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Resumen

Uno de los avances significativos en los estudios actuales de la hermenéutica analdgica
tiene que ver con su aplicabilidad en el campo de la teologia fundamental. Pues para que
haya un dialogo fecundo con la llamada postmodernidad se necesita una teologia funda-
mental que sea hermenéutica. Tal hermenéutica debe ser analégica, es decir, que no pierda
su dimension ontolégica. Desde lo anterior, el articulo hace un recorrido por la analogia en
Santo Tomas cuya teologia es analdgica permitiendo hoy, evitar tanto la teologia positivis-
ta como la postmoderna. También se profundiza en la analogia del Maestro Eckhart, quien
no se queda en una teologia negativa, sino que avanza en una teologia analdgica. El escrito
describe ademas, el uso de la analogia en la evangelizacion de América y en la apologética
de Pascal, para asi, vislumbrar la necesidad de la analogia en la actualidad a partir de la
experiencia teoldgica personal del autor.
Palabras clave: analogia, hermenéutica, teologia, Santo Tomas, Maestro Eckhart.

* Este es un estudio producto de la investigacion del autor. Resumen del seminario dictado
en la Facultad de Teologia de la Universidad Santo Tomas, Bogota, Colombia, del 23 al 27 de
julio de 2012.

** Doctor en Filosofia de la Universidad Iberoamericana (UIA) con la tesis: “Sobre el
problema de los universales en la filosofia analitica y en la metafisica tomista”. Cursé estudios de
historia del pensamiento, filosofia aristotélica y medieval, en la Universidad de Friburgo, Suiza;
investigador del Instituto de Investigaciones Filoldgicas (IIFL) de la UNAM; miembro de la
Academia Mexicana de la Historia, miembro de niimero en la Academia Mexicana de la Lengua
y miembro de la Academia Pontificia de Santo Tomas de Aquino. Actualmente es coordinador
del Seminario de Hermenéutica del Instituto de Investigaciones Filoldgicas de la Universidad
Nacional Autéonoma de México (UNAM). Correo electronico: mbeuchot50@gmail.com.

RAM 4.2 (2013) 177-190 /ISSN 2011-9771




178

Mauricio Beuchot

Applicability of the analogical hermeneutics
to the fundamental theology

Abstract

One of the most meaningful advances in the current studies on analogical hermeneutics
has to do with its applicability to the Fundamental Theology Field as well as the possibility
to get an approximation to the postmodern ideology by means of a close dialog between
theology, analogy and postmodernism. It is possible if the fundamental theology items are
presented in terms of analogical hermeneutics.
This article shows an approach to Saint Thomas of Aquinas Analogy as well as an explo-
ration about the conception of analogy in Eckhart. This paper also describes the use of
analogy in the process of evangelization in America and in Pascal’s apologetics.
All the above aims to perceive the need of using an analogical hermeneutics in the current
facts and to integrate it in the theological point of view of the author.

Keywords: Analogy, hermeneutics, theology, Saint Thomas, Eckhart

En este escrito enlazaré la teologia fundamental con la hermenéutica, mas preci-
samente con una hermenéutica analdgica. Esta tltima puede ser un instrumento
conceptual de gran ayuda. En efecto, necesitamos una teologia fundamental que
sea hermenéutica, para que pueda dialogar con la posmodernidad de hoy en dia.
Pero también necesitamos que sea analdgica, para que no pierda su dimensién
ontoldgica, cosa que frecuentemente pasa en la actualidad.

La nocién de analogia puede revitalizar la teologia. Necesitamos una teolo-
gla significativa para el hombre de hoy, y en esa labor puede ayudarnos mucho
hermeneutizar la teologia, pero sin renunciar a su ontologicidad. Necesitamos,
pues, una hermenéutica analdgica para la teologia que hacemos. Sobre todo en la
orden dominicana, ya que ésta ha recorrido nuestra tradicion’.

La analogia en Santo Tomas

Indudablemente Santo Tomas de Aquino es uno de los paradigmas de la teolo-
gla, concretamente de la teologia fundamental. Son famosos sus preambulos de

1 Beuchot, M. (2008). La analogia, componente del pensamiento dominicano. Andmnesis,
afio XVIII, (n. 2). 105-112.
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la fe (praeambula fidei), que coinciden en mucho con lo que se ha entendido por
teologia fundamental, incluso cuando se veia en ella la apologética. Pero €l es el
gran practicante de la analogia®. Podemos decir que tiene implicita una herme-
néutica analdgica. Asi ha marcado la teologia de la orden dominicana; que hace
uso de ese instrumento conceptual que es la analogia y que la ha identificado
frente a otras tradiciones teoldgicas.

El Aquinate toma la analogia de Aristoteles, pero también del pseudo Dioni-
sio, una analogia més neoplatdnica, y que contiene toda una dialéctica, pues tiene
una tesis que es la afirmacién, una antitesis que es la negacién y una sintesis que
es la supereminencia. Esto es claro en el conocimiento de Dios (lo cual evita que se
quede en la teologia negativa, cosa que se ha dicho de este tedlogo mistico).

Tomas hace una sistematizaciéon de la doctrina de la analogia, que es un
modo de significacién intermedio entre el univoco y el equivoco. El univoco es
riguroso y exacto; el equivoco es vago y ambiguo y el analogo no tiene el rigor ni
la exactitud del primero, pero tampoco la vaguedad y ambigiiedad del segundo;
se mantiene en el limite entre los dos, es un habitante del medio. Pero la siste-
matizacion que de la analogia hizo Santo Tomas es un tanto complicada; por eso
se ha recibido mejor la que realizé un seguidor suyo, el cardenal Cayetano, que
divide la analogia en analogia de desigualdad, analogia de atribucién y analogia
de proporcionalidad (propia y metafdrica).

El Aquinate basa la analogia en la metafisica de la participacion, que es neo-
platénica, pero él la hace compatible con el aristotelismo. El mismo es analdgico en
varios puntos. Aplica la analogia del ser a Dios y las creaturas. Concibe al hombre
como microcosmos, o compendio de todos los seres, es decir, como el analogo del
universo, el mundo pequefio. También lo ve como icono o imagen de Dios, es decir,
su analogo, sobre todo en Jesucristo. Igualmente combina el sentido literal de la Sa-
grada Escritura;pretende ser univoco, con el sentido alegérico de la misma, amenaza
con ser equivoco, y obtiene el sentido analdgico de la misma. Equilibra el sentido
alegdrico o espiritual de los monjes, con el sentido literal de los escolasticos®.

Igualmente, se ha visto en Santo Tomas una analéctica o analogia dialéctica,
o dialéctica analdgica, basada en la que sefialamos en el pseudo Dionisio. Pero del
mismo modo podemos decir que usa una hermenéutica analdgica, pues es una

2 Chavannes, H. (1969). L’analogie entre Dieu et le monde selon saint Thomas d’Aquino et selon
Karl Barth. Paris: Les Editions du Cerf, p. 21 ss.

3 Beuchot, M. (2002). La hermenéutica en la Edad Media, México: UNAM. Cuadernos del
Instituto de Investigaciones Filoldgicas, n. 27, p. 151 ss.
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interpretacion que no pierde su aspecto ontoldgico. Es relacional y existencial, pero
sin abandonar la sustancia y la esencia. Asi, es una teologia analdgica, que nos puede
ayudar a evitar tanto la teologia positivista como la posmoderna. Es la teologia ana-
légica de la orden dominicana.

La analogia en el Maestro Eckhart

Eckhart respeta mucho a Santo Tomas, pero sigue mas a San Alberto: es mas neo-
platénico. Fue gran mistico ademas de consumado tedlogo. Se ha visto que las
acusaciones de herejia que se le hacen dependen mas de la dificultad del lenguaje
que usaba que de su contenido. Sortea el panteismo neoplatdnico y no incurre en
él. Y lo hace gracias a la nocidn de analogia, que usa de manera un tanto distinta
del Aquinate®.

Como neoplatonico, Eckhart habla del proceso de todas las creaturas a partir
de Dios, del retorno de todas hacia El y de que el hombre, que es consciente y res-
ponsable, puede hacerlo mediante la justificacion, la glorificacién y la divinizacion.

Eckhart realza mucho la diferencia entre Dios y la creatura, por eso privilegia
la analogia de atribucion. Encuentra en Dios un fondo analdgico, y habla de la
inhabitacion de la Trinidad en el alma humana. Asi como en Dios lo mejor es la
unidad y la inteligencia, antes que el ser, asi en el hombre lo mejor es la unidad, la
inteligencia y el amor. La unidad la encuentra en el “hombre noble”, que es uno,
por ser espiritual, de una sola pieza. La inteligencia se detecta en su capacidad de
conocer a Dios, y el amor en la caridad que es capaz de tener con el préjimo. La
imagen de Dios en el hombre, la analogfa de Este en él, esté en el fondo del alma.
Asi, Dios deja que el ser humano participe de El, se haga Dios por participacién.
Es la divinizacion®.

Eckhart expone con la analogia su experiencia mistica, como tedlogo. No se
queda en una teologia negativa, sino que avanza a una teologia analdgica, pro-
ducto de una hermenéutica analdgica, que es la que encuentra en la orden. Es una
teologia simbolica (o iconica), y el simbolo se interpreta por analogia. Al igual que

4 A. de Libera (1980). Le probléme de I'étre chez Maitre Eckhart: logique et métaphysique de
I'analogie. Genéve-Lausanne-Neuchétel: Cahiers de la Revue de Théologie et de Philosophie, 1-5.

5 Beuchot, M. (1982). La vida y la doctrina del Maestro Eckhart, México. Cuadernos
Dominicanos, n. 6, 1982, pp. 10 ss.; el mismo, (1996). La hermenéutica mistica y metafisica del
Maestro Eckhart. Divinitas (Roma), 39, p. 258 ss.
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Santo Tomas, equilibra el sentido literal y el sentido alegdrico o espiritual de la
Escritura.

Realiza el lema de la orden dominicana: la contemplacién (experiencia y re-
flexion) alimenta la predicacion. La teologia actual se veria muy beneficiada si atien-
de a la hermenéutica analdgica que encontramos en Eckhart, la cual es semejante a
la de Santo Tomas.

La analogia en la evangelizacién de América

Algunos de los misioneros de las Indias usaron la analogia, y con ella pudieron com-
prender algo de la otra cultura. Bernardino de Sahagun utiliza la analogia y valora
las antigiiedades indigenas. Diego Duran, utiliza la analogia y explica el origen de
los indios como tribus perdidas de Israel, descendientes de Sem, Cam o Jafet. Piensa
que los idolos de los indios eran demonios que les habian pedido que los adoraran,
etc. Y asi otros.

Pero el mas relevante es Bartolomé de las Casas, el cual utiliza la analogia
para comprender a la otra cultura, tan diferente®. En su Apologética historia suma-
ria, la emplea cuando compara dioses aztecas con los de los griegos y romanos,
cuando dice que pueblos como los fenicios ofrecieron sacrificios humanos, y que la
antropofagia de los indios era ritual, como una especie de comunién.

Después de haber sido encomendero, las Casas se convierte en defensor de
los indios. Ya dominico, sigue a Santo Tomas y aplica la analogia en una teologia
profética, no tanto académica. Con justeza se lo puede llamar hermeneuta anald-
gico’. La analogia lo hace ver al otro como semejante, como préjimo. A pesar de
las diferencias.

Fue capaz de apreciar la otra cultura. A diferencia de Ginés de Sepulveda,
que condenaba, desde el humanismo, a los indios como barbaros, las Casas es
capaz de reconocer un humanismo indigena (distinto del europeo y, sin embargo,
valido proporcionalmente). Las dos culturas son diferentes, pero con una igualdad
analdgica.

6 Martinez Lacy, R. (2009). El clasicismo analdgico de Bartolomé de las Casa. En A.
Hernandez de Ledn Portilla (Ed.), Hermenéutica analégica. La analogia en la antropologia y en la
historia, México. Instituto de Investigaciones Filoldgicas: UNAM, p. 59 ss.

7 Asi lo ha visto Mario Ruiz Sotelo (2010), en su libro Critica de la razén imperial. La
filosofia politica de Bartolomé de las Casas, México: Siglo XXI, p. 75 ss.
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Las Casas defiende la libertad religiosa, pues condena el que se obligue a
los indios a convertirse por la fuerza; tiene que ser por la persuasion y por el
testimonio de caridad. Y la defensa que hace de los indigenas después la hace de
los negros; al darse cuenta de su error de pedir que se trajeran para ayudar a los
indios (que estaban desapareciendo por los trabajos forzados).

Incluso se le puede atribuir la idea de derechos humanos, como derechos
naturales subjetivos, ya que la nocién de derechos subjetivos le viene del nomina-
lismo, que influy6 en la Escuela de Salamanca (no hay que esperar hasta Locke).
Y el derecho natural le viene del tomismo; base de los derechos humanos. Bar-
tolomé es, asi, un verdadero fil6sofo latinoamericano y tedlogo de la liberacién,
avant la lettre.

La analogia en la apologética de Pascal

Ya en plena modernidad, nos encontramos con Blaise Pascal, que fue analogista
en su apologética. El era gran matematico y gran creyente; supo conjuntar la ra-
zon y la fe. Igualmente, la razén y la emocion, pues distinguia entre la razén y el
corazon. Hay razones que entiende el corazon, que no entiende la razén. En esa
linea, distingue entre el espiritu geométrico y el espiritu de fineza, y conjunta ana-
légicamente esos dos polos en un equilibrio proporcional (o analégico), ademas
tiene una ontologia o metafisica retérica®. Es como decir ontologia hermenéutica.

Sin embargo, Pascal no acepta la prueba de Dios llamada argumento onto-
logico, que si admite Descartes. Pascal mas bien aporta una prueba pragmaética o
pragmatista; la de la apuesta: si creo en Dios y existe, gano todo; si no existe, no
pierdo nada.

La mitigacion del racionalismo cartesiano en Pascal se ve en que €l dice que
los argumentos proceden por la razdn, por el raciocinio; pero éstos dependen de
los principios, y los principios no los prueba la razén, porque no serian princi-
pios. Los acepta el corazdn, por intuicion. Luego todo depende, en definitiva, del
corazén. El corazén es lo mas importante.

Pascal se encuentra entre dos infinitos: el de lo infinitamente grande y el de
lo infinitamente pequefio. Ambos lo angustian. Por eso profesa una analogia de
desproporcion, que nos hace estructurar el mundo de los cuerpos, el de los espiri-
tus y el de la gracia. En efecto, una accién del hombre es infinitamente mejor que

8 Morot-Sir, E. (1976). La metafisica de Pascal. Buenos Aires: Ed. El Ateneo, p. Xi ss.
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cualquier movimiento de los cuerpos, pero un movimiento de la gracia hacia la ca-
ridad es infinitamente mayor que el de los espiritus, puesto que procede de Dios.

Ya que Pascal tuvo, de joven, una época de libertinaje, clama contra los li-
bertinos, y hace una analogia entre el libertinaje y la verdadera libertad, tratando
de distinguirlos y de mover a la que es auténtica. Dice que el yo es odioso; sin
embargo, hay mucha soberbia en el hombre. Sobre todo, el ser humano se ve atra-
pado por el aburrimiento (ennui), y tiende a divertirse, sin saber que solamente
pueden rescatarlo de él la fe, la esperanza y la caridad. Es curioso que de su expe-
riencia como jugador sacé tanto el calculo de probabilidades como su argumento
de la apuesta.

También recupera, ademas del sentido literal de la escritura, el sentido es-
piritual (alegdrico), segtin se ve en una carta que dirige a la familia Roannez, de
unos amigos suyos.

Pascal fue, pues, un gran analogista, y ese sentido de la mediacion que tuvo
le permitid evitar dicotomias excesivas y buscar mediaciones’. Su espiritu de ma-
tematico le dio el sentido de la proporcién (analogia), y por ello tuvo una apolo-
gética tan analogica.

Necesidad de la analogia en la actualidad

La necesidad del concepto de analogia y de una hermenéutica analdgica nos la
hacen ver dos pensadores que han marcado la filosofia contemporanea. Son Lud-
wig Wittgenstein (1889-1951) y Martin Heidegger (1889-1976). Nacidos el mismo
afo, pero en tradiciones distintas, siguen sendas semejantes (primero el univocis-
mo y luego el equivocismo, sin llegar al equilibrio analégico).

Wittgenstein fue gran 16gico y, como tal, tuvo un ideal univocista en sus co-
mienzos, como se ve en su primera gran obra, el Tractatus Iégico-philosophicus, de
1921-1922. Tan cientificista era su filosofia, que marcé al Circulo de Viena, el cual
se caracterizo por su positivismo (neopositivismo o positivismo 16gico).

Nuestro autor siempre tuvo una inquietud religiosa, aunque nunca se declard
creyente. Su punto de referencia fue el catolicismo, y dijo que la verdad estaba en
los Evangelios, los cuales ley6 en un compendio que habia hecho Tolstoi. Sus ami-
gos, sobre todo Bertrand Russell, lo veian como un mistico. Wittgenstein a veces

9 Ph. Secretan, Analogia y trascendencia. Pascal — Edith Stein — Blondel, México: Ntmero
especial de Analogia, 3, 1998, pp. 27 ss.
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habla de religién, a veces de mistica, pero tal parece que se pueden tomar como lo
mismo en su discurso?.

En el Tractatus mismo se dice que la mistica versa sobre lo inexpresable. La
mistica es ver el mundo como un todo. No como es el mundo, sino que el mundo
es. Ademas, pensar en el sentido de la vida es orar. Wittgenstein encontraba ese
sentido en el cristianismo, en el Evangelio; en efecto, uno de sus amigos decia
que, aun cuando no se declaraba cristiano, actuaba como tal.

Nuestro personaje era bastante atormentado, sobre todo por las culpas. Pen-
saba en Dios como un juez, al estilo kantiano. Pero también leia a Kierkegaard,
quien habia escrito sobre la angustia. Y a San Agustin, cuyas Confesiones cita ex-
plicitamente. El sentido de la vida, lo mistico, no se puede decir, sélo se puede
mostrar.

Asimismo, ley6 a Nietzsche, su libro El Anticristo, y la critica que éste habia
hecho del cristianismo le pareci6 desproporcionada, porque decia el cristianismo
era la via hacia la felicidad. A Wittgenstein le interesaba el sentido, no pedia
pruebas de la existencia de Dios, sino sentido para vivir, felicidad.

En su segunda época, la de las Investigaciones filoséficas (1934-1949), Witt-
genstein muestra un cambio radical (por los mismos afios en que Heidegger te-
nia el suyo). Ahora Wittgenstein se vuelve muy anti-intelectualista. Pasa de una
teoria del significado como forma ldgica del mundo o espejo de la naturaleza a
una teoria de juegos de lenguaje que se dan en formas de vida. Por eso llega a un
relativismo muy equivocista.

Sin embargo, tiene un lado analogista. Hay paradigmas, con respecto a los
cuales se dan parecidos de familia. Esos parecidos se van perdiendo hasta desapa-
recer, y el momento en que se pierden es algo que captamos por intuicién, no por
la razon. Asi, las proposiciones religiosas no tienen una referencia, sino un sentido.
Muestran el camino, como paradigmas, y nosotros tratamos de plasmar lo que di-
cen, parecernos a eso.

Para él, Dios sigue siendo el sentido. La ciencia no tiene nada que ver con
El, sigue rechazando pruebas de su existencia. La religién guia la conducta, nos
sirve para vivir (de modo parecido a como la veia William James). Inclusive, los
Evangelios podrian ser falsos, pero nos orientan en la vida. Asi, el cristianismo
no es una teoria, sino una practica. En 1949 llega a decir que el cristianismo es
verdadero, y que toda filosofia que quiera hacerse cargo de él seria falsa (por eso
desdefiaba tanto el querer poner en filosofia la religion, al igual que construir la

10 Jarefo Alarcon, J. (2001). Religion y relativismo en Wittgenstein. Barcelona: Ariel, p. 231 ss.
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teologia). En 1950, un afio antes de su muerte, decia que la vida educa para creer
en Dios.

Como se ve, llega a una postura emotivista, bastante equivocista, en la que
se proclamaba en contra de pensar filoséficamente a Dios, incluso contra el hacer
teologia, y se quedaba en la vida mistica y en el testimonio de la vida.

De manera parecida, Heidegger tiene una primera época univocista, la que
culmina en su gran obra El ser y el tiempo (1927). El habia estudiado a Duns Escoto,
el gran univocista de la Edad Media, sobre el que hizo su escrito de habilitacion.
También a Brentano, el cual, aunque habia escrito sobre la analogia aristotélica,
habia pretendido la univocidad. Esa misma actitud encontré en sus profesores
neokantianos y, sobre todo, en su gran maestro Husserl.

Heidegger buscd la ontologia fundamental que era muy parecida a la onto-
logia formal de Escoto. Heidegger menciona sé6lo de pasada, y en nota, la analo-
gia de los tomistas (cita a Cayetano); pero no la utiliza, la deja de lado. Después
de una malhadada aventura politica en el partido nazi (en 1933), de la que se
arrepiente, sufre una crisis e inicia lo que llama una “vuelta” al pensamiento
original de los presocraticos. Nunca hubo “segunda parte” de El ser y el tiempo,
aunque se habia prometido.

Heidegger sostiene que ya el ser no se encuentra en la ontologia ni en la me-
tafisica, sino que canta en el poema. Va hacia los poetas (Holderlin) y los misticos
(Eckhart) y, ademas, a Nietzsche. En esa segunda época, Heidegger se caracteriza
por un relativismo muy excesivo, parecido al del segundo Wittgenstein.

De origen catdlico, y habiendo estudiado teologia, Heidegger se doctora y
se habilita en filosofia y trata de obtener una cétedra de filosofia cristiana, que
concedia la jerarquia catdlica. Al no recibirla, rompe con la iglesia, aunque tam-
bién y sobre todo por razones teoricas, como le dice en carta a su amigo el padre
Krebs. Siempre tuvo inquietud religiosa, y, aunque nunca se proclamo creyente,
algunos afios antes de su muerte dice a la revista Der Spiegel la famosa frase: “Solo
un dios puede salvarnos”. Sin embargo, sefialaba la separacion de la religion (o
teologia) con respecto a la filosofia; no tienen nada que ver la una con la otra,
como tampoco la ciencia con la religion. Y, aunque no era ateo, nunca se supo si
volvio a creer en Dios'’.

Vemos que tanto Wittgenstein como Heidegger estuvieron cerca de la nocién
de analogia, pero no la alcanzaron. Habiendo comenzado en el ideal univocista,

11 Colomer, E. (1995). La cuestién de Dios en el pensamiento de Martin Heidegger. México:
UIA, p. 32 ss.
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abandonaron esa pretension, por resultarles inalcanzable; y, después de esa frus-
tracion, se fueron al otro extremo, del equivocismo, sin lograr el equilibrio propor-
cional que da la analogia.

Por eso me parece muy conveniente la recuperacion de la nocién de analo-
gla. La doctrina de la analogia tiene una larga historia, y ha servido para conocer
a Dios y hablar de El. Es lo que los misticos y los tedlogos han usado para no que-
darse en la teologia negativa, sino pasar a decir algo de Dios. La analogia sirve
para no quedarse en el solo mostrar, que puede ser equivoco, sino para poder de-
cir algo de la Trascendencia, aunque sin pretender la univocidad clara y distinta.

Hay otra experiencia contemporanea que nos hace pensar en la analogia, y
es la teologia de la liberacion. En ella se buscé algo muy conveniente, la justicia
social. Quitar la opresion de los pobres. Se usaba el analisis marxista; ahora se ha
dejado ese analisis y la situacién ha cambiado mucho, con la globalizacién. Los
tedricos dicen que esta tltima es imparable ya, y que lo que se puede hacer es
pugnar porque sea incluyente, que no deje fuera a los menos favorecidos.

Uno de los instrumentos para construir esa teologia de la liberacion fue la ana-
logia. La utilizaron sobre todo Juan Carlos Scannone y Enrique Dussel. La emplea-
ban en forma de analéctica, término que tomaban de Bernhard Lakebrink, Bruno
Puntel y Heinrich Beck, los cuales trataban de reflexionar sobre Santo Tomas a par-
tir de Hegel y a la inversa. Scannone la aplicé también a la filosofia de la religién, y
Dussel a la filosofia politica™.

Otro autor que me parece adecuado para reflexionar sobre la analogia es
René Girard. Este antropdlogo y filésofo, convertido al catolicismo, se aproxima
a una hermenéutica analdgica. Sostiene que en el ser humano hay un instinto de
mimesis, de imitacién. Desde nifios imitamos para sobrevivir, pero también para
vivir en sociedad, para identificarnos y diferenciarnos.

En el hombre hay deseo, sobre todo de ser, con los demas y desde los demas.
Por eso imita a los demas, para tener identidad y diferencia. Pero no siempre la
imitacion o identificacién con el otro es buena, pues puede engendrar envidia y
rivalidad; esto se ve desde el nifio pequenio que cela a su padre, como lo senala el
psicoanalisis. Surge el deseo de apropiacion y, con €], el conflicto®.

12 Dussel, E. (1982). Pensée analectique et en philosophie de la libération. En P. Gisel —
Ph. Secretan (Eds.), Analogie et dialectique. Geneve. Eds. Labor et Fides, 93-120.

13 Girard, R. (2003). La violenza e il mito. En L. Lotito (ed.), Il mito e la filosofia. Milano:
Bruno Mondadori, p. 130 ss.
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En efecto, la envidia engendra violencia. Es lo que narran los mitos: el asesi-
nato; desde Abel, matado por su hermano Cain, por celos. Esa violencia llega a la
religion, pues muchas veces es sagrada. Es cuando surge el chivo expiatorio. La
comunidad busca un culpable, para depositar esa violencia y librarse de ella. Lo
cargan con esa culpabilidad, con los pecados de todos, y lo expulsan o lo matan.
Pero él es inocente, es una injusticia.

Girard ve esto en las religiones, hasta en la judia. Pero en el cristianismo nota
un cambio. En el Nuevo Testamento es Dios mismo el que se sacrifica, no hay un
chivo expiatorio, sino un cordero sin mancha, Jesucristo, que se entrega por las
culpas de los demas, para acabar con la violencia y dar la paz. Esto da la posibili-
dad de acabar con esa violencia sagrada.

En una discusién con Vattimo, que usa mucho a Girard, este tiltimo se mues-
tra analdgico, pues se opone al relativismo equivocista del primero’. Hay que
superar el relativismo actual, pues conduce al nihilismo. Sin embargo, no cae en
el univocismo del cientificismo, que también critica. Sin embargo, creo que se
puede ir mas lejos y aplicar la analogia a Girard, para buscar una mimesis que no
sea univoca y envidiosa, sino analdgica y liberadora. Nos haria ver en el otro, al
que se quiere imitar, no un idolo, sino un icono, lo cual es sumamente analdgico.
Asi no hay frustracién ni resentimiento, que son los que producen la violencia.

Vemos ahi una utilidad de la analogia, aplicada a un autor que ha sido muy
usado por los tedlogos recientes, y no sdlo por los filésofos. Eso también me ha
conducido a ver laimportancia de aplicar la analogia en la actualidad, ala filosofia
y la teologia, en forma de hermenéutica analdgica, a la que paso a continuacion.

Mi itinerario hacia la hermenéutica analdgica

Aprendi la doctrina de la analogia en mis estudios de filosofia y teologia en la
orden de predicadores. Uno de mis profesores me orient6 al estudio del padre
Santiago Ramirez, que me aproveché mucho®. Luego en 1973-1974, cuando es-
tudié en la Facultad de Filosofia de la universidad de Friburgo, Suiza, el padre
Louis-Bertrand Geiger, gran medievalista, me hizo ver su importancia en Tomas

14 Girard R., Vattimo, G. (2006). Verita o fede debole? Dialogo su cristianesimo e relativismo, a
cura di P. Antonello, Massa: Transeuropa.

15 Ramirez, ].M. (1963). De ordine placita quaedam thomistica. Salamanca: BTE, p. 17 ss., y
(1971). De analogia, Madrid: CSIC, 4 vols.
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y Eckhart. Por su parte, el padre I. M. Bochenski, gran 16gico polaco, habia hecho
esfuerzos por formalizarla con légica matematica, en una légica de la analogia'®.
En cambio, en teologia me la hizo apreciar el padre Jean-Hervé Nicolas, que tenia
un libro intitulado Dieu connu comme inconnu (1966), en el que a pesar de su nom-
bre no se quedaba en la teologia negativa, sino que hablaba del juicio analdgico
como aquel que atribuia a un sujeto desconocido un predicado conocido. Aqui se
trataba de Dios; por eso se preservaban las diferencias con distancia infinita y, sin
embargo, habia conocimiento de El.

Por ese tiempo la lectura de un articulo de Juan Carlos Scannone, de 1972,
y otro de Enrique Dussel, de 1973, me hicieron ver que la analogia se podia dia-
lectizar, esto es, dinamizar, y con ello se hacia mas viva’. Ellos hablaban de la
analéctica; planteada por Lakebrink, tomista y hegeliano. Este usaba la analogia
para abrir la dialéctica hegeliana, Scannone me remiti6 a José Gomez Caffarena,
que habia tratado estos temas y a quien después conoci y traté.

Entre 1975 y 1976 pude hablar con Octavio Paz, el gran poeta mexicano,
premio Nobel, que ponia la analogia como el nticleo de la poesia. En 1979 entré al
Instituto de Investigaciones Filoséficas de la UNAM, donde imperaba la filosofia
analitica, y quise trabajar en el proyecto de Bochenski de una légica analdgica,
que acabé abandonando, para dedicarme a una hermenéutica analdgica.

Aunque trabajaba en filosofia analitica, en teologia habia usado a Paul Ri-
coeur, y por eso me fui orientando hacia la hermenéutica. En 1987 pude hablar
con este pensador francés, en un congreso acerca de su obra, en Granada. El me
animé a seguir con la nocion de analogia, cosa que estudia en La simbélica del mal
y en La metdfora viva. En 1991 pasé al Instituto de Investigaciones Filologicas de
la UNAM, a coordinar el Centro de Estudios Clasicos. Alli traduje del latin textos
filoséficos novohispanos y estudié a autores de esa época, singularmente a Bar-
tolomé de las Casas, que usaba la analogia para comprender la cultura indigena.

En 1993 lancé la propuesta de la hermenéutica analdgica en un Congreso
Nacional de Filosofia, realizado en la ciudad de Cuernavaca por la Asociacién
Filosofica de México. Desde entonces la he cultivado en equipo, se han hecho
varias aportaciones por miembros de ese grupo o movimiento. La hermenéutica

16 Bochenski, .M. (1948). On Analogy. En The Thomist, p. 474 ss; el mismo, (1975). La
légica de la religion. Buenos Aires: Paidos, p. 158 ss.

17 Scannone, J.C. (1972), La liberacién latinoamericana. Ontologia del proceso
auténticamente liberador. Stromata, 27, p. 107 ss., y Dussel, E. (1973). El método analéctico y la
liberacion latinoamericana. En R. Ardiles y otros, Hacia una filosofia de la liberacién latinoamericana.
Buenos Aires: Bonum, p. 125 ss.
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analdgica ha recibido también criticas muy benéficas, de varios prominentes
hermeneutas. Entre otros, Emerich Coreth (1996), Eugenio Trias (1999), Gianni
Vattimo (2004) y Jean Grondin (2007). Todos ellos me han ayudado a fortalecer
teéricamente la propuesta y a que se aplique adecuadamente en la practica.

Conclusion

Desearia que nuestro recorrido anterior nos haya hecho ver la importancia y
conveniencia del concepto de la analogia para nuestra teologia, sobre todo para
la teologia fundamental’. La podemos realizar mejor implementando una her-
menéutica analogica que nos evite la distension inaceptable de la hermenéutica
entre la univocidad y la equivocidad.

También en la teologia encontramos posturas univocistas y equivocistas. Las
primeras, en su didlogo con la modernidad, se contagian de su cientificismo; las
segundas, en su didlogo con la posmodernidad, se contagian de su relativismo ex-
cesivo. Pero contamos con una gran tradicién de teologia analdgica. Es la teologia
de la orden dominicana, que, con Santo Tomas de Aquino, recupera ese ideal de
analogicidad. A pesar de que muchos han renunciado a la orientacién que nos da
ese gran santo, muchos nos esforzamos por no perderla, sobre todo actualizandola.
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