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Entre las nociones aportadas por la hermenéutica general, la pertenencia adquiere una
particular importancia en la hermenéutica biblica de Paul Ricoeur. Este trabajo examina el
modo en que Ricoeur despliega la nocion explicitamente en dos niveles y sugiere un tercer
nivel. En primer lugar, analiza la definicion de la fe como sentimiento de pertenencia a la
economia del don, y su caracterizacion por medio de una logica de la sobreabundancia. En
segundo lugar, considera la relacion de la economia del don con la religién en tanto
fendmeno historico, es decir, con la religion en tanto decision de pertenencia a una
tradicion a cuyo despliegue son inherentes diversos circulos hermenéuticos. Por Gltimo,
examina la religibn como conviccién de una pertenencia a la memoria de Dios y a una
historia suprahumana.

1. La pertenencia a la economia del don

Ricoeur sefiala que “la religion tiende a colocar toda experiencia [...] en la perspectiva de la
economia del don”* de manera que es el “sentimiento de pertenecer a una economia del
don, con su légica de la sobreabundancia, irreductible a una légica de la equivalencia™®. Y
ofrece algunas precisiones respecto de estas formulas. Por un lado, la “légica de la
sobreabundancia” contrasta, como una logica divina de la excedencia, con la logica de los
hombres en tanto l6gica de la equivalencia®. Por el otro, “perspectiva” implica un “sentido”
o0 “direccion”; “don” se refiere a una donacion originaria que tiene por beneficiarias a todas
las creaturas; y “economia” significa que el don se expresa a través de un variado
simbolismos. Esta concepcion subraya un “policentrismo” fundamental del simbolismo
religioso. En un extremo se encuentra el simbolismo inicial de los origenes que se
corresponde con el Dios de la Creacion como fuente de las realidades conocidas. En el otro
extremo se presenta el simbolismo terminal de los fines Gltimos al que corresponde el Dios
de la Esperanza como fuente de posibilidades desconocidas. Entre ambos polos se ubica el
don de la ley y el don del sacrificio de Cristo como fuente de perdon. La relacion del
hombre con ambos dones —su relacion con la ley y la salvacién— “constituye el centro del
dispositivo de la economia del don™*.

La dependencia del hombre como creatura impone el amor al préjimo. El don es fuente de
obligacion, y esto se expresa en la formula: “Puesto que te ha sido dado, da a tu vez”, o en
la formula “Puesto que tu has sido amado, ama a tu vez”. En estas férmulas se expresa un
sentido de antecedencia que completa el sentimiento de dependencia inherente a la
pertenencia a la economia del don. ElI amor de Dios obliga, y a lo que obliga es a una
obediencia amante.

i Paul Ricoeur, Lectures 3..Aux frontiéres de la philosophie, Paris Editions du Seuil, 1994, p. 276.
Ibid., p. 263.

% La légica de la excedencia encuentra una expresién muy precisa en la interpretacién paulina de la historia de
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La logica de la sobreabundancia se expresa en el Nuevo Testamento en el discurso de la
parabola, el proverbio y la exhortacion. Son los géneros literarios utilizados por Jesus en su
ensefianza. Estas formas de discurso exhiben una légica del sentido que reposa sobre el uso
de expresiones-limites que llevan a cabo una ruptura y transgresion respecto del lenguaje y
la vida cotidiana. De este modo nos dirigen hacia lo Totalmente Otro y significan o
designan simbédlicamente en su conjunto el Reino de Dios>. El referente Gltimo del lenguaje
de las parébolas es la experiencia humana en tanto implica experiencias-limites. Hay un
esclarecimiento mutuo de las expresiones-limites y las experiencias-limites®.

Las parébolas estan construidas en torno de una intriga que se caracteriza por el realismo de
sus situaciones y de sus personajes que son pastores con sus rebafios, padres e hijos,
recolectores de impuestos, etc. Se inician en el terreno de lo ordinario y se desplazan hacia
una ficcion que permanece cerca de lo cotidiano. Se trata de un desplazamiento metaforico
que transfiere el sentido hacia situaciones existenciales. Asi, las parabolas redescriben la
vida a través de la ficcion del relato, tienen una funcidn heuristica en virtud de esta funcion
de refiguracion, y sus referentes Gltimos son estas situaciones existenciales. No dicen qué
es el Reino de Dios sino a qué se asemeja. Ensefian por comparacion con escenas simples
de la vida cotidiana que nada tienen de misterioso u oculto. Jesds no habla como tedlogo a
través de conceptos sino que ensefia por medio de imagenes que significan indirectamente
de modo que todos pueden comprender. Algunas parabolas hablan del “don de Dios” en
términos de siembra, crecimiento inaudito, vendimia, banquete y nupcias. Otras hablan del
“camino del hombre” en términos de Ilamado, conversion y compromiso. Algunas indican
“como hay que rezar” como la parabola del juez inicuo (Lc 18 1-8). Y otras se refieren a
“la vida en el Reino” en términos de trigo y cizafia, de red arrojada en el mar, etc. Ricoeur
considera que la red metafdrica de las parabolas contiene en potencia diversas teologias que
se limitan cada una a desarrollar un aspecto de estas variadas significaciones: “[...] hay mas
verdad en las parabolas tomadas todas en conjunto que en toda nuestra teologia™’.

Puesto que la comparacion se basa en un narracion, el Reino no es considerado como un
estado de cosas fijo sino como un drama, es decir, una red de acontecimientos que tienen
sus protagonistas. El desenlace de la intriga puede ser trdgico como en la parabola de las
diez virgenes donde las cinco que no se proveyeron de aceite quedan fuera del banquete de
la boda (Mt 25 1-13), o en la pardbola del banquete nupcial en que uno de los comensales
es echado por entrar sin traje de boda (Mt 22 1-11), o bien feliz cuando vuelve el hijo
prodigo (Lc 15 17-24) o se recupera la oveja perdida (Lc 15 4-7). Por eso Ricoeur
caracteriza las parabolas como “relatos ordinarios en que toda la potencia metaforica esta
concentrada en un momento de crisis y en un desenlace tragico o comico”®.

Rasgo fundamental de las pardbolas es que significa el Reino por la extravagancia de lo
extraordinario en lo ordinario. Describen comportamientos excéntricos respecto de la vida
cotidiana a la que por lo demés se ajustan. Ejemplos de esta extravagancia que crea
sorpresa es la del padre que recibe al hijo perdido con una fiesta en la parabola del hijo
prodigo, el pastor que abandona noventa y nueve ovejas para ir en busqueda de la oveja
descarriada, el anfitriébn que echa al invitado mal vestido en la pardbola del banquete

> Cf. Paul Ricoeur, “Manifestation et proclamation”, Archivio di Filosofia, 44, N° 2-3, 1974, p. 69.

® Paul Ricoeur, L’herméneutique biblique, Paris, Editions du Cerf, 2001, p. 152.

" Paul Ricoeur, “Le ‘royaume’ dans les paraboles de Jesus”, Etudes théologiques et religieuses, 51, N° 1,
1976, p. 19.

® Ibid., p. 17.



nupcial, el grano de mostaza que da lugar al arbol en que anidan pajaros, etc. La
refiguracion especifica de la parabola difiere de la que caracteriza en general al lenguaje
poético porque se realiza en direccion a lo extremo, esto es, en funcion de algo méas. Esto
significa que introduce en la intriga un rasgo insélito y escandaloso al jugar con el contraste
entre el realismo de la historia y la extravagancia del desenlace: “Este ‘derrapaje’ de la
historia es el secreto del género ‘parabola’. La palabra significa el Reino precisamente por
ese rasgo de extravagancia que la hace estallar fuera de su cuadro™®.

Las parabolas no solo describen el Reino sino que describen indirectamente el vinculo entre
el Reino y la persona de Jesus, es decir, el ministerio de Jesis como parte del Reino. Esto
significa que pertenecen a la autocomprension de Jesus, quien interpreta su ministerio como
una anticipacion decisiva del Reino. En este vinculo entre la persona de Jesus y lo que ha
de venir se funda la orientacion futura de la escatologia. Las parabolas del sembrador y el
grano de mostaza sugieren que JesUs espera la venida del Reino con confianza como si
tratara de una cosecha. No obstante, queda excluida toda consideracion del espacio de
tiempo que resta. JesUs da a la proximidad del Reino una significacion no cronolégica. El
Reino se acerca toda vez que se experimenta el desafio implicado en la ensefianza que lo
anuncia. El vinculo con el futuro significa tan solo una “tension entre este-presente-aqui y
este-futuro-alli”*®. Otras parabolas indican la falta de significacién cronoldgica. En la
parabola de la cizafia, la separacion entre el trigo y la cizafia “esta referido a un futuro
cualquiera no datable que excluye toda especulacion que concierna a la duracion del
intervalo”™*. Aun cuando haya una duracion en discusién como en la parébola de los
talentos (Mt 25 14-30), lo importante no es su longitud temporal sino su consideracion
como un periodo extendido de responsabilidad.

El proverbio puede ser considerado como una maxima que orienta nuestro discernimiento y
decision. Procura tender un puente entre el punto de vista de la fe y la experiencia del
hombre exterior al circulo de la fe. En los Evangelios sinopticos, se caracteriza por una
“intensificacion” por medio del uso sistematico de la paradoja y la hipérbole que procuran
orientar por medio de una desorientacion. La paradoja se encuentra en la figura de la
inversion de la suerte: “Los Ultimos seran los primeros, y los primeros ultimos” (Mt 20 16).
Con ello se aniquila la posibilidad de un proyecto de vida coherente, es decir, de formar una
totalidad continua con la propia existencia. Por su parte, la hipérbole se encuentra en la
exageracion que desafia la sabiduria convencional con la consiguiente ruptura del proyecto
de vida: “[...] es mas facil que un camello entre por el ojo de una aguja, que el que un rico
entre en el Reino de los Cielos” (Mt 19 24).

Por ultimo, el discurso escatoldgico es un género proclamatorio que habla del fin de los
tiempos para suscitar el sentimiento de inminencia de una crisis por la cual es necesario
tomar una decision urgente y cambiar la vida. A la extravagancia de la parabola y a la
intensificacion del proverbio corresponde la liberacion de los simbolos temporales mas alla
de la interpretacion literal. Lo peculiar del Nuevo Testamento reside en que subvierte el
calculo del tiempo. Anuncia que el Reino de Dios esta presente entre nosotros en la
respuesta de Jesus a los fariseos: “El Reino de Dios viene sin dejarse sentir. Y no diran:
‘Vedlo aqui o alld’, porque el Reino de Dios ya esta entre vosotros” (Lc 17 20-21). Esto

? Ibid., p. 17.
10°Cf. ibid., p. 311. Ricoeur se apoya en las interpretaciones de H. Conzelmann y N. Perrin.
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significa que desarticula el marco temporal dentro del cual se habia llevado a cabo una
busqueda y lectura de signos en la escatologia tradicional como lectura de las cosas ultimas.
En suma: la extravagancia de las parabolas, la hipérbole y la paradoja de los proverbios y la
subversion del tiempo en el discurso escatologico son manifestaciones de una légica del
sentido que reposa sobre el uso de expresiones-limite, y que produce una ruptura o estallido
en direccion al Reino de Dios. Con otras palabras: en tanto sugieren “algo mas” en el decir
y en la vida, las expresiones-limite —paradoja, hipérbole, extravagancia, subversion del
tiempo- se utilizan para abrir la experiencia y hacerla estallar en direccion de experiencias
que son experiencias-limite de la vida.

2. La pertenencia a una tradicién

Un rasgo fundamental de la economia del don es su doble dimensién de Memoria de
acontecimientos y Espera del Reino que va a venir. Por medio de la Rememoracién
proporciona un arraigo mediante la instauracion de una identidad individual y comunitaria.
Por medio de la Espera produce un desarraigo porque abre el dominio de lo posible méas
alla del campo de lo real. En esto consiste la doble vertiente religiosa y escatologica de la
fe. Segln Ricoeur, ella impide por su lado escatoldgico una reduccion pasatista de la fe a
mera rememoracion y por su lado religioso una reduccion futurista a la mera utopia
milenarista. Por consiguiente, habrd una correlacion entre la fe y la religién y una
correlacion entre la fe y la escatologia: “La raiz de la fe estd cerca del punto en que la
Espera surge de la Memoria”'?. Con la memoria y la espera se enlazan las otras
pertenencias.

Segun Ricoeur, tres elementos convergen en la fe cristiana: un nacleo simbélico central del
servidor sufriente, la creencia en ciertos testimonios —la palabra del otro que testimonia
algo o Alguien que lo excede— de modo que “creer en” es “creer con”; y una comunidad o
iglesia que comparte el simbolismo fundamental y la creencia en los testimonios, y que
desarrolla una tradicion®®. Al sentimiento de pertenecer a una economia del don se une,
pues, la voluntad o decision de afirmar la pertenencia a una tradicion religiosa, y esto
significa para la religion la instalacion de un nexo de circulos hermenéuticos.

El primer circulo corresponde a la Palabra de Dios y a las Sagradas Escrituras: “[...] la
Palabra es considerada como la instancia fundadora de la Escritura, y la Escritura como el
lugar de manifestacion de la Palabra [..]”**. De un lado, la Palabra necesita de las
Escrituras para dar una expresion a su funcién fundamentadora. Del otro, las Escrituras
necesitan de la Palabra para valer como manifestacion en tanto huella escrituraria. En
relacion con este circulo se encuentra el nexo Escritura-Palabra-Escritura en que la Palabra
de Dios o Dios como palabra en Cristo establece una mediacion entre el Antiguo
Testamento y el Nuevo Testamento. El acontecimiento cristico interpreta una escritura
anterior porgque se apoya en una espera que es constitutiva de las escrituras judias™. Por eso
no solo se da a la interpretacion sino que es a su vez interpretante en una conexion historica
que lo introduce “en una red de inteligibilidad”*®. El testimonio de Cristo declara y

12 paul Ricoeur, “L’herméneutique de la sécularisation. Foi, Idéologie, Utopie”, Archivio di Filosofia, 1976,
N° 2-3, p. 66.

13 Cf. “Conversation avec Paul Ricoeur”, Panorama, enero 1999, pp. 26-30.

¥ paul Ricoeur, “Expérience et langage dans le discours religieux”, en J.-L. Chrétien, M. Henry, J.-L. Marion
y P. Ricoeur, Phénoménologie et théologie, Paris, Criterion, 1992, p. 27.

15 Cf. P. Ricoeur, Lectures 3, p. 323.

18 paul Ricoeur, Le conflit des intérprétations, Paris, Editions du Seuil, 1969, p. 375.



manifiesta lo Absoluto en un aqui y en un ahora, es decir, en una inmediatez que tiene el
caracter de un origen. Puesto que no es posible ir mas alla de este comienzo, la
hermenéutica biblica escapa a la regresion infinita. Pero estd sujeta a la interminable
mediacion de esta inmediatez, y con la mediacion de las interpretaciones se introduce la
contingencia. Por un lado, la manifestacion de lo Absoluto en una persona y sus actos es
mediatizada por los significados disponibles que se toman de la escritura previa. Por el otro,
esta primera mediacion queda abierta a la posibilidad de nuevas interpretaciones®’. Asi, el
nexo Escritura-Palabra-Escritura tiene su reverso en el encadenamiento Palabra-Escritura-
Palabra por el cual se establece una mediacion entre la predicacion primitiva y la
predicacion contemporanea por medio del Evangelio. Esto nos introduce en el desarrollo
histérico y su productividad hermenéutica.

En segundo lugar, pues, se presenta un nuevo circulo hermenéutico entre el primer circulo
Palabra-Escritura y la comunidad eclesial. El circulo anterior queda comprendido dentro de
un nexo mas amplio por el que Palabra y Escritura fundan e inspiran y la comunidad
eclesial adquiere su identidad a partir del reconocimiento de ellas. De un lado el magisterio
se apoya en la autoridad de la fe de los Apostoles que se expresa en las Escrituras. Del otro
lado, el carécter candnico de las Escrituras es autenticado por ese magisterio que las
reconoce en nombre de la comunidad a la vez que recibe de ellas su autoridad®®. Dentro de
este circulo se pueden distinguir como subordinados el circulo entre la fidelidad al texto
originario y la creatividad de la interpretacion —con la presencia de una imaginacion que
descubre—, y el circulo entre la tradicion escrituraria y las mediaciones culturales motivadas
por el contacto con otros grupos humanos —con la presencia de una imaginacion que
responde a situaciones culturales inéditas—. A este Gltimo caso corresponde el dialogo entre
judaismo y helenismo.

El segundo circulo hermenéutico tiene como otra correlacion subordinada la que se entabla
entre la Iglesia y el mundo. Aqui se debe tener en cuenta la impronta de la légica de la
excedencia sobre la justicia y las instituciones. Por ejemplo, la I6gica de la sobreabundancia
implica una reinterpretacion de la regla de oro en el sentido de la generosidad a fin de
alejarla de las formas rudimentarias de la logica de la equivalencia en las que se degrada a
mera regla de la reciprocidad hasta llegar a la ley del talién: “Si amais a los que os aman,
¢qué mérito tenéis? jTambién los pecadores hacen otro tanto!” (Lc 6 32). Y de inmediato
aparece el mandamiento de amar a los enemigos inherente a la logica de la
sobreabundancia: “Mas bien, amad a vuestros enemigos: haced el bien, y prestad sin
esperar nada a cambio [...]” (Lc 6 35). La regla de oro se convierte en la expresion de un
mandamiento supraético que solo puede expresarse en la esfera ética mediante un
comportamiento paradojal como el de amar a los enemigos. Un poco antes del texto recien
citado se lee: “Al que te hiere en una mejilla, preséntale también la otra; y al que te quite el
manto, no le niegues la tanica” (Lc 6 29). Este mandamiento depende de una economia del
don porque renuncia de antemano a toda reciprocidad y desafia la l6gica de la equivalencia
de la justicia ordinaria.

El tercer circulo hermenéutico no se presenta ya en la escala de la historia sino en la esfera
de la propia existencia. Y engloba los anteriores. Se da entre la predicacion que actualiza el
sentido de la Escritura en el presente, y la comprension y adhesién a ese sentido por el
creyente. El segundo circulo que tenia lugar en la historia se reitera aqui transformado en

1 Cf. P. Ricoeur, Lectures 3, pp. 107-139.
18 Cf. ibid., p. 311.



cada existencia. En una correspondencia y ajuste mutuo, la propia existencia recibe una
nueva interpretacion a la luz de la Pasion y la Resurreccion, y estos acontecimientos a su
vez son interpretados por el rodeo a traves de la propia vida: “El ‘circulo hermenéutico’
esta ya ahi, entre el sentido cristico y el sentido existencial que se descifran mutuamente”*®.
No hay aqui obediencia a una autoridad sino respuesta a una invitacion, es decir, a la
proposicion de interpretar la propia vida a la luz de las Sagradas Escrituras. Mientras que
para un espectador distanciado, la Escritura parece relativa a un momento particular de la
historia de las creencias religiosas, para el creyente la Escritura es absoluta porque entre
ella y su propia vida “se establece una relacion de intepretacion circular”®. Por un lado,
descifro el texto en funcién de mi capacidad de comprensién finita. Por el otro, descifro mi
vida en funcion de los recursos simbélicos del texto que excede esa comprension finita.
Debemos tener en cuenta que se escalonan intimamente los niveles de la Palabra de Dios,
Dios como Palabra en Cristo —la Palabra encarnada—, la Palabra de la predicacion primitiva
en que el acontecimiento de Cristo es reconocido como Palabra, y la actualizacion en la
predicacion presente de la predicacion primitiva en una nueva Palabra inteligible para
nuestro tiempo?'. Con esta actualizacion se establece el tercer circulo en el que hay un
momento contingente en tanto el itinerario interior de la subjetividad depende de un
acontecimiento exterior: “Tal es el circulo existencial: un azar transformado en destino a
través de una eleccion continua. La apuesta del creyente es que este circulo puede no ser
vicioso sino de buen alcance y vivificante”?. Como lo expresa Ricoeur, me coloco de un
modo contingente como oyente de la predicacion cristiana en el circulo de comprender para
creer y creer para comprender bajo un cierto supuesto:

Supongo que esta palabra tiene sentido, que vale la pena ser sondeada, y que su examen
puede acomparfiar y conducir la transferencia del texto a la vida en que ella se verificara
globalmente. [...] Me mantendré intrépidamente en el circulo, con la esperanza de que, por
la transferencia del texto a la vida, lo que haya arriesgado me sera devuelto centuplicado en
las formas de un acrecentamiento de inteligencia, valor y alegria. [...] Porque tengo la
esperanza de que, una vez entrado en el movimiento de la inteligencia de la fe, descubriré la
razon misma de esta contingencia, si es verdad que el acrecentamiento de inteligencia que
espero esta indisolublemente ligado a los testimonios siempre contingentes, rendidos por
ciertos actos, por ciertas vidas, por ciertos seres, a la verdad®>.

Asi, el modo de vida cristiano es “una apuesta y un destino”?* en la forma de una respuesta
al conjunto simbdlico delimitado por el canon y desarrollado por una tradicion. Quien los
asume, no esta habilitado, previene Ricoeur, para colocarse en una posicion de superioridad
ni esta obligado a colocarse en una situacion defensiva.

Al considerar la aceptacion de la transmision de sentido como pretension de verdad, se ha
presentado un escalonamiento en los cuatro niveles de la Palabra autodeclarativa de Dios, la
manifestacion en las Escrituras, el reconocimiento por la comunidad eclesial de las
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Escrituras como origen de su identidad, y la adhesién personal a un medio de
autointepretacion. De modo que fe y religién convergen. Por un lado, la religién tiene como
tarea la determinacion canonica de las Escrituras fundadoras. Por el otro, la fe designa el
eslabon final de la cadena en tanto “adhesién personal a una u otra de las grandes
interpretaciones histdricas del corpus escriturario considerado transmisor de la
autopresentacién de Dios”®. El creyente afirma que los circulos hermenéuticos
mencionados no son circulos viciosos. Y lo hace sin la garantia de una argumentacion
filoséfica, sino como respuesta a un llamado. La contingencia transformada en eleccion
razonada y destino diferencia a la adhesion a una confesion religiosa de la adhesion
mediante argumentos a una escuela filoséfica. No tiene lugar en la esfera de la pregunta y
la respuesta sino en el &mbito del llamado y la respuesta.

3. La pertenencia a la memoria de Dios

El sentimiento de pertenecer a la economia del don implica no solo el asentimiento en la
pertenencia a una tradicién sino también la conviccion de la posibilidad de pertenecer a la
Memoria de Dios. Como Ricoeur habia indicado en “Le christianisme et le sens de
I’histoire” (1951), la esperanza permite articular una vision cristiana de la historia que tiene
en cuenta un nivel misterioso que se desenvuelve mas alla de la acumulacién de
instrumentos u obras y de la sucesion de crisis en la aventura de los hombres. Esta
consideracion impide limitarse al nivel abstracto u anonimo del avance material o espiritual
de la humanidad, y al nivel ambiguo o existencial en el que se desarrollan los dramas o
acontecimientos tanto de las vidas individuales como de las civilizaciones, y en el que
aflora la culpabilidad como consecuencia de las acciones de los hombres. La historia
racional que admite progreso, y la historia irracional atada a la aventura incierta de la
existencia, estan atravesadas por otra historia suprarracional que permite no caer en la
desesperacion a la que podria dar lugar la permanente oscilacion entre ganancia y pérdida:
“Asi, el cristiano es el hombre que vive en la ambigliedad de la historia profana, pero con el
tesoro precioso de una historia santa cuyo ‘sentido’ advierte [...]”%.

Las afirmaciones mas recientes sobre esta cuestion se encuentran en La critique et la
conviction (1995). Al anunciar que estaba ocupado en un libro sobre la memoria®’, Ricoeur
introduce la cuestion de la memoria de Dios. En primer lugar, sefiala que la representacion
de la supervivencia queda prisionera del tiempo empirico como un “después” intratemporal
. Esto significa gie pertenece al mismo tiempo de la vida, y, por consiguiente, concibe a la
eternidad en términos de nuestro tiempo. Por tanto, en un segundo paso, es necesario “un
esquematismo analdgico del fuera del tiempo, del mas que tiempo” con el fin de figurar la
eternidad, es decir, dotar de “un cierto contenido no temporal a la idea temporal del mas
alla”?. En tercer lugar, entre las figuraciones posibles de la eternidad, Ricoeur pone énfasis
en el de la memoria de Dios que le es sugerida por el versiculo biblico: “[...] ¢qué es el
hombre para que de €l te acuerdes, el hijo de Adan para que de él cuides?” (Sal 8 5). Un eco
se encuentra en la “Epistola a los Hebreos™: “Qué es el hombre, que te acuerdas de é1? ;O
el hijo del hombre, que de él te preocupas? (Hb 2 6). Ricoeur subraya que la memoria de

% Paul Ricoeur, “Reply to David Detmer”, en Lewis Edwin Hahn (ed.), The Philosophy of Paul Ricoeur,
Chicago/La Salle (lllinois), Open Court, 1995, p. 495.

%6 paul Ricoeur, Histoire er vérité, Paris, Editions du Seuil, 1955, p. 95. Cf. pp. 81-98.

2" Paul Ricoeur, La mémoire, I’histoire, I’oubli, Paris, Editions du Seuil, 2000. En esta obra no se trata la
cuestion que aqui mencionamos.

%8 paul Ricoeur, La critique el la conviction, Paris, Calmann-Lévy, 1995, p. 238 s.



Dios no se reduce en el lenguaje biblico al recuerdo que la disolveria en el tiempo de la
historia, sino que implica un cuidado que es solicitud y compasion. Por ultimo, Ricoeur
arriesga una prolongacion teoldgico-especulativa de esta figuracion.

Se debe tener en cuenta que Ricoeur se refiere a “cuatro polos” del pensamiento teoldgico
actual: 1) una radicalizacion de la muerte del dios de la metafisica y la cultura, de estirpe
barthiana e influida por Nietzsche, con la confrontacion con el silencio y la ausencia y el
relanzamiento de la paradoja cristiana al modo de Kierkegaard (Eberhard Jingel); 2) el
intento de elevar la racionalidad teoldgica al nivel del didlogo con la racionalidad cientifica
(Wolfhart Pannenberg); 3) la herencia de una teologia del cultura (Paul Tillich); y 4) la
teologia del proceso que deriva de Whitehead y pone el acento sobre el devenir,
inacabamiento y sufrimiento de Dios (Charles Hartshorne)®. Y recurre a esta Gltima
corriente para esa prolongacion especulativa que ha de dar consistencia a la meditacion de
que Dios nos recuerda mas alla de las categorias temporales de pasado, presente y futuro:
“Apoyando esta especulacion sobre el esquematismo de la memoria de Dios, me “figuro’
que la existencia humana que ya no es, pero que ha sido, es de alguna manera recogida en
la memoria de un Dios que es afectado por ella. Ricoeur menciona que, para Hartshorne, el
principal continuador de Whitehead, la existencia asi recogida “‘hace una diferencia’ en
Dios”®. Para la teologia del proceso, Dios exhibe una bipolaridad. Junto a su naturaleza
promordial —trascendente e inmutable en su contemplacion de la infinitud de todas las
posibilidades— hay una naturaleza consecuente que se asocia con el avance creador del
mundo mediante la aprehension de las entidades actuales que se suceden. Mientras que la
naturaleza primordial es el sistema de determinaciones del que depende el mundo creado, la
naturaleza consecuente recoge todo el despligue del mundo que resulta de la exteriorizacion
divina a traves de la previa especificacion de metas para las entidades.

La ambigua oscilacion de ganancia y pérdida se transforma en la esperanza de que lo
valioso de nuestra existencia implica un enriquecimiento de la naturaleza consecuente de
Dios, es decir, una contribucion a su excedencia. La Biblia no dice nada de la eternidad
intemporal de Dios sino que antes bien debe conducir a una conceptualidad ajena a la
desvalorizacion del cambio y la temporalidad. Segln la teologia del proceso, la perfeccion
de Dios, esto es, su superioridad respecto de todas las demas entidades efectivas y posibles,
tiene dos sentidos. A su naturaleza primordial concierne un sentido absoluto que significa la
propiedad de sobrepasar todos los otros entes sin trascenderse a si mismo. Dios no puede
ser sobrepasado por nada concebible, ni siquiera por si mismo, y, por tanto excluye un
devenir. Pero a su naturaleza consecuente atafie un sentido relativo que significa la
propiedad de sobrepasar todos los otros entes y a la vez trascenderse a si mismo. Dios no
puede ser sobrepasado por nada concebible salvo por si mismo, y, por tanto, incluye un
devenir que implica un enriguecimiento en valor mediante la inclusion de toda experiencia
valiosa humana en su naturaleza consecuente que no es eterna sino sempiterna. El sentido
relativo excede el sentido absoluto porque afiade la autotrascendencia de Dios.

2 Ricoeur alerta contra la posibilidad de caer en sintesis apresuradas y propugna un caracter fragmentario
para la teologia: “Estoy en la fragmentacion, que es la condicion de la finitud” (“La pensée protestante
aujourd’hui: déclin ou renoveau? 4. Paul Ricoeur: La voie cristique n’épuise pas le rapport au fondamental”,
Réforme, N° 2609, 15-1V-1985, p. 8).
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