturada en nuestra sabiduria popular, diremos
nhora algo acerca de una direccién en la cual creemos que con-
viene trabajar: la del replanteo del pensamiento analégico desde
nuestra sabiduria popular, teniendo en cuenta las exigencias
mencionadas.

_ Primeramente resumiremos las caracteristicas que de dichas
e};lg_encias se deducen. Luego trataremos de mostrar que el pen-
samiento analdgico les responde, aunque no podremos desarrollar
las razones de nuestra afirmacién.

1) Segun lo dicho, el pensamiento filoséfico que responda a nues-

tra sabiduria popular deberi tener las siguientes caracteristicas:

a) no deberi ser primariamente analitico, abstracto, univoco, fun-
cionalista ;

b) ni tampoco buscard superar ese tipo de pensamiento por me-
dio de una dialéctica de la negacién de la negacién que, en
ultimo término, lleva al nivelamiento de las diferencias y al
reduccionismo;

¢) sino que deberi tratarse de un pensamiento verdaderamente
filos6fico que, sin dejar de serlo,

— proceda seglin el movimiento y ritmo propios del pensar
sapiencial simbélico, en tensién irreductible con él y a su
servicio (servicio reflexivo, critico y metédico) ;

— ¥ proceda segun el movimiento y ritmo propios de la actitud
espiritual ética y religiosa de conversién del corazén a los
otros y a I?ios, en intima relacién irreductible con ella y
a su servicio. .

d) Y que, por lo tanto, el momento de determinacién, negacién
y mediacion 16gica, propio del pensamiento como tal,

—ni sea entendido solamente desde la oposicién analitica y

: abstljacta de afirmacién y negacién (del ser y de la nada),
oposmién que separa, pero no relaciona ni redne;

—ni tampoco sea entendido desde una identificacién dialéc-
tica del ser y de la nada (en una negacién dialéctica de la
negacién), pues ella nivela y reduce, sin respetar las nece-
sarias diferencias;
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—sino desde otra manera de entender la negacién, determi-
nacién y mediacién, basada en la relacién de comunién real
entre personas en libertad, justicia y alteridad y, por ende,
en la comprension especulativa de la eticidad, la stmbolici-
dod y la trascendencia religiosa 1.

Una tal comprensién especulativa la encontramos —segtn

mi opinién— en cémo el pensamiento eristiano pensé especulativa-
mente la Creacién y los misterios de la Trinidad, la Encarnacién,
la Gracia, en cé6mo pensé la Cruz en su relacién con la Creacién
y con la Resurreccién, la conversién del pecado a la gracia, etc.,
ete. En este contexto no nos fijamos tanto en el contenido (teo-
l6gico) como en la forma (especulativa) del pensamiento.
2) EIl problema planteado asi entonces al pensamiento cristiano
era semejante al que ahora nos planteamos: el de un paso de la
sabiduria a la ciencia y del simbolo al concepto que, respetando
la especificidad del segundo término de ambos binomios, los pu-
siera al servicio del primero.

Es decir que entonces el pensamiento especulativo, para pen-
sar en el orden tedrico el proceso de mediacién y de negacién que
se da realmente en la historia de salvacién, se da prdcticamente
en el itinerario espiritual que se apropia personalmente de esa
historia, y se da simbdlicamente en el lenguaje simbélico cristiano,
tuvo que encontrar un modo de pensar que, siendo especulativo,
con todo no los traicionara, sino que estuviera al servicio de su
inteleccién y siguiera su propio ritmo y estructura.

Pues bien, para pensarlos especulativamente la teologia re-
currié a la analogie. Aqui entiendo a ésta no sélo como un proce-
dimiento de lenguaje para hablar de Dios, sino ante todo como
un principio especulativo que tiene su propio desarrollo, es decir,
implica su propia légica (analéetica) y se concreta en todos los
ambitos de comprensién especulativa de la realidad, aun la de los
misterios de la fe cristiana (es decir, tanto en la filosofia como
en la teologia)?!2.

*  No es éste el momento de mostrar cémo el pensamiento analé-

11 Acerca de una tal comprensién especulativa, lograda desde nues-
tra sabiduria popular, algo hemos dicho en el trabajo citado en la nota 9;
y lo desarrollamos en “Sabiduria popular y pensamiento especulativo’,
trabajo que se publicari préximamente en el volumen conjunto Sabiduria
popular, simbolo y filosofia. De sus incidencias en la comprensién de la
determinacién, negacién y mediacién loégicas hablo en ese mismo articulo
y en “La racionalidad cientifico-tecnolégica y la racionalidad sapiencial
de la cultura latinoamericana”, Stromata 37 (1981), 155-164,

12 De la analogia como “Prinzip” (principio) y “Urstruktur”
(protoestructura) habla E. Przywara en su obra Analogia entis I-II-III,
‘Eeinsiedeln, 1962. Ver también L. B. Puntel, Analogie und Geschichtlichkeit
I, Freiburg-Basel-Wien, 1969.
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fico, a diferencia del meramente univoco y analitico, y del dia-
léetico, respeta la distincién en la unidad y a ésta en la distincién,
8in separacién ni confusién de trascendencia e inmanencia; y
cémo comprende la negacién desde la afirmacién (y no al revés),
y']a afirmacién y negacién desde la trascendencia propia de la
vie eminentice. ‘

Pero al menos sefialemos tres puntos importantes: a) El len-
guaje analégico permitié a la teologia especulativa, por ejemplo
la de Tomés de Aquino, pensar especulativamente el mensaje
¢ristiano respetando su misterio. Con ello sigue en el nivel de la
teoria el ritmo de la Creacién y la Encarnacién, logrando espe-
culativamente una sintesis de trascendencia e immanencia que
responde a las sintesis vitales que el pueblo fiel logra en su sabi-
durfa, su vida y sus simbolos. Pero no sélo da la posibilidad de
pensar analégicamente lo mismo e idéntico en la distincién irre-
ductible de ambos érdenes, sino también lo mismo e idéntico que
se da en la comunidad (identidad plural) del nosotros, respetando
la irreductible singularidad de cada uno, y lo mismo e idéntico
que se da a través y mas alld de la historia, respetando lo propio
y especifico de cada momento histérico y de cada &dmbito geo-
cultural 13,

b) La analogia tiene ademis una indudable cercania con el
simbolo, pues con su ritmo: afirmacién, negacién, eminencia,
traspone en el ambito especulativo del concepto el ritmo y la
estructura propios del pensar simbélicot. No por casualidad
la teologia especulativa recurrié a la analogia para llevar a con-
cepto el lenguaje religioso (simbélico, sapiencial, narrativo) de
las Sagradas Escrituras. ‘

c¢) Por dltimo, la analogia sigue, en el orden especulativ
de las vias de acceso a Dios el ritmo del itinerario espiritual hacia
Dios y el de las relaciones éticas a la trascendencia (del otro y del
apsolutamente Otro), pues ambas pasan por la noche de la nega-
cién en camino hacia (y desde) la sobreabundancia de la eminen-
cia. Recordemos la relacién entre el ascenso y el descenso en la
Summa Theologice y que €l ritmo tomista de la analogia se ins-

13 Sobre la relacién entre la analogia y la “identidad plural” (esta
expresién es de C. Cullen) del simbolo, del nosotros y de la tradicién his-
térica ver el segundo de los trabajos citados en la mnota 11.

1¢ P. Ricoeur habla de tal “trasposicién” o “traduccién” ( traslation),
ounque sin referirse a la analogia, en “Biblical Hermeneutics”, Semeia.
An experimental Journal for Biblical Criticism 4 (1975), p. 85 y 185 ss.
En otra obra estudia cémo la analogia segin Sto. Tomas se mueve en el
émbito del concepto a pesar de su cercania con el simbolo (cf. La métaphore
vive, Paris, 1975, p. 344-356) ; con todo, Ricoeur va a desechar la analogia
como respuesta para su planteo de una filosofia a partir del simbolo.

.
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pira en la tradicién mistica, por ejemplo, del Pseudo-Dionisio 15,
Ademis la analogia ha servido para expresar tedricamenie el se-
guimiento de Cristo, que no es una mera copia univoca, sino una
proporcién de relaciones 16, ’

Si es asi, como lo afirmamos, entonces el pensamiento analé-
gico responde, en el plano filoséfico, a las exigencias y desafios
que mas arriba planteamos cuando hablamos de la sabiduria po-
pular latinoamericana, su contenido, su forma de articularse y los
‘retos culturales que hoy la desafian.

A modo de conclusién

. Asi es como —segiln nuestra opinién— es posible “traspo-
ner” en el nivel filos6fico del discurso la forma propia del pensar
sapiencial de nuestra cultura, impregnado de simbolicidad y de
sentido ético y religioso. Es posible hacerlo siguiendo la inspira-
cién del pensamiento analdgico, tradicional en la Iglesia y que,
a través de la doctrina de los misioneros, influyd sin duda en la
formacién misma de nuestra cultura latinoamericana. Y de ese
modo es posible también pensar, no en forma analitica ni dialéc-
tica, sino analéctica ?, las sintesis vitales de las que nos habla

Puebla.

Pero condicién para - lograrlo es hacer una relectura de la
analogia del ser como principio especulativo (tanto de la filosofia
como de la teologia especulativa), relectura hecha desde nuestra
propia cultura, repensando por tanto no sélo su interrelacién con

15 Cf. J. Gémez Caffarena, “Analogia del ser y dialéctica en la afir-
macién humana de Dios”, Pensamiento 16 (1960), 143-173. .

16 Para hablar de la analogia de actitudes espirituales Y. Labbé usa
fa expresiéon “analogia parabélica” en Humanisme et Théologie: pour un
préambule de la foi, Paris, 1977.

17 La expresién “analéctica” es de B. Lakebrink en su obra Hegels
dialektische Ontologie und die Thomistische Amalektik, Ratingen, 1968.
Nosotros tomamos el término y la contraposicién “dialéctica-analéctica”, pero
les damos una interpretacién propia. En didlogo con J. Sobrino insinuamos
la necesidad de repensar la dialéctica desde la analogia y viceversa, a fin
de afrontar el problema de la conflictividad histérica superando un pensa-
miento no-dialéctico y ahistérico sin quedarnos en una mera dialéctica
de la negacién: c¢f. mi articulo “La teologia de la liberacién. Caracterizacién,
corrientes, etapas”, Stromate 38 (1982), p. 37.
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11 analogia del simbolo, sino también con la analogia de la libertad
i del seguimiento 8, ) L .

ve Asiges como la analogia, sin perder su especificidad ’r.;eoilcda,
ostara arraigada en log simbolos de nuestra cultura y orlentadd

dtico-comunitaria y ético-religiosamente.

i i stique de la foi. Hssai sur
18 J..P. Magnine, en su libro Pour une poc ; s
le mystére symbolique,, Paris, 1969;‘ conltrazpone lgOI‘i"z:.ngcl!ogl';a p(:)%tliia ((112 }2
2 : A sym 2 de 1
teologia especulativa tomista a la “analogia e L D onis fidei
é opone (la que a su vez también cqntrapo 1
fli ql:e ;églﬁé,{)ica b(arthiana.). Por el contrarlo“ nosotros Ju?g,?.nios que hay
que pensar la interrelacién que se da entre la a:n?.logla entis i”na Jonsloes
symboli” y la “analogia libertatis” (uso aqui una expresio .

Puntel).

“analogia



