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Enrique Dussel

Retos actuales a la Filosofia de la Liberacion

Contra lo que se habia pensado en algun momento la Filosofia de la
Liberaciin, como discurso filoséfico articulado a una praxis de liberacién
es antigua ya en nuestro continente latinoamericano. Al menos podemos
descubrir tres momentos histéricos en los cuales la tilosofia cobrd una
significacifon polftico-social de justificacidn a la accién emancipadora de
muchos americanos, Dividiremos nuestra exposicion en tres partes. Un
bosquejo historico de la Filosofia de la Liberacion; una indicacién de
algunos retos mas urgentes que la realidad practica lanza a la filosofia;
¥, por ultimo, informaremos sobre el despliegue de este movimiento filo-
séfico en los afios recientes.

1. Tres etapas de la Filosofia de la Liberacion en América Latina

En tres momentos bien determinados de nuestra historia ha surgido una
reflexién critica, con categorias filosificas propias de las épocas en que
nacieron, que se articularon como filosofia a procesos continentales. entre
los cuales estamos viviendo en nuestros dias quiza el mas importante de
ellos.

La filosofia politica ante la conquista (1510—1553)

El pensamiento critico nace en nuestro continente casi con la misma
conquista — con la “invasién” o “intrusién” europea — Pero al mismo
tiempo nace igualmente el discurso que justifica la nueva dominacifin
establecida. El amerindio, que tenia un pensamiento de alta .cultura, no
produjo filosoffa en sentido estricto, pero si un discurso critico ¥ simbdlico
“de los vencidos”!), palabra de protesta, de indignacion, pero de una
subjetividad que debe resignarse “por ahora” — pero nunca del todo — a
postergar su futura liberaciin.

Tres entonces fueron las formaciones ideologicas concretas: la del ame-
rindio, la de los vencedores y la de los criticos de la conquista. Tanto la
filosofia de la dominacién de un Ginés de Sepulveda o un Fernando de
Oviedo (en este segundo caso mas implicita), como la filosofia de la libe-
racién de un Bartolomé de las Casas — y atin de un Francisco de Vitoria,
José de Acosta, etc. — usaron el instrumental filosifico de la Segunda
Escoléstica, con sus conocidas categorias de substancia, accidente, relaciin,
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ete. (aristotélicas y tomistas, renovadas desde el siglo XV). Sin embargo,
las opciones practicas definieron discursos filoséficos radicalmente opues-
tos. Por ser una cristiandad colonial, la filosofia era un instrumento ligico
de las argumentaciones esencialmente teoldgicas. Pueden detectarse, sin
embargo, discursos filosdficos propiamente tales, ya que, como hemos
dicho, la filosofia formaba parte de la formacion de la clase intelectual
(burocracia, juristas, clérigos, etc). De todas maneras, en esta primera
etapa, la Filosofia de la Liberacion, dentro de la complejidad del “bloque
histérico-filosGfico”, hace su aparicién en la defensa de los derechos del
indio, la afirmacién de su plena racionalidad, humanidad, el esencial
estatuto libre de su vida politica, etc. Era, principalmente, una filosofia
politico-social, critica de la opresion y en favor de los recientes dominados.
Tueron auténticos “intelectuales organicos” de una raza y de un pueblo
explotado. El tema debera ser ampliado en el futuro.

La filosofia de la emancipacién colonial (1750—1830)

Desde que la filosofia se “normalizd” en las universidades coloniales (1553),
vino a cumplir dentro del bloque dominante la funcién central en la
formacién ideoligica hegemonica de la vida hispanoamericana (en menor
medida en el Brasil, pero siempre presente indirectamente). Es por .ello
que en mediados del siglo XVIII irrumpe con fuerza un movimiento
intelectual (también filosofico) critico, que la nueva y redoblada domina-
cién borbonica habfa producido como su contradiccién interna. Todo el
pensamiento burgués europeo (la ilustracion francesa y la filosofia del
empirismo y de la economia inglesa, escocesa) repercutio fuertemente en
nuestro continente, pero fue recibido dentro de una problematica total-
mente diversa de aquella que le habia dado origen. Por ello no debe
pensarse que fue una pura y simple “imitacion”, sino que respondif a la
realidad de la praxis de liberaciin de nuestra primera emancipacién (la
emancipacién colonial de Espana y Portugal).

El proceso emancipatorio colonial, que comenzd en el 1776 con las colonias
britanicas de Nueva Inglaterra y terminara después de la llamada Segunda
Guerra Mundial hasta el 1965 (por dar una fecha aproximada y vdlida
para el Africa y Asia), genery un discurso critico politico que podemos
llamarlo la segunda etapa de la Filosofia de la Liberaciéon en América
Latina.

Dicha filosofia?) no pudo sino tener en gran valor del industrialismo
anglosajon — que se lo comparaba con el atraso hispénico —, y con ello
la afirmacién de la republica contra la monarquia, la democracia contra
el despotismo, el libre comercio contra el monopolio, la libertad de con-
ciencia contra la inguisicion, Desde Espafia un Benito Jeronimo Feijoo
(1676—1764) o un Gaspar Melchor de Jovellanos (1741—1811) habian sido
anticipaciones europeas. En nuestro continente un Benito Diaz de Gamarra
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con su Elementa Recientioris Philosophiae (1774), un Carlos de Sigiienza
vy Gongora (1645—1700), Francisco Xavier Clavigero — que sufrif el exilio —
o Rafael Campoy, son ejemplo de este movimiento critico que se anticipd
a la emancipacion. El fin del siglo XVIII contempli un nuevo tipo de
racionalidad, paradogicamente nacionalista, regionalista. Ellos descubren
la historia de los mexicanos, de los incas, vuelven al folklore nacional.
Un fray Servando de Mier es puesto en prisién en 1794 por un modo nacio-
nalista y critico de predicar la Virgen de Guadalupe — predicacién simbi-
lica de la liberaciin criolla ante Espana —.

La filosofia de un Mariano Moreno en el Plata, aprendida en Chuquisaca,
de un Manuel Belgrano — estudiante de Salamanca —, de un Miranda,
Bolivar o de un Miguel Hidalgo — implicita en sus proclamas politicas o
en sus escritos teoligicos —, como la de tantos otros héroes e intelectuales
de aquella época son claramente emancipatoria. Filosofia politico-social,
con propuestas economicas en la linea revolucionaria de la burguesia de
comienzo del siglo XIX.

La Filosofia de la Liberaciin ante la Segunda Emancipacion

Mientras el positivista, y liberal paraddgicamente, José Ingenieros escribia
en 1915 que en Argentina vivira una raza “compuesta por quince o cien
millones de blancos, que en sus horas de recreo leerdn las crinicas de las
extinguidas razas indigenas, las historias de la mestizada gaucha que
retrazp la formaciéon de la raza blanca™%; un Juan B. Justo (1865—1928)
— traductor del tomo I de El capital en castellano — escribia: “El gaucho
Vio su existencia amenazada, e incapaz de adaptarse a las condiciones
de la época se rebeld. Asi nacieron las guerras civiles del afic veinte
(1820) y subsiguientes, que fueron una verdadera lucha de clases, Las
montoneras eran el pueblo de la campafia levantado contra los sefiores
de las ciudades.” En esta linea critica de reivindicacién de lo americano
contra el positivismo burgués debe situarse a Maridtegui (1895—1930) con
sus Siete enseyos sobre la realidad peruane (Lima 1928). Sus reflexiones
sobre el indigenismo, lejos de todo dogmatismo — que le valiera ser criti-
cado de “populista” — inaugura un discurso que toda Filosofia de la Libe-
racién actual debe asumir. La tarea actual es la Segunda Emancipacién.
Por ello J.B.Justo nombrado, tiene palabras duras con respecto a la
primera emancipacién: “El pueblo argentino no tiene glorias: la indepen-
dencia fue una gloria burguesa: el pueblo no tuvo mis parte en ella que
la de servir a los designios de la clase privilegiada que dirigia el mo-
vimiento” — escribia en su obra El realismo ingenuo, Buenos Aires, 1937 —,

Fue Filosofia de la Liberacion implicita aquella de los movimientos

obreros, frecuentemente anarquistas de Sao Paulo, Buenos Aires, Monte-
video, México, que desde fines del siglo XIX, procedentes de las luchas
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sociales de la Europa de la época de la Restauracidn, originaron un pensar
popular, critico, politico y econdmico de liberacion.

La actual TFilosofia de la Liberacién, siguiendo este proceso histirico,
surgira después de las crisis del populismo y del desarrollismo de pos-
guerra, y después de la crisis capitalista del 1967 y de los movimientos
estudiantiles del 68. Tedricamente, la “cuestitn de la dependencia” per-
mitio desarrollar un huevo discurso a las ciencias sociales. La filosofia
— gracias a la pregunta lanzada por Salazar Bondy (1925—1974) de si es
posible filosofia en una cultura subdesarrollada y dependiente — como
Filosofia de la Liberaciin surgi’ posteriormente a todo ésto hacia el fin
de la década de los 60s. y intentando articularse primero a los movimientos
populares que surgian en el Cono Sur, para después réferirse mas y mas
a los procesos revolucionarios del Caribe y Centroameérica.

Es un movimiento “abierto”™ cuyo destino sera el de la Segunda Eman-
cipaciin que desde 1959 ha dado un paso adelante, y muy especialmente
desde 1979 en Nicaragua.

2. Algunos retos urgenies

Queriamos, en pocas palabras, sugerir para la discusién alguno de los
retos mas urgentes que deberian ser tratados tedrica-filosoficamente en
América Latina por una Filosofia de la Liberacion. Son silo algunos, pero
creemos pertinentes.

Esencia del capital, la dependencia y la economia trasnacional

Como problema estrictamente filosiofico, en cuanto la determinacion del
ser del capital es una cuestion ontoldgica, es necesario pensar al valor
valorizandose como el fundamento de las vidas cotidianas de los parti-
cipantes del llamado mundo occidental, del cual América Latina es parte
— aunque sea parte dominada —. El trabajo humano, ocupacion del mayor
tiempo de la existencia, se objetiva en-sus productos: vida humana hecha
realidad en la mercancia. Esa vida se acumula como plusvalor en el capital
— cuyas determinaciones tales como el dinere, el trabajo asalariado, el
medio de producciin, etc., no son mas que fendmenos o apariencias de su
ser fundamental: el valor que crece como ganancia — es vida humana
alienada, perdida, éticamente desposeida a sus naturales propietarios.

En los paises periféricos, por la competencia de los capitales globales
nacionales de los paises centrales desarrollados con respecto a los sub-
desarrollados dependientes, se produce un segundo proceso: desapropiaciin
de vida humana por transferencia de plusvalor al capital central — de
maneras v con indicadores muy diversos que no es el momente de
describir — Es el problema ontoligico mdas grave de nuestro tiempo
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— desapropiacion del ser de pueblos enteros —, problema ético por
excelencia — robo y victimacion de vida humana —.

Por su parle, y como corolario de los dos hechos anteriormente anofados,
el capital trasnacional se apropia de plusvalor, plusvida, tanto del capital
periférico (con menos desarrollo} como del restante capital nacional cen-
tral (con salarios mas altos). Extrae plustrabajo, por competencia con la
periferia y en el centro mismo, de todos los otros capitales.

Este problema filosdfico, aunque pase desapercibido define nuestra época,
v es sobre la estructura de estos hechos (capital, dependencia y capital
trasnacional) desde donde una Filosofia de la Liberacién puede comenzar
un discurso pertinente.f)

Deuda externa, armamentismo y lucha por la paz

Pueden [iarecer temas que nada tienen que ver con la filosofia. Sin
embargo, si la filosofia piensa la realidad estas son realidades gue pesan
sobre la humanidad de los paises periféricos ¥ de manera muy especial
sobre América Latina, Por primera vez en la historia de la Humanidad
como especie ¥ en la eveluciin de la vida como fendmeno del planeta
tierra, el hombre podria destruir tanto a la Vida como a la Humanidad en
una guerra total atémica de aniquilantes resultadoes. Es quiza el tema
filosofico mas angustiante, no de la periferia, sino de todo el mundo.
Vida y Muerte enfrentadas como posibilidades a la mano. Una filosofia
de la vida v de la paz es imprescindible en este momento en América
Latina.

De la misma manera, y relacionada a tedos los temas ya indicados, la
deuda extem; de los paises pobres se produjo por la necesidad de los
paises ricos de entregar dinero para que pudieran comprar su propia
sobreproducciin. La deuda era fruto de la crisis del capital central que
paga el capital periférico. Se trata, nuevamente de un problema élico por
definicion, pero que permite al ser del capital enseforearse de manera
despiada sobre las vidas de los paises pobres, subdesarrollados. Si en
1969 Augusto Salazar Bondy se pregunfaba si era posible una filosofia
auténtica en el mundo dependiente, ahora esa pregunta tendria todavia
mas sentido. Como en aguel momento responderemos: Si, es posible una
filosofia con la condicion que sea una Filosofia de la Liberacion, es decir,
que piense explicitamente la dominaciin en general y en concreto que
pesa sobre el horizonte real desde donde la filosofia emerge.

Democracia y dictadura

No silo como problema politico, sino existencial y cotidiano, la partici-
pacién o no de los pueblos en las decisiones de los gobiernos se torna
condicién de posibilidad para toda filosofia auténtica. ;Cimo pensar en
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regimenes dictatoriales sin la minima libertad para la critica? El problema
de la democracia, como libertad del pueblo y posibilidad de participacion,
se ha tornado central en la historia reciente de América Latina. Aunque
desde mediados del 80 la democracia, sumamente débil, ha retornado en
buena parte de Ameérica del Sur, la dictadura sigue siendo ejercida por
muchos Estados como su forma de gobierno establecida.

El espacio de libertad politica es connatural a la filosofia, cuando es
critica. Por ello el exilio de los fildsofos debe recordarnos su necesaria
articulaciém con la democracia.

Esta lucha por la democracia, debe indicarse, es connatural con el socia-
lismo. Por ello, la estructura de una planificacion sin participaciéon popu-
lar en muchos socialismos realmente existentes nos habla de la necesidad
de un progreso también en esos ambitos geopoliticos.

Liberacion de la mujer y feminismo

La mitad de la Humanidad, en muchas partes y frecuentemente, sufre
otro tipo de dominacién que es necesario situar como objeto de reflexion
de una Filosofia de la Liberacién. La mujer sufre la opresion de la ideo-
logia machisia y de la praxis de dominacién del vardn, en los niveles
sexuales, culturales, econimicos, politicos, etc. — Los movimientos femi-
nistas han generado ya una filosofia de la liberacién de la mujer. Esta
filosofia es parte integrante natural de la Filosofia de la Liberacion, se
haya o no articulado su vinculacién concreta entre ambos movimientos.
Es evidente que el feminismo de los paises centrales y periféricos — como
pudo observarse en el Congreso reciente de Nairobi — tiene sus diferencias.
No- ocultandolas, sino reflexiondndolas, es como una filosofia de la
liberacion femenina en América Latina seguird haciendo su camino. Es
una urgencia, una necesidad. La eritica de la liberacién es un campo
poco transitado.

Autoafirmacién de la juventud

Desde la Reforma universitaria de Cdrdoba del 1918 hasta el Tlatelolco
mexicano del 68, la juventud ha dado muestras de su presencia y creati-
vidad., Por naturaleza también el joven es el futuro fildsofo, el actual
estudiante, el hombre y la mujer que con idealismo desea un mundo
mejor, mas justo, mas participativo. La vida del sistema, la crisis actual
del capitalismo con su crisis de desempleo en el centro y con la miseria
en la periferia, le ensefiara muy pronto la dureza de la realidad. El tiempo
de la vida juvenil, como un “entre paréntesis” fenomenoldgico, como en
el “juego” del homo ludens, es en su apragmaticidad el tiempo de la
admiraci6n, del pensar metafisico — decia Jaspers —, del no comprormiso
con la corrupeion. La Filosofia de la Liberacién es un mensaje de esperan-
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za para esa juventud, que tan generosa se mostri cuando pudo manifestar
su valentia como en el reciente terremoto del 19 de septiembre. Se volc
a las calles en el servicio. Bien pronto fue llamada al “orden”, a la
cotidianidad legal, aburrida, irresponsable, desocupada. Liberacion de la
juventud para la realizacion de una América Latina méas desarrollada y
justa es la propuesta.

El indoamericano ante el V Centenario de la “intrusion”

Con el triunfalismo de ayer muchos en Espafia estan preparando las
festividades del V Centenario del “descubrimiento” de América. Como si
el continente no hubiera sido descubierto por los primitivos emigrantes
del Asia que pasando por Alaska llegaron a América unos treinta o
cuarenta mil afios antes de Cristo. Los aztecas y los incas, los chibchas y los
tupiguerani ya estan aqui cuando llegaron los europeos por el oriente,
los “intrusos europeos” como les llam$ Tupac Amaru en sus proclamas del
1781.

La Filosofia de 1a Liberacién, ya iniciada por Mariategui en sus reflexiones
sobre el indigenismo, debe desarrollar un discurso filoséfico sobre la na-
turaleza del amerindio, sobre su pensamiento mitico-racional, sobre su
lugar en la historia posterior a la conquista. Como hecho ético deberia
propugnar por un desagravio histirico del indio américano en el préximo
1992: cinco siglos de dominacién, genocidio y muerte, Sin embargo, alli
estdn y reclaman sus tierras, su dignidad, su libertad, su autonomia politica
v cultural. ;No seria ésta una ocasién propicia para avanzar filos6fica-
mente estos temas de la filosofia de la historia americana?

La sobreexplotacion del trabajo

Junto a los oprimidos, al campesino, al indio — a la mujer y la juventud
en otros niveles — el trabajador asalariado de los paises periféricos sufre
una sobreexplotacién (cuestion planteada tedricamente por Mauro Marini)
de proporciones feroces. La transferencia de plusvalor de los capitales
periféricos al centro es compensada por una sobreexplotacion que sufre el
obrero. Bajos salarios, que solo posibilitan una alimentacién, vestido,
habitacién, educaciin, ete. miserables. Pero, en el mismo trabajo mayor
intensidad, velocidad, ritmo en el proceso productivo. La “clase obrera”
sufre sobre sus hombros todas las desventuras. La Filosofia de la Libe-
racion debe saber pensar ontoligicamente, desde el ser del capital y la
dependencia, la realidad del trabajader latinoamericano. Y. éticamente,
debe elaborar una teoria moral que explique y haga conocer la maldad de
esta sobreexplotacion que sufre esta clase social.



La “cuestién cultural”

Junto a los otros tipos de dominaciones — lo que indica que es necesaria
una liberaciéin — existe igualmente la hegemonia cultural gue ejercen
los paises desarrollados sobre los nuestros. las clases dominantes sobre
las dominadas, las ideologias vigentes sobre la juveniud, el machismo sobre
la mujer, etc. — La “cultura”, como la totalidad de todos esos fenimenos,
nos manifiesta otro campo central de la reflexion filosdfica actual. La
Filosofia de la Liberacion piensa la realidad de una cultura nacional ante
la cultura de los paises centrales (que se nos imponen por medio de la
televisiin, radio. cine, publicaciones, satélites de comunicacion, etc), la
realidad de una cultura popular ante la cultura ilustrada de grupos
hegemanicos de nuestros paises dependientes. Y ante una cultura de la
sociedad de consumo capitalista sera necesario justiticar la existencia de
una cultura nacional popular revolucionaria. tal como se intenta en la
pequena Nicaragua.

Es decir, la cuestién de la “cultura popular”™ es un tema central v dificil
que debe afrontar la filosofia actual.

La “cuestion popular”

En filosofia politica, ante categorias tales como ‘“clase” o “nacion”, la
primera determinada dentro de la totalidad de un modo de producciin
(determinacion por ello real pero abstracta) y la segunda nacida desde
la necesidad de explicar las totalidades de paises con Estado propio
moderno, surge la necesidad de otra categoria que permita explicar la
continuidad de una formacién social histérica (nacién) a través de la
ruptura de los procesos revolucionarios de los modos de produccion (que
disuelven las antiguas clases y constituyen otras nuevas). Antes de un
proceso revolucionario, en €l y despues de ¢l lo gue permanece en una
formacion social es el “pueblo”. Dado gue ha sido usado, la realidad de
este organismo social y la categoria que lo expresa, por los populismos
latinoamericanos (proyectos de burguesia nacional en los paises periféricos,
con unidad de miras con la clase obrera naciente), muchos han pensado
descartar la categoria “pueblo” de la agenda de los cambios sociales. Sin
embargo, desde Castro a Ho-Chi-Min, todos los lideres revolucionarios
del Tercer Mundo usan continuamente, después de realizadas las revolu-
ciones, la categoria “pueblo”. En un sistema vigente “pueblo” es el bloque
social de los oprimidos — clases, sectores, etnias, marginales, etc. — En el
momento de la disolucién de un orden dado, los “pobres” — como los
denomina Marx: pauper — son expulsados fuera de las clases oprimidas
(como los siervos salieron de los feudos y se transformaron en masas de
pobres hambrientos), son también el pueblo. Cuando se reconstituye el
nuevo orden, los pobres forman parie de las nuevas clases; y seran pueblo
los miembros de las nuevas clases oprimidas.
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En fin, es un tema central, al igual que los anteriores de una Filosofia
de la Liberacion hoy.

3. Reciente despliegue de la Filosofia de la Liberacion

La Filosofia de la Liberaciin intenta ser un movimiento, que no se arroga
la exclusividad ni la hegemonia del pensar el tema de la liberacion. Solo
tiene conciencia de presentar de manera explicita la necesidad de articular
el discurso filosofico con la praxis de liberacion histdrica. La filosofia es
un acto segundo; la praxis de liberacién es el acto primero. Pero es de
recordar, explicitamente también, que un discurso critico y hasta revolu-
cionario pueda tornarse dogmatico v de dominacién si no se articula
actualmente a la praxis de liberacion concreta, histérica, De esta manera
en América Latina el proceso revolucionario centroamericano deviene un
momento central de la Filosofia de la Liberacién, va que alli se juega un
momento crucial de la historia continental.

Joaquin Herndndez Alvarado escribia en 1976 que “la [filosofia de la
liberacion esta llegando a sus Gltimas posibilidades. Es dificil que logre
mas enfoques v perspectivas fecundas de las que ya ha dado y que
fueron en anos anteriores un verdadero renacimiento en el pensar latino-
americano. En la medida en que esta filosofia — dado su intrinseco
dinamismo — intente encarnarse mas y mas entrarda en conflicto con la
sociologia, la historia e incluso las mismas organizaciones politicas.” %)

Pareciera que la profecia no se ha cumplido. La Filosofia de la Liberaciin
ha crecido lentamente durante estos afios. Si es verdad que se origind al
final de los 60s., en un movimiento al que perteneciamos, se hizo presente
por primera vez explicitamente en el II Congreso Nacional de Filosofia
en Cérdoba en 1971.%) El grupo originario (formado entre otros por Osvaldo
Ardiles, Alberto Parisi, Juan Carlos Scannone, Anibal Fornari, etc.) se fue
nucleando en las Semanas Académicas del Salvador desde 1969, en especial
en la Semana de 1971.7) En dichas Semanas fueron invitados Salazar
Bondy v Leopoldo Zea en 1973 %), lo que did al tema una presencia latino-
americana. Cuando se produzca la persecusion y el exilio de los fildsofos
de la liberacién del Cono Sur (desde 1975), esta filosofia emigri a muchos
paises latinoamericanos. Con Victor Martin a Venezuela, con Horacio
Cerutti al Ecuador, con Osvaldo Ardiles, Alberto Parisi y otros a México.
En la Universidad Autéinoma de Toluca se organizd un Simposio sobre
Filosofia de la Liberacion en 1976; conferencias en la Universidad Autd-
noma de Puebla; seminarios en la Universidad de Chihuahua. Se hizo
presente en 1978 en el I Congreso de Profesores de Filosofia de Centro-
américa . (Tegucigalpa). Poco a poco surgié un fuerte grupo en
Colombia. La Universidad S. Tomas (USTA) organizi Congresos de Filo-
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sofia Latinoamericana cada dos afios, apoyando este esfuerzo con una
coleccion de obras sobre Filosofia de la Liberacion — junto con la editorial
Nueva América — En el I Congreso de 1980, con cientos de participantes
— como en las Semanas de San Miguel en Buenos Aires en los 70s. —,
estuvimos presente con Leopoldo Zea, Hugo Assmann y muchos otros. Hubo
mesas redondas sobre Filosofia de la Liberacién. En el II Congreso de
Bogota de 1982 se tratd el tema de la “Historia de la Filosofia en América
Latina”. En el III Congreso de 1984 se traté la cuestion de “Filosoffa y
cultura latinoamericana”. En tornos a estos Congresos surgié la “Asocia-
cion de Filosofia de la Liberaciin”, que en 1984 cambio su nombre por
“Asociacion de Filosoffa y Liberacion”, remitiéndose como a su carta
fundamental a la “Declaracion de Morelia” de 1975 — que firmaron en
este orden: Enrique Dussel, F. Mird Quesada, Arturo Roig, Abelardo Ville-
gas, Leopoldo Zea.")

La Asociacion se hizo presente en multiples congresos, como el Inter-
americano de Caracas (con una ponencia de Victor Martin) o con una
mesa redonda en el Interamericano de Telahaassee (Florida, 1982), o en
el Congreso Mundial de Filosofia de Montreal de 1983 (igualmente con
una mesa redonda), rematando con el Foro Nacional de Filosofia de la
Liberacién realizado por la Facultad de Filosofia en Guadalajara en abril
de 1986.

Obras aparecidas originariamente en castellano se han traducido ya al
portugués en Brasil ) y recientemente al inglés.!) Desde que en 1973
tuve la oportunidad de dictar unas conferencias en la Facultad de Filo-
sofia en Dakar (Senegal) pude comprobar la receptividad del tema en
Africa. En 1884 y en agosto de 1985 he estado en la India y he podido
comprobar lo mismo en el Asia. Seria conveniente organizar un didlogo
intercontinental sobre el asunto. En la Universidad del Cairo, el Prof.
Mourad Wahba esta interesado en el mismo, Por su parte el Prof. William
Reese, de la State University de N. York en Albany, ha escrito un trabajo
sobre ‘“Analitic and Liberation Philosophy”. La coordinadora de AFYL
en Estados Unidos, Maria Christina Morkovsky podra informarnos sobre
trabajos existentes sobre el tema en el pais del norte.!?)

Numerosas universidades latincamericanas (en Quito, Maracaibo, La Paz,
Medellin, Piracicaba cerca de Sao Paulo, etc.) han organizado conferencias,
semanas cursos sobre Filosofia de la Liberacion. En el plano estrictamente
académico hay tesis de licencia, maestria y doctorade sobre el tema,
no sélo en paises latinoamericanos, sino igualmente en Estados Unidos,
Italia. Alemania, etc. — Tenemos una copia de una tesis de licencia defen-
dida en el Departamento de Filosofia de la Universidad de Manila por
Alan G. Alegre sobre “Two moments in the philosophical foundations of
Liberation Philosophy” — Loyola Heights, Quezon City, febrero de 1983.



Es evidente que las criticas no se hicieron esperar. Osvaldo Ardiles indi-
caba desde Cérdoba en 1971 un manejo insuficiente del pensamiento de
Marx.%%) Fue Alberto Parisi, en Filosofia y Dialéctica 1%, quien indicé en
primer lugar la ambigiiedad de los temas al ser tratados de manera suma-
mente abstractos. Por su parte Alipio Dias Casalis, en su tesis sobre la pro-
blematica pedagégica !5), advirtié ya sobre la posible desviacién populista.
Horacio Cerutti, por su parte 1), que conocia al movimiento desde dentro,
pero visto desde la perspectiva del Departamento de Filosofia de la Uni-
versidad de Salta (Argentina), escribe el primer trabajo de conjunto. Tiene
el mérito de indicar la desviacién populista en muchos miembros del
movimiento. Por mi parte he ya respondido a la cuestion.’)

Sin embargo, todo esto, es todavia bien poco. La Filosofia de la Liberacion
deberda mostrar su sentido articulandose al gran proceso de la Segunda
Emancipacion de Ameérica Latina, cuyo agigantado paso se vislumbra
en Centroamérica. Desde alli un Franz Hinkelammert ha dado a conocer
su Critica a la razén utépica 1¥), que entra de lleno en la discusién de las
alternativas futuras mads alla de la sociedad capitalista dependiente en la
que vivimos, regida hoy por una economia de corte monetarista que
aumenta el sufrimiento del pueblo latinoamericano como en tiempos de
los Borbones al fin del siglo XVIII. Como decia un colega brasilefo: “Si
no hubiera Filosofia de la Liberacion habria que inventarla.”

Notas

1) Véase cnire otras la obra de Nathan Wachtel, La vision des vaincus, Galli-
mard, Paris, 1971, para el Pert. Después han aparecido muchas mas.

?) Como contexto considérese la obra de Juan Sarrailh, La Espaiia ilustrada
de la segunda mitad del siglo XVIII, FCE, México, 1974; para una bibliografia
minica por paises latinoamericanos consultese mi ponencia “Hipétesis para
una historia de la filosofia en América Latina (1492—1982)”, presentada en el
II Congreso de Filosofia Latinoamericana (Bogotd, 1982), en Ponencias (Bogota,
1983), pp. 405409 (con bibliografia del Colegio de México).

%) “La formacién de la raza blanca”, en Revista de Filosofia (Buenos Aires)
I (1915), p. 7.

4) Esto hemos comenzado a intentarlo en nuestra obra La produccién tedrica
de Marx. Un comentario a los Grundrisse, Siglo XXI, México, 1985.

5) “; Filosofia de la liberacién o liberacién de la filosofia?”, en Cuadernos
Salmantinos de Filosofia, I1I (1976), p. 399. En 1973 apareci6 mi obra Para una
ética de la liberacion latinoamericana, Siglo XXI, Buenos Aires, t.I-II. El
tomo III, bajo el titulo de Filosofia ética latinoamericana, aparecio en Edicol,
México, 1977. Los tomos IV y V, fueron publicados por USTA, Bogota, 1979 y
1980. La obra Filosofia de la liberacion aparecié en Edicol, México, 1977 (2da.
ed. USTA, Bogota, 1980; 3a.ed.Aurora, Buenos Aires, 1985). La Editorial Bonum,
Buenos Aires, publicé varias obras del grupo de Filosofia de la Liberacién
entre 1972 a 1975; lo mismo la revista Stromata (desde 1969, Buenos Aires). En
Bogota la revista Cuadernos de Filosofia Latincamericanae, publica articulos
sobre el tema desde 1981 (en Bogotd).
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%) Véase mi ponemeia “Metafisica del sujeto y liberacién”, en Temas de
Filosofia Contempordnea, Sudamericana, Buenos Aires, 1971, pp. 27-32,

7) Con ponencias de Hugo Assmann, O. Ardiles, J. C. Scannone, etc. — Cir.
“Para una fundamentacién dialéctica de la liberacion latinoamericana”, en
Stromata 1—2 (1971), pp. 3—55.

%) Con la ponencia “La filosofia latinoamericana como filosofia de la libe-
racion” (en Stromata, 4 (1973), pp. 399—413), €n agosto de 1973, Leopoldo Zea
entra en contacto directo con el movimiento. En la edicion de 1976 de
El pensamiento latinoamericano, Ariel, Barcelona, Zea muestra la presencia
de la Filosofia de la Liberacidn (cfr. especialmente pp. 409ss. o pp. 520—526).
Quiza por esto Francisco Mird Quesada en Proyecto y realizacion del filosofar
latinoamericano (FCE, México, 1981) lo considera como el “pionero de la filo-
sofia de la liberacion” (dedicatoria, p. 7). Cabe destacarse que Augusto Salazar
Bondy en su obra ;Existe una filosofia en América Latina? (Siglo XXI,
México, 1969) afirmaba que la filosofia era inauténtica y habia que “cance-
larla” (usdbamos esa palabra en nuestra ponencia del congreso Nacional de
1971) y que sin embargo habia histdricamente “‘todavia posibilidad de libera-
cion” (p.133). Sin embargo, Salazar Bondy para nada hablaba de Filosofia de
la Liberacion. En 1973, en la Semana Académica del Salvador, Augusto se
mostrd sumamente impresionado por el hecho de la Filosofia de la Liberacidon.
del que €l tenia conciencia de no haber originado.

Y) Cfr. Arturo Roig, Filosofia, Universidad iy Fildosofos en América Latina,
UNAM, México, 1981, pp. 95—101, Arturo fue ciertamente uno de los iniciadores
del movimiento, del que se retiré con plena conciencia.

0y La Editorial Loyola de Sdo Paulo ha publicado entre 1980—1984 5 tomos
sobre el tema. En la revista Reflexdo (Campinas) han aparecido articulos, lo
mismo que cn otras revistas filosoficas.

11y Acaba de aparecer Philosophy of Liberation (traduccion de la 2da. ed. de
Bogota). Orbis Books, New York, 1985, lo que permitird exponer el tema en
Africa v Asia.

12y En los Boletines de AFYL (Asociacion de Filosofia y Liberacién) hay
informacién continua sobre el tema.

1) Véase la critica de Osvaldo Ardiles en Stromatae 1-2 (1971), p.42, de
regreso de su cstadia en Frankfurt.

14y Edicol. México, 1979: “Discusion sobre la analéctica™ (pp. 43ss.).

15y A Pedagdgica na Filosofia da Libertacdo, PUC. Sao Paulo. 1979, ¢n cspecial
en la IlIa.parte, capitulo 2: “O confronto com Marx” (pp. 136ss.). No es aqui el
lugar para colocar una lista completa, que de todas maneras habra que con-
feccionar en el futuro, sobre este tema en pleno crecimiento.

19y La filosofia de la liberacion latinoamericana, FCE, México, 1983.

17) “Cultura latinoamericana y Filosofia de la Liberacién”, ponencia al IIT
Congreso de Filosoffa Latinoamericana, Bogota, 9—13 de julio de 1984 (repro-
ducido también en el anuario Latinoamérica 17 (1985), pp. 77—126; y en otras
publicaciones; son respuestas a esta critica los capitulos 17 ¥ 18 de la obra ya
nombrada en nota 4: La produccion tedrice de Marx; y un trabajo sobre:
“Una década argentina (1986—1978) y el origen de la Filosofia de la Liberacién™.
Cabe destacarse que desde 1976 trabajaba sobre el populismo como puede
verse cn el trabajo “Estatuto ideolégico del discurso politico populista”, publi-
cado en varias revistas (efr. en mi obra Praxis latinoamericana y Filosofia de
la Liberacién, Nueva América, Bogotd, 1983, pp. 261—298). Niego, por lo tanto,
la acusacién de populismo que se hizo contra mi pensamiento — pruebo en esos
trabajos mi critica explicita a las posiciones anticlasistas del populismo —,
pero afirmaba y afirmo la importancia de la categoria “pueblo™.
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%) DEI, San José, 1984. Deseo todavia indicar algunas actividades recientes.

En julio de 1986 se efectudé en Porto Alegre y Pelotas (Brasil) un Encuentro
Nacional de Filosofia de la Liberacién, En ese mismo mes se reorganizé un
grupo en Argentina, que efectuara una semana de estudio en mayo de 1987.
En el III Congreso Nacional de Filosofia en México (diciecmbre de 1985) hubo
dos mesas muy asistidas sobre “Filosofia de la Liberacién”. Lo mismo en el
Congreso Interamericano de Filosofia (en Guadalajara, después del Congreso
mexicano). En.octubre de 1986 se organiza igualmente un panel sobre “Filosofia
de la Liberacién” en el encuentro de LASA (Latin American Studies Asso-
ciation, Boston). En octubre tendra lugar un Encuentro Nacional de Estudio
de Filosofia de la Liberacién en Guadalajara (México), durante tres dias.
Gracias al dialogo con el Prof. Odera Oruka de Nairobi (Kenya), se realizara
un panel sobre “Identidad y liberacién” en el préximo Congreso Internacional
de Filosofia en 1988 en Inglaterra. En dicho Congreso Internacional, por primera
vez, una sesion oficial del Congreso se ocupara de “Filosofia de la Liberacion”.
Se han defendido algunas tesis, ademds de las ya nombradas sobre este tema.
caben nombrarse las siguientes:
German Marquinez Argote, Interpretacion del “cogito” cartesiano como mo-
mento de hermenéutica latinoamericana, Universidad Santo Tomas, Bogota.
1980, 151 p. (maestria); Francisco Muguerza Ormazabal, La ética de la Filosofia
de la Liberacion latinoamericana, Universidad Catdlica, Quito, 1982, 129 p, (li-
cencia); Alan Alegre, From exteriority to liberation, Ateneo of Manila Uni-
versity, Loyola Heights, Quezon City, 1983, 55 pp. (licencia); Roberto Segundo
Goizueta, Domination and Liberation: An Analysis of the Anadialectical Me-
thod. Marquette University, Milwaukee, Wisconsin, 1984, 298 p. (doctorado);
Edgar Moros-Ruano, The Philosophy of Liberation: An alternative to Marxism
in Latin America?, Vanderbilt University, Nashville, 1984, 143 p. (doctorado);
Jests Jiménez-Orte, Fondements Ethiques d’une Philosophie Latinoamericaine,
Université de Montreal, 1985, 146 p. (licencia): Emma Pazmino, Filosofia de la
liberacidn latinoamericana, Univ. Catdlica, Quito, 1985, 269 p. (licenciatura):
Roque Zimmermann, América Latina, O seuw negado, Sio Paulo, 1986, 339 p.
{maestria).

Zusammenfassung

Der Beitrag des argentinischen Philosophen, eines der namhaftesten Ver-
treter der ,Philosophie der Befreiung”, behandelt nach einem knappen
Abri3 der Denktraditionen, mit denen sich diese seit dem Ende der
sechziger Jahre existierende progressive Stréomung in der biirgerlichen
Philosophie Lateinamerikas verbunden fiihlt, ein breiteres Spekirum von
aktuellen Anforderungen, vor die sie sich gegenwiirtig gestellt sieht.

Er beschreibt drei genau bestimmbare Momente in der lateinamerikani-
schen Geschichte, in denen epochengeprigte _kritische Reflexion® zu
kontinentalen Prozessen zum Ausdruck gebracht wird. Dabei erliutert er
die politische Philosophie wihrend der Eroberung (1510—1553) als die
geistige Reaktion des ..Amerindio“ (der Besiegten), der Sieger und der
Kritiker der Eroberung. Sowochl die Philosophie der Herrschalt eines
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Ginés Septilveda, F.deOviedo als auch die Befreiungsphilosophie Barto-
lomé de las Casas, Francisco de Vitorias und José de Acostas basieren in
ihrer verschiedenen praktischen Zielstellung auf der spanischen Neu-
scholastik des 16./17. Jh. Befreiungsphilosophie beinhaltet dabei die Ver-
teidigung der Rechte der Indios, die Bekr#ftigung ihrer Rationalitit und
ihrer Freiheit. Das zweite Moment bestimmt Dussel als die antikoloniale
Emanzipation von 1750—1830. Auf das philosgphische Denken der Region
haben die zeitgendssischen Stromungen der europiischen Aufkliarung
nachhaltig gewirkt und sind im Sinne der Anwendung auf die anders-
gestaltigen Verhiltnisse in Lateinamerika rezipiert worden. Jedoch weit
davon entfernt einfache ,Imitation“ europiischer Modelle zu sein, waren
sie das Medium, in dem sich die Philosophie der ,ersten Emanzipation*
Lateinamerikas entfaltet hat. Die erneute Zuwendung zur Geschichte der
indianischen Vilker ist in diesem Rahmen Bestandteil der nationalen und
Befreiungsideologie.

Die ,zweite Emanzipation® — seit dem Beginn des 20.Jh., —, verbunden
mit den Namen von J. Ingenieros, B. Justo und C. Mariategui, verkorpert
das gegen den ,biirgerlichen Positivismus® gerichtete Besinnen auf das
L Amerikanische*. Der Indigenismus Maridteguis erscheint in diesem Zu-
sammenhang ein der Aufhebung wertes Moment aller gegenwirtigen
,Philosophie der Befreiung“. Ebenso als Befreiungsdenken und wichtige
Traditionslinie definiert sind die geistigen Konzeptionen der Volks- und
Arbeiterbewegung seit dem Ende des 19. Jh.

Die Dependenztheorie und der theoretische Ansatz A.Salazar Bondys, ob
Philosophie in einer unterentwickelten und abhingigen Kultur moglich
sei, begriindeten die Philosophie als ,Philosophie der Befreiung” in Latein-
amerika, die die Verbindung sucht zur Volksbewegung im Siidkegel
und in Mittelamerika (Nikaragua 1979).

Als die heute dringendsten Herausforderungen an die ,Philosophie der
Befreiung® formuliert Dussel die folgenden Problemstellungen:

— das Wesen des Kapitals, der Abhingigkeit und der transnationalen
Wirtschaft;

— die Auslandsschuld, die Aufriistung und der Friedenskampf;

— Demokratie und Diktatur;

— die Befreiung der Frau und der Feminismus;

— die Selbstbestiitigung der Jugend;

— das Problem des Indios;

— die extreme Ausbeutung der Arbeitskraft;

— das Problem der Kultur;

— die Frage des Volkes, der Klassen und der Nation.



Die ,Philosophie der Befreiung“ beansprucht fiir sich weder Exklusivitit
noch die Hegemonie im Nachdenken iiber das Thema der Befreiung. Viel-
mehr wirft sie bewu3t und in aller Ausfiihrlichkeit die Frage der Notwen-
digkeit der philosophischen Behandlung der ,historischen Befreiung® an-
hand der gesellschaftlichen Praxis auf. Dabei steht der Befreiungsakt vor
der Befreiungsphilosophie und ist ihre konkret historische Grundlage.

Seit 1971, auf dem II. Nationalen Philosophenkongrefl in Cérdoba, trat die
,Philosophie der Befreiung® unter diesem Namen in Erscheinung und hat
bis heute eine Vielzahl kontinentweiter Zusammenkiinfte und dariiber
hinaus eine betridchtliche Ausweitung des sie vertretenden Kreises latein-
amerikanischer Philosophen erfahren.



