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l. Introduccion
Una propuesta de recorrido

“El problema de la filosofia es el problema de la libertad,
no es el buho que levanta el vuelo al anochecer,

porque ya ha visto todo lo que ocurre durante el dia,
sino que esconde también la sorpresa de la noche

y la espera del amanecer.

Filosofar es programar el amanecer al cabo de la noche.
Es plantearse la liberacion que ocurrira

seguramente al dia siguiente”

(a) Palabras preliminares:

Es alta la apuesta, comenzamos el trabajo con una afirmacion sin grises,
sin matices o ambigledades: el problema de la filosofia es el problema de la =
libertad y, aun mas, se agrega: es el camino hacia la liberacion. Para estar a la
altura de semejante compromiso tendremos que poder dar cuenta de cual es
hoy el camino de la liberacidn, o mejor dicho cual es la liberaciéon necesaria en la
actualidad que nos toca vivir, ya que podemos entender que una tarea de la
filosofia fue siempre el problema de la liberacion, donde cambiara la idea de
filosofia o el problema de la filosofia de acuerdo a qué caminos de liberacién se
piensen. También es necesario pensar el significado de liberacion, para poder
comprender, apropiarnos o vivir ese camino y meta. En resumen, nos
proponemos pensar estas cuestiones desde un marco, la Filosofia de la —
Liberacion, considerando el aporte de Rodolfo Kusch y Enrique Dussel,
observando las particularidades de cada uno de estos autores y matices de su
propio pensar. Por el momento podemos sostener que la Filosofia de la
Liberacion -mas adelante ahondaremos en definiciones de este tipo- es aquella -
filosofia que no solo piensa el concepto de liberacién como parte de su
caracteristicas propias, sino que ademas lo hara pensando en la accion misma, ~
desde el compromiso critico con la libertad y con aquellos que estan
imposibilitados sistematicamente de vivirla. Nos proponemos trabajar desde una
corriente de pensamiento propia de estas latitudes que busca pensar las
condiciones de vida (o muerte) y sobre todo las condiciones de accidén y praxis

' Kusch, Rodolfo. La negacion en el pensamiento popular. Editorial Fundacion Ross, Santa Fe, 2000
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de liberacidn, pudiendo dar cuenta, o por lo menos planteando el problema de lo
propio de América, de pensar las caracteristicas propias del ser o sujeto
americano.

Por estos afios estamos viviendo el treinta aniversario de la Filosofia de la
Liberacién, uno de los movimientos filosoficos mas importantes de América
Latina®, que se presenta, en grandes lineas, como una filosofia de y no
simplemente en Latinoamérica, “como un pensamiento auténomo de los grandes
centros de poder mundial”®. Dadas sus caracteristicas es necesario comprender
la Filosofia de la Liberacidn como una parte de la Filosofia Latinoamericana, sin
gue. se entienda que hablar de una y la otra sea lo mismo. La Filosofia de la
Liberacién puede ser pensada como “una filosofia que tome en serio los
condicionamientos epistemologicos del pensar mismo, los condicionamientos
politicos de un pensar latinoamericano desde la opresion y la dependencia no
pueden ser sino una filosofia de la liberaciéon™. La Filosofia de la Liberacion
existe desde la exterioridad, no puede existir en el centro, o los bordes
posmodernos, del pensamiento unico hegemédnico, es filosofia desde el Otro,
desde el afuera de lo Uno, del contacto con la alteridad, es el cara-a-cara que
permite llegar al Otro propiamente dicho.

De igual manera es necesario dar cuenta de las diferencias entre los
conceptos centrales de Ila Filosofia de la Liberacibn y la Filosofia
Latinoamericana (de la cual es parte la primera), ademas de poder pensar las
diferencias propias internas de la Filosofia de la Liberacién, tanto en sus inicios
como en la actualidad, reconociendo las diferencias dadas por lo coyuntural
como de lo propiamente organico, ademas del contexto socio politico
(profundizaremos este tema en /I. Estado del arte).

Cuando se habla de la filosofia junto a un adjetivo geografico -nacional,
regional, local- puede ser definido de dos maneras diferentes, de acuerdo a cual
es la significacion y sentido que le damos a dicho adjetivo y cual es su
implicancia sobre la filosofia. En prime’r_ll{gi;\r, podemos definir la Filosofia
Latinoamericana o Americana cométividad intelectual que se desarrolla en

2 Sobre todo si colocamos un énfasis en el de.

* Casalla, Mario. “Filosofia y cultura nacional en la situacion latinoamericana contemporanea”.

* “A manera de Manifiesto”. Revista de Filosofia Latinoamericana. Tomo 1, enero — junio 1975 — N° |.
Ediciones Castafieda. ’
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un determinado espacio geografico, un pais 0 en este caso una region. Esta
filosofia puede entenderse como la Filosofia que se dedica a cuestiones de tipo
‘universales”, o rescatan el caracter universal de la filosofia, que el ser de
Latinoameérica, o cualquier otra regién, solo da una indicaciéon de dénde se esta
realizando la reflexion, pero que no cambia sustantivamente si dicha reflexion se
produce en otro lugar. Es la filosofia que podemos definir como academicista, de
caracter universal, que se puedé considerar como un fragmento de Ila
denominada filosofia occidental o de la filosofia europea, no sélo por la sobrada
influencia de filésofos europeos sobre el filosofar en América sino también por la
tematica de la reflexion y la intencionalidad de la misma. Esto no significa que la
Filosofia Latinoamericana, como segunda_posibilidad, aquella que es diferente y
tiene otras caracteristicas precisamente por el hecho de ser Latinoamericana, no
se ocupe de cuestiones universales 0 no se realice en ambitos académicos,
estas indicaciones buscan diferenciar las diferentes formas de entender la idea
de Filosofia Latinoamericana. Entonces, entendiendo el adjetivo “regional” solo
como una cuestidn geografica podemos concebir a esta filosofia como aquella
que considera el caracter universal de la filosofia.

Por otro lado y en g@g_ggc\i_? lugar, podemos entender el adjetivo “regional”,
en este caso Latinoamericana, cc;m~o una condicién que hace a la filosofia en si
misma, el ser producida en determinado espacio geografico la distingue de otras
filosofias que no consideran este adjetivo regional o de otras filosofias que
responden a otras delimitaciones geograficas. Significa entender la elaboracién
filoséfica como determinada por cuestiones geograficas, por la situacion de
dicha actividad, de una reflexién que considera cuestiones particulares. De esta
‘manera es posible pensar en el universal situado, donde “esta situacionalidad no
es algo negativo, ni un defecto a superar sino, muy por el contrario, es su
chance, su posibilidad mas originaria, su oportunidad de ser”. La Filosofia
Latinoamericana, entendida a partir de esta segunda posibilidad, tiene que ser
considerada como una filosofia que depende de las condiciones de produccion,
de reflexién, del sujeto propio del filosofar, es una filosofia que esta supeditada,
-de alguna manera, a las condiciones economicas, culturales, politicas,
“ideoldgicas, geograficas. Los diferentes contenidos, universales al ser filosofia,
de la reflexidon se ven situados por todas estas cuestiones, por el ambito en

3 Casalla, Mario. América Latina en perspectiva, dramas del pasado, huellas del presente. Fundacion Osde,
Buenos Aires, Argentina, 2003. p.384
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donde se lleva a cabo y por las condiciones, no solo materiales, en las que se
produce.
A su vez, la Filosofia de la Liberacion puede ser entendida como una

T T———

parte de la_Filosofia Latinoamericana —segunda posibilidad de entender el
adje'tﬂl% geografico- o mejor dicho como una filosofia latinoamericana particular,
de Liberacién, la cual no solo tendrd las caracteristicas distintivas por ser
geograficamente determinada, sino que ademas tendra otras caracteristicas
propias que le son dadas por el movimiento, particular y con caracteristicas
propias, de la Filosofia de la Liberacion. Esta filosofia tendra como una de sus
caracteristicas la idea central de voluntad de liberacion frente al padecimiento,
frente a la opresidn y exclusion, se considerara como parte fundamental Ila
alteridad critica del sistema imperante que genera las situaciones injustas, lo
exterior producido por el propio sistema, el juego entre |a totalidad y alteridad, el
Otro como diferente y con caracteristicas y condiciones propias. Retomaremos
esta cuestion un poco mas adelante en este capitulo, pero su vez, la busqueda
de una definicidbn sobre esta filosofia y la explicacion de sus caracteristicas
propias tendra lugar en el siguiente capitulo, ll. Estado del arte: Filosofia de la

Liberacidn, Sus inicios y su momento actual. Principales exponentes, lineas y

propuestas.

En este trabajo, en particular, nos ocuparemos de la Filosofia de la
leeraC|on con dos_limitaciones, o mejor dicho, intenciones diferentes. Por un

- ,’.._-_,___...4_._-._

lado, llevaremos adelante un analisis o reflexién sobre dicha filosofia desde dos

lineas o autores representativos, que seran Rodolfo Kusch y Enrique Dussel,
realizando una presentacién y estudio de dichos autores y las lineas mas
importantes de su filosofia. Por el otro lado, y como un marco de referencia, lo
gue nos motiva panicularmente’“e—é‘ﬁgaéfa’ar cuenta de la historia -por lo menos
de una parte- de la | Fulosofla de la Liberacidon y a su vez también poder

e UUVOIRE e SR

vislumbrar cual eswte con la idea principal de poder comprender cual
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es el aporte de refleX|on por no decir las respuestas que dicha filosofia tiene
para apoﬂarén distintos momentos. Esperamos que al final de este recorrido
que iniciamos podamos pensar algunas condiciones y reflexiones presentes
posibles de la Filosofia de la Liberacion y llegar a algunas, no definiciones, pero

si intuiciones que puedan surgir de esta filosofia particular.
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Para poder pensar los inicios y la actualidad de la Filosofia de la
Liberacion, su inicio coyuntural y su momento presente mas organico, o con
otras perspectivas de acuerdo a momentos diferentes, tendremos el capitulo: //.
Estado del Arte: Filosofia de la Liberacion, Sus inicios y su momento actual.
Principales exponentes, lineas y propuestas, donde desarrollaremos el contexto
y situacion de la Filosofia de la Liberacién, tanto en la década del 70 (sus
inicios) y la actualidad. Para esto trabajaremos sobre dos textos, mejor dicho
publicaciones colectivas, de gran importancia de la Filosofia de la Liberacion.
Nos referimos, en primer lugar, a una publicacién en conjunto que puede
considerarse como uno de los textos fundacionales, sin que exista uno por sobre
el otro. A partir de esta publicacién intentaremos dar cuenta de los inicios, las
caracteristicas de quienes componian dicha publicacion, su situacion, etcétera.

En segundo lugar, utilizaremos otra publicacién en conjunto, pero de 30
anos deépués, con motivo del aniversario de la fundacién de la Filosofia de la
Liberacion, en las jornadas de ICALA. Desde este texto intentaremos dar cuenta
de dicho movimiento o corriente filosofica 30 afos despuées, de cémo ha ido
cambiando el contenido, la reflexion de sus miembros, las tematicas y los
conceptos centrales, su relacion con otras lineas de pensamiento.

Luego de esto, nos dedicaremos a cada uno de los autores centrales de
nuestra reflexion. Sobre Rodolfo Kusch y su filosofia trabajaremos los capitulos
lll. Rodolfo Kusch, una presentacion biografica e inicios filoséficos y IV.
Continuidad filoséfica, obras finales, fortalezas de su propuesta. Por otro lado, el
espacio dedicado a Enrique Dussel, su recorrido y parte de su filosofia mas
actual sera V. Enriquem presentacion biografica, inicios y recorridos
filoséficos y VI. Anélisis de Etica de la Liberacién, actualidad y conceptos
centrales: Etica de la Liberacion, en la edad de la globalizacion y de la exclusién.
_Estos capitulos estaran dedicados a desarrollar y exponer la filosofia de cada
uno de ellos, sus caracteristicas principales, conceptos y concepciones centrales

Al momento de cerrar este trabajo propuesto, en el capitulo Vil
Conclusiones, un (nuevo) camino presente a partir de Kusch — Dussel,
intentaremos desplegar una metafora, un trabajo de reflexion, que, teniendo en
cuenta el marco de reflexion, el de la Filosofia de la Liberacion, podamos dar
lugar a los aportes, conceptos centrales de cada uno de los autores trabajados,
al mismo tiempo de que buscaremos generar una reflexion propia, intuiciones o
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ideas del espacio donde es necesario llevar adelante el trabajo filosofico,
intencionalidades, sentidos.

La_eleccion de dichos autores quizas es caprichosa, pero no por esto
azarosa, o no valida en relacion a los objetivos propuestos para dicho trabajo. Si
bien las razones son otras, que ya expondremos, por el momento podemos
afirmar que nos motiva el tener una representacion amplia de dicha filosofia. Por
un lado temporal, ya que entendemos que Rodolfo Kusch es uno de los
representantes mas valiosos de la Filosofia Latinoamericané, por su filosofia,
trabajos e ideas, y también, pese a su tardio ingreso, la Filosofia de la
Liberacion. Por el otro, Enrique c[_)g§§gl, al igual que otros, en el presente tiene
una gran produccién y vigencia como parte de la Filosofia Latinoamericana y
también de la Filosofia de la Liberacion a partir de su Etica de la Liberacion.

Podemos reconocer, a manera tentativa o introductoria, que el principal
interés de la Filosofia de la Liberacion es “la destruccion de la filosofia que los
ocultaba [a la filosofia o filésofos latinoamericanos] como oprimidos y, luego, al
trabajo constructivo, desde una praxis de liberacion, del esclarecimiento de las
categorias reales que permitiran al pueblo de los pobres y marginados acceder a
la humanidad de un sistema futuro de mayor justicia internacional, nacional,
interpersonal®. Esta Filosofia introduce un cambio, con respecto a la filosofia
occidental moderna, sobre la consideracion sobre el sujeto del filosofar, que no
sera el sujeto moderno, el individuo o la conciencia, sino que por el contrario
sera_el Pueblo’, como exterioridad del sistema, como alteridad critica. En
relacion con esto, Carlos Cullen se pregunta, con razén y subiendo la apuesta
“‘qué pasaria si ponemos como punto de partida de una “fenomenologia” el
nosotros (que es el pueblo), en lugar del yo (que es la conciencia). Se trata,
pues, de hacer la experiencia de los pueblos, asi como Hegel intenta hacer la de
la conciencia™.

Lo distintivo, siguiendo a Scannone, de la Filosofia de la Liberacion es
sobre todo “71° su opcién -aun teodrica- por los pobres y su liberacion humana

6 «A manera de Manifiesto”. Revista de Filosofia Latinoamericana. Tomo 1, enero — junio 1975 — N° 1.
Ediciones Castafieda. '

7 Segun Casalla, “una filosofia latinoamericana situada comprendera al Pueblo como sujeto histérico del
filosofar”. Casalla, Mario, “Filosofia y cultura nacional”. En Revista Nuevo Mundo, Tomo 3, enero — junio
de 1973, Buenos Aires.

8 Cullen, Carlos. Fenomenologia de la crisis moral. Sabiduria de la experiencia de los pueblos. Ediciones
Castafieda, Buenos Aires, 1978. p. 10




integral, 2° su empleo de las ciencias del hombre y la sociedad como mediacion
de un pensamiento filoséfico situado que reflexiona analécticamente™. Son
cuestiones fundamentales de este pensar, la liberacion del oprimido, dominado,
excluido y el ser una filosofia situada, tanto como pensamiento y praxis, tanto en
sus coordenadas espaciales como temporales, como dimensién fisica, pero
también histérica y cultural. Aunque es necesario remarcar que “todo pensar se
halla situado (lo quiera o no; lo asuma o no); la opcién [...] no es mas que la
asuncion explicita de la situacionalidad originaria del pensar’®, la tarea del
filbsofo es optar por reconocer el caracter situado del pensar, de la filosofia.

Todo esto resulta no ser una diferencia menor con respecto a la filosofia
de otras latitudes, ya que presenta un cambio cualitativo para construir una
filosofia y un proyecto de vida, como a su vez, tamblen introduce significativos
cambios en el rol.del fildsofo, del intele mtelectual de la clase media, con respecto a la

filosofia, al Pueblo (sujeto del filosofar), a la accion liberadora, recordemos: “el

problema de la filosofia es el problema de la libertad”"".

Por todo lo anterior, y por lo que veremos, ya podemos decir que estamos
frente a una fllosofua que resignifica el vinculo y la practlca ~del filosofo para con
el Pueblo -los oprimidos, dominados y excluidos que lnterpelan al filésofo y Vla
flm gue como tal solo puede ser de liberacion-, que obliga a poswlonarse de
manera distinta y comprometida. Lleva a ocupar otro lugar, con algun tipo de
coﬁ%ﬁro?n?éo ciudadano, que tenga como base la lucha por la liberacion del
oprimido, de la victima y como método una filosofia, un pensar critico que sea
“de” y no meramente “en” Latinoamérica. De esta manera, surge la necesidad de
definir las particularidades de la Filosofia de la Liberacion, en esta linea, Roig en
los inicios de dicha filosofia sostiene que “es el pensar de un grupo pa,ré_éme
resulta impostergable la realizacion de un vivir comprometido con la dolorosa
realidad de nuestro pueblo”®. Vinculado con esto Scannone se pregunta y

responde “;desde dénde surge esa interpelacion y esa exigencia de un tal

? Scannone, Juan Carlos. “Actualidad y futuro de la Filosofia de la Liberacion”. en Erasmus, Revista para
el didlogo intercultural, Aflo V — N°1/2 - 2003. Ediciones del ICALA.
' Casalla, Mario, “Filosofia y cultura nacional”. En Revista Nuevo Mundo, Tomo 3, enero — junio de 1973,
Buenos Aires.
" Op. Cit. 1
12 No como aquello opuesto a la teoria o la aplicacion de la misma, sino mas bien como praxzs

3 Roig, Arturo Andrés. “El problema de la alteridad en la ontologia de Nimio de A . En Revista
Nuevo Mundo, Tomo 3, enero — junio de 1973, Buenos Aires.
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compromiso? Desde los pobres. Ellos cuestionan éticamente con su pobreza y
opresion al mundo de dominacion. [...] Dicho pJnto de partida es éticamente
absoluto y sin embargo determinadamente hlstor/ca””

(b) El por qué del camino que nos proponemos recorrer.

Una de las primeras cosas que debemos reconocer es que no 10 estamos
frente a_g»ng_jugg)j@_@wa -0 historia de la misma- lineal, compacta,
construida y narrada en los centros académicos intelectuales universitarios, la
Filosofia de la Liberacion no es la “filosofia normalizada”, no lo fue en sus inicios
y no lo es ahora. Hoy tenemos que hablar de una otra-historia, de relatos de la
filosofia de la liberacidbn y no ya de una unica historia que surge desde los
centros que gestionan o definen la filosofia politicamente correcta, la

normalizada, la de los conocimientos universales.

Por el contrario tenemos que ser concientes de que dicha filosofia no
ocupa un lugar de privilegio, en los ambitos de produccién o estudio de la
filosofia. Aunque esto no implica que la filosofia de la liberacion no haya tenido
una existencia y vida constante, progresiva y actual. No podemos hablar de una
historia reconocida en dichos centros de produccion y estudio de la filosofia,
pero si podemos rescatar la existencia de una otra-historia, en el sentido de una
historia por fuera del centro o pensamiento Unico, por fuera de la historia oficial
de la filosofia en Latinoameérica.

La Filosofia de la Liberacién vive su historia o tiene su existencia como
exterioridad de la filosofia que es “en” Latinoamérica, la primera posibilidad del
adjetivo geografico. La FI|OSOfIa Latinoamericana tiene una existencia a través

de los otros-relatos que Ta filosofia construye esta donde crece la necesidad de
10s DS Tola-
llevar adelante otro tlpo de filosofia, una que viva comprometlda con el mundo

tambiéen desde_l_a praxis de Ia filosofia. Es posuble acceder -si se presta atencion
y oido a los otros relatos, a esos otros sonidos que no son pocos ni silenciosos-
a un pensamiento que tiene como principal felos la liberacion de los pueblos
oprimidos, dominados y excluidos; accediendo a pensamientos propios de estas

'* Scannone, Juan Carlos. “Trascendencia, praxis liberadora y lenguaje”. En Revista Nuevo Mundo, Tomo
3, enero — junio de 1973, Buenos Aires.




nuestras tierras, que surgen desde la historia grande, desde el suelo™ y los
sonidos del mar golpeando en nuestra isla’®.

Esta es la existencia de la filosofia, que puede ser considerada como la
otra filosofia, la excluida o marginada, y por esto mismo la mas poderosa al
momento de construir la unica filosofia posible para -estas tierras, la de
liberacion, la herramienta, discurso y meétodo, ya que “filosofar es programar el -
amanecer al cabo de la noche. Es plantearse la liberacion que ocurrira

seguramente al dia siguiente”"’.

Nos proponemos ocuparnos del ayer y hoy de la Filosofia de la Liberacion
como parte de la filosofia latinoamericana, su coyuntura y cuerpo central, por
th que tiene Ia p03|b|I|dad de decir algo sobre otra realldad u otras

forma§_de comprender E] realldad y por o tanto de plantear una practlca ética
(Wca). Por el tipo de pensamiento que propone y la respuesta en
la praxis frente a la interpelacion de las victimas, de los oprimidos y ekcluidos,
tiene una palabra para. compartir, un método y un compromiso que puede
develar otra realidad. Porque estas filosofias pueden aportar a la reflexion un
pasado y un contexto que no reconocemos como propio, nos pueden dar un
vinculo con el suelo que nos define, tanto como si somos frontales con las
contradicciones que nos constituyen como si las negamos paradojicamente. La
Filosofia de la Liberacién piensa el concepto de liberacion, ademas lo hace
desde la accidon misma, desde el compromiso critico con la libertad. Es la que
puede leer |a realidad, escribir otra-opcidn, y hablar con todos y todas para crear

un mundo de la vida que no sea de muerte para los dominados y excluidos de

estas tierras.

(c) El camino que nos proponemos recorrer: Rodolfo Kusch — Enrique Dussel

Hablar, o escribir una tesis, sobre la Filosofia de la Liberacion implica,
entre otras cosas, recorrer mas de 30 anos de produccion filoséfica marcada por

'* Ambos conceptos, historia grande y suelo, que abordaremos al momento de exponer las principales
lineas del pensamiento de Rodolfo Kusch.

'® Dussel, Enrique. “Elementos para una filosofia politica latinoamericana”, en Revista de filosofia
latinoamericana T1, enero — junio 1975, N° 1. “El hemisferio sur en cambio es ocednico [...] América
latina es como una isla; su destino esta hacia el exterior en su navegacién maritima o aérea.” P.66.

7 Op. Cit. | ;
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la realidad y contexto historico politico de estas tierras -las dictaduras,
persecuciones, exilios, exclusién, torturas y asesinatos-. Ademas, significa tener
que dar cuenta de un gran numero de pensadores con un elevado nivel de
produccién tanto tedrica como practica, que a lo largo de la historia reciente de
nuestras tierras dieron sus vidas y se dedicaron a construir un proyecto, una
* filosofia que piense y busque c?ns_t[gir la libertad, que tiene como propésito Ia"_"} ‘
liberacion, el disfrute pleno de fa vida'%de las victimas de Latinoamérica, con un
concepto central: justicia. \) -

Por lo tanto, nos vemos en la obligacion de realizar algun tipo de recorte
en la gran cantidad de autores que son parte de dicho movimiento -aunque
intentaremos hacer referencia, cuando la argumentacién lo permita, a estos
autores de la Filosofia de la Liberacion-. Como ya hemos adelantado, el analisis —
de la Filosofia de la Liberacion lo haremos trabajando sobre la obra y
pensamiento de Rodolfo Kusch y Enrigue Dussel.

A su vez, tenemos también que colocar limites, arbitrarios, en el
desarrollo de los autores seleccionados, ya que no es posible agotar su inmensa
riqUég%gafica en un trabajo de estas caracteristicas. Que sirva, entonces,
este pequeno parrafo a modo de disculpas por no poder abarcar por completo a
cada uno de estos autores, Rodolfo Kusch y Enrique Dussel, como parte de la
Filosofia Latinoamericana, pero, por cuestiones de espacio, no queda mas
alternativa, deseamos llevar adelante un trabajo materialmente posible.

Como promete el titulo de este trabajo, queremos investigar, adentrarnos
en los (rlgevos) caminos de la Filosofia de la Liberacion, ya que nos preocupa -
principaImmmas o propuestas que la Filosofia
de la Liberacién tiene para dar en este escenario, en estas circunstancias
actuales, que aunque se asemejen a las del inicio en los afos 70" -por ofrecer
fundamentalmente un escenario de muerte a Latinoamérica y el Sur del mundo-
presentan caracteristicas diversas. Los contextos, de actualidad y de los inicios
de la Filosofia de la Liberacion se asemejan, en gran medida en sus
consecuencias, pero es necesario reconocer que vivimos en una realidad
economico — politica diferente y en una sociedad que sufrio grandes cambios

luego de las sangrientas dictaduras de nuestras tierras, democracias impuestas

@‘da en sentido amplio, no solo como subsistencia bioldgica.
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y cuestionables en su esencia, la implementacion del modelo neo-liberal de
globalizacion y exclusion; estando ademas en tela de juicio el concepto de
ciudadania, como algo que se transformd en un mero titulo de propiedad de

“derechos formales y de muy dudosa vigencia. Ademas, la diferencia de

contextos nos permite reconocer actualmente nuevas formas de pensar la
. r o "., ” B oy
ciudadania_como_participacion, fundamentalmente a través de los denominados
Nuevos Movimientos Sociales.

Todo esto constituye, por lo tanto, un escenario similar al de los inicios de
\dlcha filosofia, pero a ig__l/gg_d_lferente en algunas de sus caracteristicas
faﬁaamentales y que por lo tanto es necesario destacar. Ya que el contexto en
una filosofia de estas caracteristicas es constituyente, porque se opone a una
realidad de muerte, por lo tanto, se opone a esta realidad, que si antes operaba
desde la opresién y dominacion ahora lo hace desde la exclusidn y Ila
globalizacién, dictaduras y democracias formales.

Debldo a esto, en la préxima seccion, nos ocuparemos primero del
contexto y ! reahdad del momento dew los inicios de la Filosofia de la Liberacion y
de Su ¢ actualldad momento en el cual también le daremos un espacio a las
diferentes influencias que recibié dicha filosofia por parte de otros autores (en
particular Emmanuel Levinas); a continuacion pasaremos a exponer el estado de
Ia_cyestlongﬁ los inicios de la Filosofia de la Liberacién; para por Ultimo darle
lugar al mismo analisis pero en los tiempos que corren, a Wa
Filosofia de la Liberacién Para esto, como ya lo hemos adelantado, utilizaremos
dos puﬂggggrles conjuntas de la Filosofia de la Liberacién, aquella que puede

ser considerada como una de sus primeras publicaciones, y la presentada con
motivo del 30 aniversario de la Filosofia de la Liberacion (Jornadas de ICALA).

Nos interesa, por lo tanto, lo que la Filosofia de la Liberacion tiene para
decir, proponer y hacer en estos momentos. Es p05|ble afirmar que, al igual que

_ l’)

-

en su nacimiento, es la unica filosofia p03|bJe ° v la necesaria y . suficiente para /

poder construir e |mp_Iementar un proyecto de liberacion, la nueva aurora, que
permita cambiar la realidad de exclusidn y marginacion de las victimas, producto
del sistema politico y econdémico.

19 «A manera de Manifiesto”. Revista de F. ilosofia Latinoamericana. Tomo 1, enero —
junio 1975 — N° 1. Ediciones Castafieda.
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Vale la aclaracion de que no comprendemos a la Filosofia de la
Liberaciédn como un mero movimiento teérico, sino que hacer filosofia es en este
caso vivirla, hacerla carne de nuestra vida, de nuestros sentidos, pasiones y
deseos, es_una filosofia corporal y situada. La intelectualidad vive al hacer
filosofia de la liberacion, se ocupa no desde la luz sino desde el reconocerse en
un escenario de muerte, y parte del mismo, junto al otro-victima de la exclusién y
globalizacién, y que por lo tanto como filésofos y seres humanos (en primer
lugar) nos hace victima, nos involucra y nuestra filosofia sélo puede, por lo tanto,
intentar ser de liberacion.

(d) Estructura del presente trabajo: a modo de adelanto o indice

Luego de esta primera seccién nos ocuparemos del Il. Estado del arte,
donde primero veremos el estado de la cuestion de la Filosofia de la Liberacién
(c) en sus inicios y, luego, (d) al cumplirse su 30 aniversario, usando en ambos
casos publicaciones conjuntas de cada momento, donde tendremos en cuenta
las diferencias y particularidades del contexto socio — politico entre la década
del 70" y la actualidad.

A continuacion, en la parte central de este trabajo, realizaremos una
exposiciéon y analisis de la obra y pensamiento de Rodolfo Kusch (lll - IV), y para
esto partiremos de su biografia, repasaremos sus escritos fundamentales, y
haremos explicito su pensamiento y junto con sus caracteristicas particulares.

Luego de esto, haremos lo propio con la obra y pensamiento de Enrique
Dussel (V-VI), expondremos su biografia, sus diferentes obras y lineas de
trabajo desde los afios ‘70 hasta la actualidad, sus caracteristicas particulares
como parte'de la Filosofia de la Liberacion, y por supuesto un analisis de la ética
de la liberacién, aporte central de su obra.

Por ultimo, le daremos lugar (VIl) a las conclusiones, o mejor dicho a una
manera de cerrar la presente reflexion, para poder pensar, esbozar algunas
intuiciones, intencionalidades de las posibilidades del construir otra realidad, de
buscar otras formas de reflexion y praxis de liberacién, de indagar en la Filosofia
de la Liberacién los (nuevos) caminos, su propuesta de vida.

]
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Il. Estado del arte: Filosofia de la Liberaciéon

Sus inicios y su momento actual. Principales exponentes, lineas y
propuestas. (1973 — 2003)

“Revolucionarios son revolucién: eso somos.
Para decirlo todo: muertos con permiso. Atn asi,
elijamos las palabras que el desierto recibira:

no hay revolucion sin revolucionarios.”

Andrés Rivera, La Revolucion es un suefio eterno

Para dar cuenta del Estado del arte de la Filosofia de la Liberacién nos
proponemos llevar adelante up=tecorrido_dable, para separar esta corriente en
dos momentos historicos diferentes, de manera tal se pueda observar dicha
corriente del pensamiento o filosofia latinoamericana en lo que podriamos
considerar, por_un lado, su origen y, por el otro, su actualidad. Se podria
observar en este ejercicio temporal las caracteristicas fundamentales de cada
momento, particularidades, principales temas de interés, posturas centrales,
principales exponentes, entre otras cuestiones.

Realizaremos una doble aproximacion, una doble tarea, en primer fugar
nos situaremos en el inicio de la Filosofia de la Liberacion, para tomar una de
sus publicaciones fundacionales. Sobre este punto es necesario reconocer que
no existe una unica publicaci()n fundacional, es necesario considerar, quizés

Filosofia de la leeraCIon. En primer lugar, tomaremos la_Revista Nuevo Mundo
de enero de_1973. En segundo lugar, otra publicacion conjunta, del afo 2003,
que fue el resultado de las VIII Jornadas Internacionales Interdisciplinarias sobr sobra

“Libertad, Solldarldad l_.lberamon Erasmus Filosofia de la Liberacion, balance

y perspect/vas 30 afios después (Ao V — N° 1/2). No es nuestra intencidn
desarrollar cada uno de los articulos o autores que se presentan en cada una de
estas dos publicaciones, pero si poder llevar adelante un trabajo de comparacién

de contenidos, relevamiento de los principales problemas o temas de | mteres las
referencias a _|_a~FI|0_$_QfI_a___qe”|a Liberacion como movimiento y sus caracteristicas

et

fundamentales.
En esta tarea comparativa, tendremos que tomar en cuenta la situacion

socio politica de la regiéon y el panorama mundial, ya que existe una fuerte
relacion entre la produccion y su entorno, el inicio de la Filosofia de la Liberacion
estuvo marcada por afos intensos, comprometidos y conflictivos, por lo que se
hace necesario explicitar el contexto de influencia.
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Es necesario destacar en este espacio que nuestra aproximacion al
estado de la cuestion sera a través de la Filosofia de la Liberacion, para luego
trabajar la filosofia y_pensamiento tanto de Rodolfo Kusch.como de Enrique
l)&ssel tal como ya fue adelantado en el capitulo anterior. Una opcién, que
hemos decidido tomar en esta tesis, es-no _considerar el estado de la cuestion de
cada uno _de estos_autores por separado, privilegiando de esta manera la
aproximaciéon por el lado de la Filosofia de la Liberacion. Retomaremos este
desafio en trabajos e investigaciones posteriores, aunque podemos dejar ==
asentado las diferentes obras que son necesarias considerar al momento de
trabajar estos dos autores desde puntos de vista que hemos decidido no
considerar-en esta tesis Wa de considerar el Estado del Arte, y no Cﬂ;%
desde_el camino_descriptivo que recorreremos de la filosofia de ambos autores <
como de la Filosofia de la Liberacion.
Obras sobre Rodolfo Kusch:

e Rubinelli, Maria Luisa (coordinadora) - Reflexiones actuales sobre el
pensamiento de Rodolfo Kusch, Jujuy, Ediunju, 2001.

e Gabriel Sada - Los caminos americanos de la filosofia en Rodolfo Kusch,
Buenos Aires, Garcia Cambeiro, 1996.

e VW.AA.: Kusch y el pensar desde América, Buenos Aires, Garcia Cambeiro,

1989.
e Daniel von Matuschka — “Exposicién y critica del concepto de "estar" en
Rodolfo Kusch”, in: Cuyo: Anuvario de filosofia argentina y

Latinoamericana. Vol.2 - Aio 1985-86. Universidad Nacional de Cuyo
e Roig, Arturo - Teoria y critica del pensamiento latinoamericano - México, FCE,
1981.
Obras sobre Enrique Dussel:

e Yori, Patricia “La Etica de la Liberacién de Enrique Dussel en el debate
contemporaneo: Una lectura desde las bases tedricas y metodolégicas de la
Historia de las ideas latinoamericanas”. Universidad Nacional de Cuyo,
Facultad de Filosofia y Letras, Mendoza, Argentina, 2001.

e Garcia Ruiz, Pedro Enrique. “Filosofia de la Liberacion” Departamento de
Filosofia, Universidad Autonoma Metropolitana-l, octubre de 1994.
Editorial Driada, México, 2003.

¢ Alcoff, Linda Martin / Mendieta, Eduardo “Thinking from the Underside of
History. Enrique Dussel s Philosophy of Liberation”. Rowman and thtlefleld
Maryland, 2000.
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(a) El contexto, los momentos histéricos y cuestiones a tomar _en cuenta:
doloroso nacimiento, actualidad excluida

Una de las primeras cuestiones a tomar en cuenta, que no es exclusivo del
analisis del nacimiento de la Filosofia de la Liberacién y sus tiempos actuales,
son los contextos sumamente diferentes de cada momento histérico. La
situacion, desde practicamente cualquier punto de analisis (social, cultural,
economica, politica, etcétera) no puede ser considerada similar. No es el
momento para realizar una comparacion y caracterizacion de cada momento
histérico que estamos analizando, principios de los afios 70 y principios del
nuevo milenio, pero podriamos enunciar algunas caracteristicas de cada
momento para poder contextualizar.

En los afnos 70 los gobiernos militares eran una realidad, caracterizaron a
través del genocidio una forma de conducir al pais y la regién. En cambio, si bien
puede considerarse que los tiempos actuales son de meras democracias
formales es un hecho que la amenaza militar ya no es parte del escenario. A su
"vez, aquellos anos estaban determinados por fuertes movimientos sociales e
importantes acontecimientos politicos, culturales, ideolégicos. A su vez, los
tiempos que corren estan signados por otras realidades politicas, sociales,
culturales y econdmicas. Existe un desempleo estructural que caracteriza la
region, la globalizacion y el pensamiento Unico neo-liberal presiona y destruye
particularidades y culturas. Una forma de contraponer contextos podria ser

RS-

cultural, filoséfica, como por ejemplo: Nuevo Hombre, Patria Grande,
dominacion, liberacion, lucha de clases, entre otras de inicios de los 70", y en la
actualida'd: globalizacién, neoliberalismo, nuevos movimientos sociales, apatia
politica, crisis de representatividad, diferentes formas de participacion, y la lista
podria continuar.

Ambas épocas pueden ser comparables por la situacion de exclusion vy
marginacion de las mayorias, es posible equiparar los momentos como de
situaciones de injusticia y desigualdades sociales. Es, a su vez, diferente la

-

-

participacion politica, ideolégica y filoséfica, se podria CW la idea de ~

ebullicion generalizada para una época y la apatia y resignacion. Son estas
abstracciones que no buscan considerar a una época mejor que otra, sino

.
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simplemente dejar en claro que los escenarios de participacidén de la Filosofia de
la Liberacion y sus principales protagonistas no son los mismos.'

Uﬂzafgg_l&:aracteristicas del movimiento de la Filosofia de la Liberacion,
que se podria considerar con matices diferentes en la actualidad; es su
condicién coyuntural y de alta heterogeneidad. No es posible hablar, en sus
inicios, de un movimiento organico, compacto, con un programa vy linea filoséfica
e ideoldgica definidas. Por el contrario, el inicio resulté de una suma de
intereses, de una acumulacién de ideas aportadas por diferentes pensadores,
que compartian espacios de debate y produccion filoséfica pero no como un
cuerpo organico y organizado. Es mas, es posible hablar de diferentes lineas de
argumentacién en los origenes de la corriente, donde dichas divisiones

responden al origen y formacién de cada pensador.

En la misma linea es necesario rescatar el contexto de la época como una “=.-

condicién necesaria y determinante para que se diera lugar, el movimiento, con
sus diferencias y lineas. Nace para denunciar, desde el reconocimiento del Otro -
que sufre, la situacion de dominacidén, opresion cultural, econdmica, politica,
ideolégica y filoséfica. Es un movimiento que nace para denunciar, para
oponerse a la realidad que oprime, para buscar un camino que le de lugar al
rostro y palabra del Otro, del oprimido, en palabras de De Zan “una filosofia que
ayudara a pensar y esclarecer el sentido y las presuposiciones metapoliticas, es
decir, éticas, antropoldgicas y metafisicas de la liberacion™?,

Todos los pensadores que formaron parte del nacimiento de la Filosofiade la <
Liberacion si bien tenian diferencias en sus planteos, propuestas, compartian
una misma sensibilidad por la realidad latinoamericana y las particularidades de
dicho territorio, como el valor para encontrar la denuncia, método y proyecto,
una misma sensibilidad de oposicién a la opresion, la necesidad de construir otro
concepto de justicia y otra situacion de justicia. El propio Scannone proporciona <
un marco cuando afirma que "nuestra circunstancia historica latinoamericana es
Unica, [...] se da en Ameérica latina un triple hecho: (a) toma de conciencia de la
situacién de subdesarrollo y dependencia; (b) de esta toma de conciencia nacen
grupos de ruptura con la dependencia y por la liberacion: praxis de liberacién; (c)

! La diferencia de contextos es tratada notablemente, tanto en sus aspectos positivos como negativos, en el
articulo de Juan C. Scannone de la publicacion Erasmus que analizaremos mds adelante.
2 De Zan, Erasmus, p. 30




se da una nueva experiencia y un nuevo lenguaje." La multiplicidad de historias .
de cada uno de los integrantes o grupos de integrantes de la Filosofia de la
Liberacion y la coyuntura reinante, ademas de los diferentes caminos que cada
pensador recorrid nos permite reconocer diferentes lineas o esquemas de
pensamiento dentro de esta corriente de la filosofia. También es necesario
reconocer que los.diferentes autores se involucraron en ella en momentos -—
diferentes, tanto de su propio recorrido como del proceso de desarrollo de la
propia corriente, por ejemplo, mientras que la participacion de Enrique Dussel
fue desde los inicios del movimiento y de su juventud como pensador, la
participacion de Rodolfo Kusch fue mas bien tardia y su ingreso fue en la Gltima

etapa de su produccién.

Es posible reconocer en el lenguaje utilizado por la mayoria de los autores el
espiritu de confianza en que, a través de la Filosofia de la Liberacion, a través
del pensamiento que descubre y construye otra metodologia, se da lugar al
rostro y palabra del Otro, con lo que la situacion de opresién y dominacion -
podria ser revertida favorablemente. Eran tiempos en que se daba por sentado
el éxito, el descubrir en el pueblo el sujeto de filosofar y poder acompanar el
proceso que éste tenia que recorrer desde la filosofia y la intelectualidad de
estas tierras. El propio devenir, al reconocer la relacién principalmente ética del
contacto con El Otro, traeria los tiempos en que la dominaciéon seria remplazada
por la libertad. Se puede comparar este vocabulario de la Filosofia de la —
Liberacioén, en sus inicios, con lo que podriMervar como parte de su
espiritu actual es -a diferencia del sentido de_confianza- de esperanza. en la
posibilidad de construir y alcanzar una realidad diferente. Podemos tomar la
palabra de Kusm;ien afirma que "el resto es esperar y asistir a que la
potencialidad de ser hombre en América continue su marcha pese a los agentes
del miedo que quieren impedirlo". El tiempo transcurrido entre el nacimiento de
la Filosofia de la Liberacion y sobre todo los sangrientos acontecimientos que
fueron moneda corriente en nuestro continente dan lugar a que la confianza de
éxito a partir de la palabra del oprimido se haya trastocado en esperanza de
libertad y justicia. Sera posible volver sobre esta impresion del espiritu de cada
momento de la Filosofia de la Liberacién al momento que comparemos aquellos

* Scannone, Nuevo Mundo p. 235
* Kusch, EAFA p 9-10.




textos que pueden considerarse como Manifiestos o declaraciones de principio
de la Filosofia de la Liberacion tanto en sus inicios como en la actualidad.

(b) El “indice” de cada publicacién:

En’&riiner lugar tomaremos este espacio para poder exponer y desarrollar el
contenido de cada una de estas dos publicaciones (nacimiento y 30 afos
después de la Filosofia de la Liberacion) pudiendo mostrar el contenido de cada
publicacién, autores e ideas y conceptos centrales en el pensamiento de cada
etapa que estamos analizando. Ademas de tomar en cuenta los autores
publicados en cada una de estas obras nos interésa también considerar aquellas

escrituras_conjuntas que funcionan a modo de M/anifiesto 0 presentacién de la
Filosofia de la Liberaciéon, ya que esto permitiria caracterizar cada grupo de
intelectuales por un lado, las ideas centrales, las principales preocupaciones
como movimiento, las respuestas a las situaciones conflictivas de cada momento
histérico como también, de manera indirecta, para entender cada uno de los
contextos de pensamiento y produccion.

Comencemos con exponer el contenido de una de las publicaciones

S et

importantes en el nacimiento de la Filosofia de la Liberacion: Nuevo Mundo
Enero — Junio de 1073 — N° 1. Ya es posible observar desde los propios titulos
del conjunto de los articulos que estamos frente a una nueva forma de
pensamiento, y que ésta tiene como principales cue%ﬁém
[Ffinoamerica, el analisis del concepto de Imym, se
enfrentan dos posibilidades o dominaciéon o liberacion®, o se Iucrﬁor la
segunda o se sufre la primera, es propio del espiritu de la época, y también de la
propuesta filosoéfica que aqui estamos presentando, considerar el escenario
como en situacién de guerra: integral, ruptura de una violencia imper"/i/a/.

e
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> “El problema de la constitucién de una Filosofia Latinoamericana”, Revista Nuevo Mundo N° 1.
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(b.1) Inicios de la Filosofia de la Liberacién: articulos y autores, ideas centrales

Nuevo Mundo Enero — Junio de 1973 — N° 1:
Osvaldo Ardiles, “Prolegémenos para una filosofia de la liberacion”.
Hugo Assmann, “Propuestas politicas de una filosofia latinoamericana”.
Mario Casalla, “Filosofia y cultura nacional en la situacion latinoamericana
contemporanea’.
Horacio Cerutti, “Para una filosofia politica indo-ibero americana”.
Carlos Cullen, “El descubrimiento de la Nacion y la liberacién de la filosofia”.
Julio De Zan, “La dialéctica en el centro y la periferia”.
Enrigue Dussel, “El método analéctico y la filosofia latinoamericana”.’
Anibal Fornari “Politica liberadora, educacién y filosofia”.
Daniel Guillot “La mala conciencia del filosofo latinoamericano”.
Rodolfo Kusch, “Una légica de la negacion para comprender a América”.”
Diego F. Bro. “Americanismo ywe‘a—rgbme?i”smo en Alberdi.-.yk'é—fbussac".
Arturo Roig, “El problema de la "alteridad” en la ontologia de Nimio de

s e e e e e s

et

- Juan C. Scannone, “Trascendencia, praxis liberadora y lenguaje”.

Una primera salvedad que podria hacerse es reconocer que en sus inicios,
como ya fue dicho, la Filosofia de la Liberacion no era un movimiento, organico
que se reconocia como tal, sino que por el contrario habria que visualizar una
serie de filbsofos e intelectuales que comenzaban a reflexionar y proponer a
partir de algunas categorias particulares y con ideas programaticas iniciales para
la filosofia de estas latitudes.

El inicio de la Filosofia de la Liberacion se presenta como oposicion a otras
formas de filosofia, esta filosofia latinoamericana busca denunciar —dentro de la
oposicidn o liberacion o dominacién- aquellos elementos que no permiten
construir un_ modo de pensar propio. Una.de-las-cuestiones_a evaluares que la
filosofia moderna (si se quiere llamar europea, academicista, central) reconoce
como sujeto del filosofar al individuo, a la persona singular, dotada de la razon
que le da existencia (cogito ergo sum). Otro de los puntos es la idea del

_universal modemo, en el cual Latinoamérica no puede sentirse comprendida

® El método analéctico tendré un tratamiento especial en el Capitulo V de este mismo trabajo.
7 Este articulo sera tratado en detalle en el Capitulo [V de este mismo trabajo

g
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plenamente, ya que excluye aquellos elementos propios de otras racionalidades.
Para la filosofia oficial Latinoamérica se presenta ademas sin historia alguna,
sus inicios estan dados por la llegada del mundo occidental a estas costas, el
inicio de lo propio, desde este punto de vista, es dado por el mundo europeo, sin
dar lugar alguno a la historia propia, es tarea de la Filosofia latinoamericana, en
este caso de Liberacion reconocer “la temporalidad propia del ser histérico
latinoamericano”®.

También es necesario darle un sentido a este tipo de pensar, entender poco
cual es su objetivo y sobre todo cual es su propia forma de comprender su
sentido, “no se trata de un filosofar regionalista o folklorista acerca de la
trascendencia [del Otro sobre la Totalidad], sino del intento de un pensar de la
trascendencia que esté histéricamente y practicamente sjtuado, y que no por ello
renuncia a su valor universal y l6gico, sino que recomprende la universalidad
como situada [Casalla], y al logos mediado por la praxis"®. Es un pensar que
reékoﬁnoce, o intenta revalorar, las caracteristicas espacio temporales
(entendiendo por esto su contexto histérico, cultural, situacién en el mapa
mundial, dominados - dominadores).

Uno de los puntos comunes, que es posible encontrar en esta publicacién, es |
la presencia del concepto de pueblo, que, aun siendo diverso el tratamiento que
cada autor puédé otorgarle, la idea central es oponer el sujeto colectivo a la
categoria de sujeto individual. Scannone nos explica que “se aceptara la idea de
Pueblo (comunitariamente entendido) como sujeto original de la labor
filosofica”'®. Ademas, se sostiene que “vivimos un proceso histérico decisivo, la
“hora de los pueblos”, su liberacion”'. “La Filosofia de la Liberacién [...] es el
pensar de un grupo para el cual resulta ya impostergable la realizacién de un

vivir comprometido con la dolorosa realidad de nuestro pueblo”'?.

. Es posible observar en varios autores de esta publicacién’, como también
en multiples obras de la Filosofia de la Liberacion, la referencia directa a uno de
los fildsofos que ha tenido una importante influencia en la reflexion y constitucion

de la Filosofia de la Liberacion, Emmanuel Levinas y su central obra Totalidad e

¥ Casalla, Nuevo Mundo p. 42

® Scannone, Nuevo Mundo p. 235

' 1dem p. 39

"' Cullen, Nuevo Mundo p. 90.

12 Roig, Nuevo Mundo p. 202.

> Como por ejemplo Casalla, Dussel, Cullen, Scannone, Fornari.




Infinito, ensayo sobre la alteridad. La influencia de este autor y su obra fue un
aporte fundamental al momento de reflexionar sobre la aparicion y rol del Otro

en la Filosofia de la Liberacién o también la filosofia latinoamericana en

Siguiendo esta linea podemos realizar un andlisis del concepto del Otro, su
lugar en esta propuesta filosofica y sus implicaciones, considerando este el tema

central y comun de esta publicaciéon inaugural (una de ellas) de la Filosofia de la
Liberacion.

El concepto o categoria del Otro como tal es central en el analisis de la
Filosoffa de Ia Liberacion y de parte de la filosofia latinoamericana, marca una
clara postura, delimita el terreno en tanto y en cuanto es posible comprender la
motivacion, el para qué de esta filosofia , permite reconocer un perfil definido,

saber en contra de qué se esta trabajando, si el que sufre es el centro de la
filosofia queda en claro de qué tipo de liberacién estamos hablando, si el Otro —
que trataremos de definir qué significa Otro como tal- es el punto de encuentro,
con el que es necesario dialogar, podemos suponer que esta filosofia busca
construir un camino determinado. “Se debe describir el estatuto de la revelacién
del Otro, antropologica en primer lugar, y.las condiciones metddicas que hacen
posible su interpretacion”'®. Escuchando la palabra provocante del Otro, que es

el oprimido latinoamericano de la Totalidad [...] puede nacer la filosofia
latinoamericana™®.

En el articulo ya citado de Mario Casalla_se sostiene, a partir de la cita de
. Levirlg_s) que “la moral oscila permanéntemente entre la guerra y la politica’, que
Ié‘\ﬂre@_griwq_n con el Otro puede ser o a través de la guerra o a través de la politica,
en la primera “es la resolucion por supresion de la relacion_con el Otro, [...] [que
existe] mlimite que anula e impide mi libertad y yo debo trascender para
ganar y conservar mi vida". En cambio, por otro lado, la relacién con el Otro a
través de la politica, es “dialogo que, remanentemente, se apoya y reclama la
unidad de los destinos. Emlitica el Otro existe y su existencia de vida y

enriquece mi ser’'’. La idea central de esta postura, y que muestra lo importante

' Existen otros autores de fuerte influencia para la Filosofia de la Liberacién. No es posible desarrollar en
este espacio el sentido y peso de los mismos en esta filosofia, pero es necesario tenerlos presentes: Hegel,
Marx, Heidegger, Marcuse, Althusser, Ricoeur, entre otros. Especialmente, en autores latinoamericanos
como Salazar Bondy, ¢ Existe una filosofia de nuestra América, 1968. Siglo Veintiuno editores14° edicion,
1999, México.

'’ Dussel, Nuevo Mundo, p. 116

16 Dussel, Nuevo Mundo, p.117.

' Casalla, Nuevo Mundo p. 48.




del concepto del Otro en la constitucién de dicha filosofia, es que ésta “se

inscribe dentro de la practica politica de un pueblo en tanto y en cuanto halla su
n18

sentido en la plena apertura dialogante al Otro

Se sostiene que es necesario “superar el contexto progresivamente opresivo,
segregado por esta estructura econémico - social, politica y cultural de
dominacién [...para esto es necesario una praxis] abierta desde y hacia El
Qtro”'®, ya que es en la vision del Otro qué es posible enfrentarse a la totalidad
que genera el escenario donde el pobre sufre, donde el Otro es suprimido como
tal. El Otro es exterior a la totalidad y por sus condiciones de vida, que son
tangibles a partir del contacto con su rostro, es posible entender su condicion
objetiva de sufrimiento, y por lo tanto definir a esa totalidad y su proyecto con
SUS consecuencias.

La palabra del Otro, como ya dijimos, es el cameIa
Libgzggﬁjg\erWo, es a partir de dar lugar a la palabra que _no
tiene lugar, y por este camino, ético en primer lugar, poder construir una filosofia
propia de estas tierras, y no Bropia porque se construye desde estas latitudes,
sino porque permite vivir y surge desde el Otro oprimido. El aporte de Dussel
permite sumar en la reflexion, “el Otro, para nosotros, es America latina con
respecto a la Totalidad europea; es el pueblo pobre y oprimido latinoamericano
con respecto a las oligarquias dominadores y sin embargo dependientes™®.

Las condiciones metddicas para poder construir una filosofia desde el rostro
y palabra de El Otro que sufre o filosofia de la liberaciéon pueden variar en cada
autor, una de las propuestas a destacar, es la de Enrique Bmm
ana- Iectuco que avanza de manera diferente al dialéctico que “es el camino que
la Totalidad realiza en ella misma, [...] es al expansion dominadora de la
Totalidad desde si: el pasaje de la potencia al acto de lo Mismo™*'. Por lo
importante del método analéctico en la obra de Enrigue Dussel es que
retomaremos el tema en el capitulo V para poder desarrollarlo de manera mas

amplia y completa.

'® Casalla, Nuevo Mundo p. 48.
' Fornari, Nuevo Mundo, p. 138.
% Dussel, Nuevo Mundo, p.122.
2 Dussel, Nuevo Mundo, p.122.
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Para Dussel "la significacion antropoldgica, econdmica, politica y
latinoanieficana del rostro es nuestra tarea y nuestra originalidad"?2. Upa_de las
consecuencias de la_aparicion del rostro de El Otro es la responsabilidad que
conlleva, uno (el fildsofo, la Filosofia de Liberacion), al_observar y poder ver el
rostro y darle Iugﬁa palabra del Otro pasa a ser responsable de su situacién
de_excluido, de dominacién en realidad®®. Para Scannone "la filosofia
latinoamericana es el pensar que sabe escuchar discipularmente la palabra [...]
del oprimido, que sabe comprometerse en el movimiento o en la movilizacién de
la liberacién, y, en el mismo caminar va pensando la palabra reveladora que

T—a—o

interpele a la justicia"®*. Se constituye por lo tanto una filosofia responsable delf—f»\
sufrimiento del Otro y que a su vez construye o plensa UW%‘

supuesta Totalidad que no permite el lugar de los Otros.

" Uno de los aportes de Levinas, tomado dé manera clara por la Filosofia de la
Liberacion, es el juego conceptual entre totalidad y alteridad, la propuesta
moderna europea, la subjetividad moderna es cuestionada por el rostro del Otro
y esta relacidon, esta critica, es esencialmente ética, el rostro del Otro es una
trascendencia (ya que trasciende la totalidad, se encuentra por fuera de ella) en_
priggipib ética. "Ellos [los pobres] cuestionan éticamente con su pobreza y
opres\i()n al mundo de dominacion y lucro del que son la excrecencia marginal y
marginada"?®. Mas arriba habiamos explicado, siguiendo a de Scannone, que se
da una praxis de liberacion, que surge de la toma de conciencia de la situacion
de_dependencia y dominacién. Esta praxis es ya un compromiso con el Otro, es
el punto de partida hacia Ia nueva palabra y lenguaje que es necesario ir

. construyendo. Este punto de partlda 'es_él etlcamente absoluto y sin embargo

determlnado hlstorlca_rﬂggtg [podriamos agregar también situado]

n26

Una caracteristica de la Filosofia de la leeraC|on que se puede considerar

una diferencia con la propuesta. de Levnnas es que Ia relacién con el rostro de El

‘___ac:m.dyct)%lno que la Filosofia de la Liberacion habla del
~tos pueblos, de Ios pobres de los dominados. La praxis de

s

Otro no es un

Otro en plural

S

2 Dussel, Nuevo Mundo, p.123.

2 Para respetar los conceptos y términos de la época tenemos que hablar del ser dominado y recién en los
tiempos que corren podemos hablar de ser excluido.

 Dussel, Nuevo Mundo, p.134.

% Scannone, Nuevo Mundo, p.237.

%6 Scannone, Nuevo Mundo, p.238.
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liberacion dice Scannone "no es meramente una praxis ética [...] sino una praxis
ético - politica"*’.

En este mismo capitulo ya hemos dicho que es necesario contar con una
nueva metodologia de interpretacion, “las condiciones metodicas que hacen
posible su [del Otro] interpretacion”®, esta necesidad, habiamos dicho, se
traduce en la obra de Dussel con el método analéctico, de igual manera, por su
lado Scannone, reconoce la necesidad de una nueva metodologia, no sblo
porque la metodologia de la Totalidad no podria dar cuenta de las propias
caracteristicas (ver Kusch, obra sobre la Negacién en el pensamiento popular,
capitulo IV) sino ademas porque el cuestionamiento ético que surge desde El
Otro_es_total, completo, "pone en_jague a la totalidad del mundo-dé-la-vida-
latinoamericano [Husserl]"zg, en tanto y en cuanto es parte del mundo moderno, ‘
de la subjetividad moderna que impone su tnico uso de la razon. Por lo tanto si
la cntlca es completi también es sobre la metodologia de esa supuesta unica
razén tote total la Filosofia de la Liberacion necesita construir una otra metodologia,
desde sus propias caracteristicas y sobre todo en el camino de dar cuenta de lo
propio, de las caracteristicas distintivas que lo constituyen y, obviamente, desde

el rostro y palabra de El Otro que sufre como pueblo.

En este sentido el aporte de Scannone nos permite sumar claridad con
relacion a lo recién trabajado, yé que sostiene que "entre nosotros dicha
superacion de la modernidad es ademas liberacién de la dependencia cultural,
aun en lo referente al lenguaje de la trascendencia y su correspondiente critica.
La racionalidad moderna oprimid, pero no extinguio la cultura popular y su logos
prbﬁﬁ@?&o de un progresivo mestizaje cultural. No se trata de volvér a los
tiempos precolombinos, [...] ni tampoco de negar ahistéricamente nuestro paso
por la modernidad dependiente. Se trata de asumirnos a nosotros mismos en
nuestro mestizaje cultural, fruto_quizas de Ia OWO
de todos modos, fruto original y nuevo"*.

27 Scannone, Nuevo Mundo, p.239
%8 ver cita N° 9.

% Scannone, Nuevo Mundo, p. 241
%% Scannone, Nuevo Mundo, p. 244
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(b.2) Actualidad de la Filosofia de la Liberacién, 30 afos después: arficulos y
autores, ideas centrales

Erasmus, Revista para el didlogo intercultural. Filosofia de la Liberacion,
balance y perspectivas 30 afos después:

Mario Casalla, “Sobre un significante que insiste: "Argentina".”

Horacio Cerutti, “Urgencia de un filosofar vigente para la liberacion”.

Julio De Zan, “La Filosofia de la Liberacién de los afios 70’y la Argentina de

comienzos del S. XXI”.

Enrique Dussel, “La "Filosofia de la Liberacion" ante el debate de la

Postmodernidad y los estudios latinoamericanos”.

Enrique Dussel, “Transmodernidad e interculturalidad. Interpretacion desde la

Filosofia de la Liberacion”.

Anibal Fornari, “Auto - comprension critica de la Filosofia de la Liberacion. Un

aporte a 30 afos de su propuesta”,

Antonio Enrique Kinen, “Liberacién. De qué hablamos, cuando hablamos de

liberacion”.

Alberto Parisi, “Repensando la Filosofia de la Liberacién”.

Arturo A. Roig, “Aquellos afos de esperanza y dolor. Recuerdos de Mauricio

Lépez, filésofo y tedlogo de la liberacion”. |

Juan Carlos Scannone, “Actualidad de la Filosofia de la Liberacion”.
Colaboraciones: Raul Fornet Betancourt; Ricardo Maliandi; Dina Picotti C.;
Mario Saenz.

Esta publicacién, que se editara con motivo de la realizacion de las jornadas
i———-_"‘_N
de ICALA del afio 2003, en la cual el tema central era los 30 afos de la Filosofia
h -1Td teltl
de la Liberaciéon, muestra como los diferentes autores miembros de dicho
movimiento reflexionan sobre las mismas bases o sensibilidad general de los
inicios de la Filosofia de la Liberacion, pero tomando en cuenta la coyuntura
actual, los diferentes acontecimientos (para nada superficiales) que imprimieron
en América latina una realidad determinada®', ademas, también, de ser

3! Es necesario destacar que los acontecimientos que separan al nacimiento de la Filosofia de la Liberacion
con los tiempos actuales son de persecucion, exilio, asesinato, desaparicion, exclusién de los pueblos, sus
pensadores. No le escapa, en lo mas minimo, esta realidad de dolor y sufrimiento a la Filosofia de la
Liberacion y sus integrantes. :

vy,
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necesario tomar en cuenta la madurez, recorridos filoséficos e inquietudes por
parte de los diferentes miembros de dicho movimiento.

La madurez y el tiempo transcurrido permite hablar, a diferencia de los inicios
coyunturales de la Filosofia de la Liberacién, de un movimiento mas soélido, que
" ya no responde a inquietudes coincidentes por parte de sus integrantes, sino
que la agenda de discusion, posturas, lugares de intercambio y conceptos
centrales tienen ahora que considerarse de manera mas organica, sin que por
supuesto llegara la idea de un movimiento cerrado, funcional y organico en su
totalidad, sin fisuras ni agendas diversas de acuerdo a cada linea o propuesta
esquematica en particular. Pero si es posible hablar de otro nivel de
organizacion, de debate y de circulacion de la palabra compartida por parte de
los filbsofos que forman parte de este movimiento luego de mas de treinta afios
de existencia. ,

De seguro se puede sostener que, tanto en el presente como en los tiempos
que se dio lugar a la Filosofia de la Liberacién, sus integrantes comparten un

mismo interés, una misma sensibilidad, una misma voluntad de “pensar por
32 .

cuenta propia_y en perspectiva latinoamericana™“, si bien es necesario
reconocer los diferentes momentos y el tiempo transcurrido entre estos dos

momentos que estamos analizando. La pregunta que surge es la misma que
hace treinta arios, entonces, la pregunta (re significada por la creciente exclusion
y sufrimiento de los pueblos) “;por dénde podria avanzar el aporte [...] de un
filosofar para la liberacion?”®®, en principio es la misma, pero no puede ser
considerada de igual manera, las tres décadas de acontecimientos son ahora
parte del contexto en el cual la filosofia se mueve, la coyuntura cambid, se ve
modificada por lo sucedido, y si en los inicios se tenia confianza en el devenir de
los acontecimientos, como decia Kusch (ver nota 4) solo hay esperar para que
potencialidad de ser hombre en América continie su marcha, el problema esta
en que lamentablemente, parafraseando al prélogo del EAFA de Rodolfo Kusch,
Ioggggg_z‘%ie/ miedo parece que han logrado su cometido, o por lo menos han

tuacion_de exclusion y muerte. “Hoy sabemos que la liberacion no

es un acontecimiento que podamos esperar 0 producir nosotros mismos en un

momento dado, sino un sentido y una meta de toda la historia humana™*.

32 Casalla, Erasmus, p. 8
j’ Cerutti, Erasmus, p. 17
¥ De Zan, Erasmus, p. 45




Una de las diferencias que es posible reconocer entre los dos momentos que
estamos analizando de la Filosofia de la Liberacién es los grados de madurez o
complejidad que se le da a los diferentes conceptos. Por ejemplo, si en los
diferentes articulos analizados del inicio de esta filosofia se habla de la
“experiencia del Otro”, de reconocer en la palabra y rostro del que sufre la critica
a |a'“?93@ dominadora, en la actualidad, en cambio, se habla de la
e)gggie"gg@_d\e@_ alteridad como la critica al sistema. Ya no es solamente el
pobre, el que sufre, los pueblos, que como exterioridad del sistema realizan su
aporte para la critica, sino qUe se construye la categoria de victima, a partir de
toda alteridad posible, no es s6lo encontrar un principio ético que le de sentido a
esta filosofia, es, en la actualidad, la alteridad un sujeto absoluto. La Filosofia de
la Liberacién tiene en “el siglo XXI tareas urgentes, [...] va descubriendo,
abriendo nuevos horizontes de profundidad que permiten un dialogo Sur — Sur,
[...] ademas el didlogo transversal de las Diferencias: |a posibilidad de articular el
pensar_critico_de los _‘[nuevosjwrﬁWales”3s. Sera posible observar
con mayor detenimiento estos cambios o grados de madurez al momento de

realizar el tratamiento del concepto de victima por parte de Enrique Dussel, —

. L T z,. , .. .
cuando realicemos el analisis de su obra Etica de la Liberacion, en el capitulo VI

de este trabajo.

Para pensar la Filosofia de la Liberacion en la actualidad hay que considerar
que la misma “se constituye desde el compromiso con la verificacién histérica y
practica de la afirmacion de la verdad y dignidad trascendental de lo humano, a
partir de donde estamos, de la unidad genética y plural de América Latina [...]
implica la dramatica y positiva experiencia del encuentro entre lo diverso”.
Ademas, podemos considerar gjw/Scanrgne cuando afirma que “la
liberacion humana integral —de todo el hombre y de todo hombre y mujer, sobre
todo de los pobres, oprimidos y excluido- se ha convertido hoy en mas necesaria
y urgente que hace treinta afos: la liberacion como tema de reflexion, como

actitud existencial y politica y como practica historica, aun teérica™’.

Para este auto la Filosofia de la Liberacion puede ser actual gracias a dos

cuestiones centrales con las cuales cuenta desde sus inicios, dos cuestiones
gue, pese al cambio de contextos, siguen siendo fundamentales;“1.\su opcion,

3 Dussel, Erasmus p. 63.
3¢ Fornari, Erasmus p. 111.
37 Scannone, Erasmus p. 165.
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aun tedrica, por los pobres y su liberacion humana integral;@u empleo de las
. . » . .« i . . rs 13

ciencias del hombre y la sociedad como mediacion de un pensamiento filoséfico
situado que reflexiona analécticamente™®. Su punto de partida y su método
permiten que la Filosofia de la Liberacion tenga vigencia para poder dar
respuestas a la situacion actual.

Considerando que las fortalezas que se remontan al origen de la Filosofia de
la Liberacidén, son actuales y parte fundamental de la propuesta actual, es

posible reconocer nuevos desafios o tareas para este movimiento. Una nueva

cuestion es asumir _que el concepto_de aquel que sufre ha cambiado, o en
realidad hay que considerarlo de manera mas amplia, como todo aquel que sufre

las consecuenmas _de la exclusion y discriminacion por parte de la centralidad

que _Impone_sus unicas razones. En esta misma linea, la_tarea actual de la

~ Filosofia de la Liberacion es “negar la exclusion por antihumana, plantear y
~ buscar _una globalizacion alternativa a la propugnada por el neoliberalismo,

e et i,

reconocer unidades politicas mas amplias que el Estado nacional, de discernir y

T —————
fomentar la emergenma de la sociedad civil, buscar la forma de encuadrar la
economia de mercado dentro_de un_marco_etico, politico. y cultural como

mst(umento del bien comun global™®.

i

tra de las_diferenci ue es posible marcar entre estos momentos, que

también son fruto, a nuestro entender, de los grados de maduracion, y, por
supuesto, del cambio de contexto entre momentos histéricos, es la existencia y
necesidad de intercambio con otros movimientos y lineas de ‘pensamiento. En
p;rticular estamos pensando en la existencia de diferentes “Inter” (intercultural,
interreligioso y entre géneros). Esto no significa quemenes la Filosofia
de la Liberacidn no haya generado intercambios o dialogos con otras corrientes
de pensamiento. En cambio, estoy haciendo referencia a los importantes
intercambios actuales que definen a la Filosofia de la Liberacién en la

actualidad.

Podemos enunciar algunas cuestiones del didlogo con la corriente de la
Interculturalidad, de la cual se puede nombrar diferentes representantes, en este
caso optaremos por Raul Fornet-Betancourt, quién mantiene un interesante y
constante inig[gqﬁq_pjg—ggq la Filosofia de la Liberacién, ademas de estar

presente en la publicacion que analizamos en este momento. Una de las

,38 Scannone, Erasmus p. 169.
{*° Scannone, Erasmus p. 173
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cuestiones interesante del dialogo que la Filosofia de la Liberacion mantiene con
esta corriente de pensamiento es que permite ampliar los limites, ya no es
necesario_pensar._unicamente en América, por ejemplo podemos pensar en el
Sur como categoria y generar un dialogo Sur — Sur, como también Sur — Norte; a
su vez la interculturalidad nos permite generar Hogos al interior de América,
reconociendo las culturas que nos constituyen, dando lugar a las diferentes

particularidades.

Siguiendo a Fornet Betancourt podemos comprender “interculturalidad” como
una "postura o disposicidén por la que el ser humano se capacita para... y se
habittia a vivir sus referencias identitarias en relacion con los llamados otros™
No significa que la interculturalidad sea algo nuevo o exclusivo de nuestros
tiempos, sino que por el contrario es ahora reconocida y considerada una
corriente que interactia con la Filosofia de la Liberacion, la critica de los
pensadores de la interculturalidad va en la linea de dejar planteado que dicha
filosofia no considera la verdadera historia de interculturalidad, propia de estas
tierras en particular, pero también de manera general. Para esta corriente, la
Filosofia de la Liberacién tiene que realizar un cambio de fondo, tiene que
considerar un cambio epistemoldgico de su saber que permita dar lugar a la
interculturalidad de manera plena y presente41

(c) El nuevo Manifiesto de la Filosofia de la Liberacion: 7 de noviembre de 2003,
Rio Cuarto, Argentina

Es posible observar en este nuevo ‘Manifiesto (30 anos.despues) una

ISR

actitud similar a la observada en el Manifiesto original, un claro rechazo a las
condiciones imperantes que generan dolor y sufrimiento a los pueblos. En esta

. e et T ST

linea se reconoce el accionar del proceso de globalizacion neoliberal que coloca
obalizacion ne

en un lugar de privilegio la especulacion financiera por sobre la economia real y

el trabajo; oponiéndose, por razones humanitarias, al desempleo estructural y la

brecha entre ricos y pobres; condenando todo tipo de exclusién y toda forma de
mtervenCIomsmo ‘blogueo e integraciones compulsivas que van en contra de la

AT e S

libre determinacion de los pueblos; a su vez, se afirma la necesidad del respeto
de los pueblos a constrwr sus propias formas de identidad; se afirma la vocacion

- et st e e e e A St e

“® Fornet Betancourt, Erasmus p. 178
*! Fornet Betancourt, Erasmus.




por la_paz e integracion Jatinoamericana, respetando la ju'sticia y derechos.
Concluye que otro mundo es posible a través de la ;gglsieaggiﬁam&que es
posible observar en multiples movimientos sociales de los tipos mas diversos.
Por ultimo, y no por esto menos importante, asumen la opcion ético - politica que
implica firmar y adherir a este Manifiesto.

Consideramos que no .es._posible_observar en e_s.tew
progfama\o&ggWOSOﬁa de la Liberacién, tampoco entendemos que
seria indispensable observar estm un documento de estas
caracteristicas. Es posible encontrar una especie de delimitacién del terreno, de
definir claramente cuales son las condiciones estructurales que generan el
sufrimiento y exclusiéon de los pueblo y de los hombres y mujeres; de igual
manera no es posible encontrar una definicion, como si es posible encontrarlo en
los inicios de la Filosofia de la Liberacion de sostener el nuevo sujeto del
filosofar de esta corriente de pensamiento (el pueblo, la victima, el ser
latinoamericano), o definiciones centrales sobre el pensar situado o el universal
necesario para nuestra reflexion. Estas cuestiones quedan libradas a cada autor
0 esquema particular de la Filosofia de la Liberacién, debido esto, consideramos,
a la maduracién y crecimiento particular de cada autor o esquema particular. A
su vez, es posible destacar el mismo nivel de sensibilidad sobre cuestiones
centrales, como las particularidades latinoamericanas y la necesidad de ser
partes de una corriente de pensamiento que implique una praxis de la liberacion
efectiva para los excluidos, ademas de entender y vivir de acuerdo a un
compromiso ético y politico por parte de los integrantes de la Filosofia de la

Liberacion.




Ill. Rodolfo Kusch
Una presentacion biografica e inicios filoséficos

Quisiéramos realizar en este momento una presentacion que sera a su
vez b|ograf|ca y también filoséfica de Rodolfo Kusch. De esta manera queremos
hacer por un  lado, un recorrido por su vida y como ésta se relaciona con su obra
y, por el otro, realizar un recorrido por gran parte de sus obras y poder dar
cueth; en cada una de ellas de los conceptos y analisis centrales. Luego, en
capitulos posteriores, avanzaremos con el analisis ya propuesto de la Filosofia
de la Liberacién y la relacién de este autor y su produccién filoséfica con esta
corriente de pensamiento.

Vale un pequefo pedido de disculpas, ya que con la escueta biografia
que a continuacién desarrollaremos no buscamos presentar su vida y diferentes
matices de manera completa, por ejemplo practicamente no haremos referencia
asu reIacuon 16n con el teatro, sus obras, su relacion con el mundo cultural, etc. Por

el contrarlo queremos presentar a modo de blografla una Ilneg_d,e,iofmau

trabajo e mvestngacuon.

I

(a) A modo de biografia: G. Rodolfo Kusch (1922 — 1979)

Gunter Rodolfo Kusch, hijo de inmigrantes alemanes radicados en
Argentina luego de la Primera Guerra Mundial, nace el 25 de junio de 1922.
Egres6 de la Facultad de Filosofia y Letras en el afio 1948 como Profesor en
Filosofia. Participé activamente en la vida cultural e intelectual del Buenos Aires
de la década del 50, momento histérico en el cual los sectores populares pasan
a tener un importante rol en la vida politica del pais. |

La vida politica de la época, surgimiento del peronismo, movimientos
populares, entre otros, fueron acontecimientos que influenciaron ampliamente en
la agenda de trabajo de la intelectualidad Argentina, introduciendo temas como
el de la identidad nacional, la participacion del pueblo en la vida de la Nacién, el
revisionismo histérico, etcétera, siempre afectados por el idealismo de esa
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generacidén que creia en valores espirituales, la identidad cultural, el destino del
hombre.

Su reflexion filosdéfica y sus investigaciones fue un retornar a la base, a ™
América, sus trabajos tenian como objeto al portefio, indigena, campesino, el
hombre de barrio. Sus escritos buscaron siempre trasmitir la sensibilidad, el —
misterio, las ideas que surgian de su investigacién de la América Profunda, del
dialogo con esas otras culturas de América, las que habitan la Pachamama, el
suelo de estas tierras, los que estan (concepto central en este autor).

Su actividad fue rica tanto en su escritura, publicando hasta su muerte un
namero importante de libros y algunas obras de teatro, como en sus
investigaciones y en la participacidn de la vida intelectual de Argentina y
América. Entre 1948 y 1955 trabajo en la Direccidén de Psicologia Educacional y =
Orientacion Profesional del Ministerio de Educacion de la provincia de Buenos
Aires, implementando diversas investigaciones y estadisticas en el plano
socioldgico, psicolégico y de educacion. Fue docente secundario, terciario, —
universitario y realizé trabajos de campo, en Buenos Aires, Mendoza, Salta y
Bolivia.

En 1976, con la irrupcion del gobierno militar, perdié sus cargos en la —
Universidad Nacional de Salta y radicé en la Quebrada de Humahuaca. Estando
enfermo viajo en blsqueda de un tratamiento médico en 1979 a Buenos Aires
donde fallecio el 30 de septiembre.

indice de publicaciones de las obras completas de Rodolfo Kusch':

La seduccién de la barbarie, 1953. (SB)?

América profunda, 1962. (AP)

De la mala vida portefa, 1966. (MVP)

Indios, portefios y dioses, 1966. (IPD)

Charlas para vivir en América (ChVA)

El pensamiento indigena y popular en América, 1970. (PIPA)

* & & & o o

! Kusch, Rodolfo. Obras completas, Tomos 1-11-111, Editorial Fundacién Ross, Santa Fe, 2000.
? Entre paréntesis se encuentra la sigla por medio de la cual haremos referencia a estas obras a lo largo del
presente trabajo.




¢ La negacion en el pensamiento popular, 1975. (NPP)

¢ Geocultura del hombre americano, 1976. (GHA)

¢ Esbozo de una antropologia filosofica americana, 1978. (EAFA)
¢ Las religiones nativas, 1987. (RN)

(b) Recorrido por sus obras: conceptos centrales

Realizar este tipo de recorrido nos permitird, entre otras cosas, poder
observar el desarrollo filos6fico en la obra de Rodolfo Kusch, y de esta manera
desplegaremos los diferentes perfiles y posibles lecturas de tan rica filosofia. A
su vez, serd la base de las siguientes apreciaciones sobre este autor y en
relacion con la Filosofia Latinoamericana y la Filosofia de la Liberacion.
Buscamos en este recorrido distinguir las principales ideas, conceptos, cambios
y modificaciones, la relacién con el contexto cultural y politico, por decirlo de
alguna manera, la personalidad y caracter filoséfico. Por lo tanto, a continuacion
realizaremos un analisis conceptual de algunas de sus obras, que consideramos
centrales, tanto por su valor especifico como para el trabajo propuesto en esta
presentacion. Repasaremos Seduccion de la barbarie, América profunda vy
Geocultura del hombre americano, luego daremos espacio al resto de sus obras
pero realizando un analisis en conjunto de el resto de sus escritos. Justificamos

la eleccion porque Seduccion de la barbarie es su obra inicial y en ella ya es —

posible encontrar la estructura de su pensar, el primer bosquejo de sus
conceptos que luego recibiran, con el correr del tiempo y diferentes reflexiones,
otro tratamiento, que ya dejan de ser intuiciones sobre América (como es en el
caso de Seduccion de la barbarie) para pasar a ser un analisis mas concreto y
construido. América Profunda es la obra mas conocida y con mayores
reconocimientos, ya tiene y encontré "la definicion exacta de lo americano en su

dimensiébn humana, social y ética". Luego, en el capitulo |V, analizaremos —

Geocultura del hombre americano y Esbozo de una filosofia antropoldgica
americana, que de alguna manera se pueden considerar como un repaso de lo
ya pensado y ademas co existentes con la Filosofia de la Liberacion y un
contexto politico muy especial en Argentina. En dicha época retoma las
principales categorias y conceptos trabajados en sus libros anteriores, pero
realizando una revision sobre ellos desde un punto de vista mas filosofico. Por
ultimo, en el préximo capitulo, daremos lugar al analisis de las obras de Kusch <=
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sobre la “negacion” en el pensamiento indigena, trabajando sobre E/
pensamiento indigena y popular en América, Una légica de la negacion para
comprender a América, y La Negacion en el pensamiento popular.

(b.1.) La seduccion de la barbarie (SB): Antinomia seduccion y barbarie.
Estamos - somos

De prélogos y momentos:

Esta obra inicial esta precedida en las obras completas, y no es una
caracteristica menor, por dos prélogos completamente diferentes, pese a que
anteceden a una misma obra uno corresponde a la publicacién original, el otro a
la publicacion con motivo del 30 aniversario de esta obra. Uno, Preguntar por lo
que somos de F. J. Solero, se escribe al momento de semblicado el libro y
reconoce antes que nada el nacimiento de una generacion y que a partir de
algunos nombres y hombres se comienza a transitar el camino que busca la
singularidad de los destinos, en este caso americanos. El otro, Reconocer que
estamos de C. Cullen, 30 afos después y luego que lgs/ézentes del miedo
operaron sobre nuestras tierras®, reconoce en la oscuridad de los tiempos
contemporaneos el horror que recién se comenzaba a conocer y que arrasé con

una generacion.

El prélogo a la primera edicién reconoce como caracteristico el hecho de
hacer evidentem Ameérica dividida eg'_cjg‘sd\/erdades"4 y que
"los americanos saben que corren el riesgo de no vivir mientras no admitan la
existencia que les ha tocado en suerte", es decir, ser parte de una contradiccion
de origen, de cimientos, entre dos verdades. En camblo el prologo del 30
aniversario de la primera ed|0|on antecedido por la oscurldad considera de otro
valor el develar la existencia dual de nuestras tierras, ya no solo es reconocer
ambas verdades como una realidad, sino que aun mas profundo, parafraseando
a Cullen®, hay que poner en juego cada una de esas verdades, tanto la

> Parafraseando el prologo de Kusch de EAFA.

Solero F. J. “PWmélogo para la primera edicion”, en Kusch, Rodolfo, La
seduccion de la barbarie. 1953. Obras completas, Tomos I, Editorial Fundacion Ross, Santa Fe, 2000.
3 Cullen, C. “Reconocer que_estamos, prologo para la segunda edicién”, en Kusch, Rodolfo, La seduccion

de la barbarie. T983. Obras completas, Tomos I, Editorial Fundacion Ross Santa Fe, 2000.
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Mn como Iaﬁﬂpﬂp_qr_i_e_, generando un juego perpetuo, mantener la
oposicién, sin ceder a la barbarie, pero tampoco pensarse desde ella, la
civilizacion se transforma en ficticia por negar la barbarie, pero se transforma en
tal a partir de la ficcidn, se transforma en lo que niega y quiere combatir. El
peligro esta en que de esta manera no se resuelve la contradiccion, sino que se
oculta y en ese ocultamiento se vive en Ias'.“znc‘jhgswoscmas, se pierde de vista el
sustrato originario de Ameérica, y de esta manera solo es posible engendrar la
muerte y el terror.

No es un detalle menor desde-donde_se escribe temporalmente cada uno
de los prélogos. En uno se reconoce el valor de una obra, el inicio de una forma
de pensar, una fimun camino. En el otro se valora la obra desde un aporte
que puede evitar el terror, que no e';’sgla_ reconocer caracteristicas sino que
ademas muestra cOmo es necesario, en pos de una vida propia, hacer jugar los
extremos de las contradicciones de estas tierras. En esta doble valoracion, no
opuestas pero si diferentes, se manifiesta la importancia caracteristica de esta
primera obra de Kusch, porque no solo tiene valor en su contexto inicial, sino
que ademas transciende -al haber hablado de lo profundo de nuestro sustrato- la
variable temporal, es una obra para siempre, ya que para siempre sera
necesario vivir entre el juego perpetuo de civilizacion y barbarie, sabiendo -por la
oscura experiencia- que no es posible vivir la ficcion de suponer que uno de los

opuestos es prescindible o eliminable.

De la propia seduccion

Introduccion:

"En el inverso de nuestra vida ciudadana hay una verdad mas intensa que
esta urdimbre racional que traemos de afuera™ Kusch nos presenta en
Seduccion de la barbarie un analisis de como queda constituido el escenario h
americano, a partir del juego de dos verdades o realidades, una de forma y una
de fondo, una ficciéon en las ciudades y la profundidad abismal de lo autéctono,
de la tierra, la naturaleza demoniaca. W se encuentra o se

% Kusch, R. SB pp.19




logra en la inteligencia, mientras que la verdad de fondo es del plano emocional.
Ameérica, frente a estas posibilidades, opta -cobardemente- por el mestizaje.

Seduccion de la barbarie nos muestra una América que se juega entre la
mentira ciudadana que se transformé en la meta de vida, y el sentido vegetal de
la vida -la barbarie-. Esta obra presenta el desarrollo de encontrarse entre dos
verdades y la forma en que se resuelven estas presiones, teniendo por resultado
la vida misma.

En esta primera obra es factible encontrar la génesis del pensar de
Kusch, es posible hallar los indicios de toda su filosofia en este primer trabajo,
como adelanto de sus preocupaciones, inquietudes, conceptos y construcciones
propias. De alguna manera hace las veces de presentacion, de lo que sera la
filosofia completa de Rodolfo Kusch.

Dialéctica del continente mestizo

La vida del hombre se desarrolla a partir de su relacién con el paisaje, en

realidad, "con el sentido que el paisaje esconde, su demonismo. Existe una
. . . . o D e e O . .

distancia entre el hombre y el paisaje, lo profundo de ’América, esta distancia -en

mayor o menor medida- depende de una decision, de la voluntad _del hombre

americano. Si la distancia es absoluta, se es turista en la propia tierra y el Gnico
abrigo posible se encuentra en la ficcional ciudad; si la distancia es media, se
juega el_pi&il_w,s_tj;g, de representar una verdad de forma en la ciudad,
pero sabiendo -consciente o inconscientemente- gue se participa profundamente
de lo vegetal de América.

Kusch nos presenta, nos introduce en el hombre americano, nos habla de

aquel que sera participe de su pensamiento y produccion. "El americano es asi

el fenémeno consciente de la naturaleza, su complemento, pero
desafortunadamente un complemento en rebeldia. De ahi su amb/'va/encia”.? Ya
se nos habla aqui de una doble realidad, vegetal e idea, donde el hombre es
producto en rebeldia de la naturaleza, y sabiendo el dolor y sufrimiento que esto
significara en la historia americana, se aclara que se es rebelde
desafortunadamente, se niega fortuna en la constitucién del hombre americano,
este_ hombre padece porque se le ha amputado su re/aC/qn con la t/erra'“c’ De

esta manera se presenta al ser americano como ambivalente, una ambivalencia

” Kusch, R. SB p.34
8 Kusch, R. SB p.35
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que "oscila entre su destino vegetal y la sospecha de superar ese destino
mediante la ciudad™. -

Este ser americano sera, a partir de su ambivalencia, el mestizo, aquel \
que concilia los opuestos, el que logra la vida entre una Europa que es la luz
frente a las tinieblas de lo americano. Para Kusch ‘el _mestizo adopta el
formalismo de la ciudad [...], su civilizacién verbal, pero se conduce vitalmente
segun su autoctonia heredada a medias. El mestizo campea entre el silencio
abismal de lo autoéctono y el verbalismo ciudadano, pero atrapado siempre por el
fondo irracional del continente”™®. Se juega todo entre el silencio y el habla que —
nada dice del suelo. Resulta por lo tanto un_ser "indeciso entre la verdad del [/
suelo y de la ficcion, [que] opta por la mediania, el término medio"'". I

La ciudad es la ficcion donde se vive, y es tal porque existe otra cosa que ~—
se le oMe el fondo, se le_opone una_verdad.propiamente_americana.
Esta verdad se opone a todo lo que es ficcidn, lo no nacido de la tierra, por lo
tanto se opone a /a @c@momlrsocial,\legis@w_/@a. Es por esto que el
ser americano sufre y niega las ficciones, siendo mas importante, vitalmente, lo
que puede rescatar o conectar con lo autoéctono, que es por supuesto la ciudad
como ficcién no natural. A esto se suma que esta ficcion resulta ser "una copia I/
infiel de su original europeo”, frente a la realia;a americana, y denuncia Kusch |l

A =
que entre esta ficcion y la realidad se abre un abismo insalvable, que se
resuelve, en el sentido de una fragil conciliacién, gg\un’n_vWI.
La traicién a la historia

La América mestiza adopta, a partir de la conquista europea, su
liberalismo, en pos de justificar la ficcién irremediable de la ciudad vy
transformarla en Nacién, pero logrando a partir de esto la disolucion de cualquier
estructura propiamente nacional, generando ademas la separacion de las razas
y un distanciamiento entre las ciudades y el interior.

El ciudadano realiza una mimesis de lo europeo, absorbe esa luz (que
solo logra asentarse en las ciudades, se diluye tierra adentro) de forma particular
y solo en sus formas simples: en politica se es nacionalista, en filosofia se hace
una filosofia del hombre sin el hombre, en educacion se habla de inculcar una

tradicion de la que carecemos, en ciencia se cubre el pais con puentes en

? Kusch, R. SB p.37
'® Kusch, R. SB p. 46
"' Kusch, R. SB p. 50
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lugares innecesarios, y si el plan falla, entonces razén de mas para afirmar que
el hombre americano no logra alcanzar al europeo, que estas naciones
americanas son poca cosa frente a la exitosa Europa’®, que es exitosa porque
es Europa y no América mimesis de una supuesta Europa.

En este juego el hombre americano esta indeciso entre la verdad del
suelo y de la ficcion, sobre todo porque no existe tal verdad. De igual manera
vive en la_ mﬂéﬁsﬁca@\d_wlﬁgp/eo, afirma Kusch, y “mantiene su caréacter
aborigen en la oscuridad por la simple razon de necesitar de las sombras para
proyectar los mitos que justifican su vida™, ademas de que le permite subsistir
sin mayor sufrimiento que el de vivir en una luz extranjera, pero que lo aleja de
ser tildado de habitante del interior extranjero en la ciudad.

Se busca, en la ciudad, la integridad histérica, existe una supuesta
universalidad de los conceptos, aunque carecen de todo sentido vital, es tan solo
la imitacion de ciudades europeas. Esta%sta busqueda fracasa en estas
tierras. Aun viviendo este fracaso se "huye del subsuelo autéctono, sobre ton
porque presiente pertenecer vitalmente a ella™™ pero aun asi se genera |
sospecha de que se tiene algo que ver con el pasado aborigen.

Para Kusch, America yace entre /o indeterminado y lo definido, el choque ™=
entre ahaém que define la escision del ciudadano, "el grado de
la definicion ciudadana y de la autoctonia entran en conflicto para dar de si una
situacién diversa™®, por lo tanto la primacia de una de las partes o mayores
equilibrios se da de diferentes formas en el continente. Especificamente analiza
Kusch el caso de Argentina sosteniendo que es un escenario donde el

ingrediente indigena es pequefio, sin encarnacion.

La conclusion herética

"El drama de América esta en la participacion simultéanea del sereuropeo —
y del presentimiento de una onticidad americana"’®, en este juego de estar entre
estas formas de vida se resuglve el desarolio de estas tierras. Algo no menor
que es posible observar en esta realidad es la diferencia de estatuto de cada
parte de los opuestos, mientras, por un lado, lo europeo -esa supuesta luz que
se busca imitar- es realidad, es la ciudad y sus ciudadanos, es lo que hace

2 Kusch, R. SB p 88
" Kusch, R. SB p. 95
"Kusch, R. SB p. 96
' Kusch, R. SB p. 99
' Kusch, R. SB p. 103
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mestizo al hombre de América, lo amﬂcano, por el otro, es tan solo un
presentimiento, una sensacion que no'es presente como realizada, sino tan solo
como amenaza de lo profundo, lo oscuro, el ser parte del indigena. Por lo tanto,
w no vivir -o lo mas parecido a la vida- en la participacién de lo
europeo, pero si es posible evitar la onticidad americana. En realidad, es posible
Si es posible, oS PUSE
negar, generando contradiccion, lo profundo, en el sentido de ocultar, pero no
d_qjﬂaﬂ de ser presente, por lo menos como ausencia y ocultamiento de acuerdo a
la rebeldia con que se vive io propio de estas tierras. En resumen, uno actda por
presencia, por constituir la ciudad como tal, el otro actia como Maza y se
oculta, en mayor o menor medida, generando diferentes mestizajes, con mayor o
menor dolor y una relacion mas conflictiva contra la ciudad y sus ciudadanos.
Exusten por lo tanto, dos verdades una que pertenece al resultado del
sgg»__gg,rﬂopeofen\Ameuca -Ia CIudad, la _fICCIOn legal de 1810-, otra) que
pertenece a la vida emocional, al paisaje. La existencia, por lo tanto, es el vivir
entre estas dos verdades parciales, de acuerdo a qué verdad es mas fuerte
varia cada forma de vida, de acuerdo a los grados de presencia de esta
contradiccioén, o cual se cree con mayor conviccién. A su vez, la ciencia como
tal, como parte de Europa, no puede realizar la busqueda del sentido de

Ameérica.

(b.2.) América Profunda (AP):
mero estar — ser alguien; fagocitacidn — sabiduria de América

Exordio e introduccidn:

América profunda continla y retoma, su primer libro y recorrera
nuevamente las mismas intuiciones sobre América pero en esta ocasion Kusch
afirma que ahora cuenta con la “definicion exacta de lo americano en su
dimensiéon humana, social y ética™’. es mas, encontro "las categorias-de-un,
W, lo que supo ser intuicién de la existencia de un opuesto a la
ficcién de la ciudad, la existencia de una onticidad americana, ahora pasa a ser
categoriasl propias de estas tierras, que permiten dar cuenta de la “definicion
exacta de lo americano”.

" Kusch, R. AP pp. 3
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La ldeas centrales que guian la reflexion en su primera obra continuan
[&S_—emg_s_en este trabajo, se Slederando que hay una continuidad del

pasado americano en elm presente de juegos de luz y sombras europeas -
occidentales- aun cuando no se de cuenta de ese pasado o solo sea presente
en su ausencia y operando desde el silencio, la negacién y los miedos. Por lo
tanto, aun la ciudad, aun los que solo viven en la ficcion, también estan,

— IR

comprometidos con América.

Existe en este Vl\!_lf entre lo europeo y lo americano un_problema, una -

contradiccion, un conflicto que es necesario resolver, de alguna manera, para
ganar en salud; la receta estara en recuperar ese antiguo mundo, de alguna
manera, darle lugar en el presente, permitir que opere, por lo menos desde el
conocimiento de su existencia, para evitar traumas en nuestra vida psiquica y
social. De lo contrario seguira oprimiendo, generando conflictos, temores como
algo que amenaza sin que sepamos de dénde surge tal temor.

Lo que antes fue la intuicion de la existencia de dos polos de los que
América participa simultaneamente -el ser europeo y la onticidad americana-

ahora se busca nombrar, se inicia la construccion de dos conceptos que definen

estas alterativas (que seran protagonlstas a lo largo de la reflexién filosofica de
Kusch): el ser o ser alguien el estar o estar aqui’®. El ser alguien esta
——— et e, S—

representado para Kusch por la actividad burguesa europea del siglo XVI, el
t . , —
estar-aqui a su vez esta representado por un modo de la cultura precolombina.
Ambas opciones, ambos polos, son raices de nuestro presente, son parte de
nuestro ser mestizo, sin una de estas raices o el negar, ocultando, una de estas
e N , .
fuentes, trae como resultado un arbol que no puede mantenerse en pie, que
sufrird para subsistir o subsistira sufriendo.

Esta obra es, entre otras cuestiones, el inicio del viaje (o los viajes) de
Kusch : a Iaﬁéme_rlcgwgue busca definir, el inicio del trabajo con informantes, con
todo lo que eso significa, es el inicio de su tarea antropolégica que sera sustento
y fuente_de_su_tarea filoséfica. Entonces, el camino recorrido sera, ademas de
los resultados de diferentes investigaciones, fuente de intuiciones y reflexiones,
a partir de poner en juego el ser ciudadano en el camino de la américa profunda.

Al recorrer América surgen instintivamente sensaciones que definen la

f[((/

relagi\c’)__rL(_ngl____)qiydadano con la tierra, que a su vez seran diferentes formas de

'® Més adelante, en la continuidad de sus escritos y produccion, estos conceptos seran: ser alguien - estar
siendo.
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analizar la relacion ser - estar. La prlmera sensacion es la del temor, por no estar —
ya en la ciudad, por lo propio que se quedd en la ficcion y no podemos controlar.
La otra es la de descubrir que América tiene olor, hiede’®, este olor genera una
sénsacién de aversidn, rechazo a una América que tiene un hedor que no tiene
cabida en la ficcion ciudadana, "el hedor entra como categoria en todos nuestros
juicios sobre América"’. Desde el punto de vista ciudadano ficcional todo lo que
no es ciudad, y sus construcciones necesarias como los préceres de la historia
oficial, repele por su hedor y puede, sin mas, ser exterminado. La historia, afirma
Kusch, puede ser relatada a través de la lucha entre pu/cros y hedientos,
ciudadanos de la ficcion vy cnudadanos de Ameérica, la dimension politica del
hedor es Tupac.Amaru, Rosas, Peron, el hedor esta presente en cada dimensién
y genera la misma sensacion al ciudadano. La sensacion frente al hedor tieng
que ver con un "miedo original que el hombre crey6 dejar atras después de crez;

su pulcra ciudad™’.

América, como ya hemos visto en Seduccion de la barbarie y se retoma
en esta obra, es producto o vive la oposicion entre los estratos profundos, la
onticidad americana, y los ciudadanos occidentalizados. Se genera una
"interaccion dramat/ca 2, [...] una especie de dialéctica"®? que recibira el nombre
de f\GQOCItaCIon absormgr) de occidente por las cosas de América, para poder

tomar una cosa debe ser contaminada por su opuesto, poder comprender y vivir
esta fagocitacion es la propia sabiduria de América.

' Kusch, R. AP p. 11
20 Kusch, R. AP p. 12-13
' Kusch, R. AP p. 15
2 Kusch, R. AP p. 18




La ira divina - Los objetos - Sabiduria de América

"¢l se sentia pobre, sucio y pardo mientras
que todo eso que habia en la iglesia,
era demasiado bonito. Dios no podia estar ahi"®

Este libro, América profunda, presenta el pensamiento y analisis de la
situacién de América, buscando entender lo americano, llevando la reflexion por
tres caminos diferentes, cada una de las secciones que analizaremos a
continuacion. Se presentan los opuestos, las diferentes posibilidades para sery
estar en Ameérica, la relacién con lo profundo de nuestras tierras, con las
alternativas para relacionarse con lo propio y lo ajeno, lo americano y lo
europeo, la ciudadania y el suelo que se habita.

América o el hombre

La primera seccion es, sobre todo, la presentacion de lo americano, una
explicacion del mundo que desconocemos y esta arraigado en estas tierras. Ei
mundo americano esta constituido de manera diferente al occidental, sobre todo
en la comprension del rol divino, de la existencia y participacion de Dios en la
propia vida. Si el Dios occidental habita en el cielo y lo pulcro de la iglesia lo
representa, el Digwiic:@_esté desplegado en la vida misma, Dios tiene que
estar en_el mundo, en la naturaleza, en el rayo y el granizo, en la falta o
abundancia. En el analisis de Kusch “Dios tenia que ser como ese mismo mundo
que lo rodeaba y que se expresaba a través de su violencia, como ira divina"*.

(Para el americano Dﬁes y existe en la ira misma, y debe luchar contra esa
lucha para subsistir, para alimentarse, para m\c;rir'.'

Para el indigena Dios, Viracocha, tiene cinco cualidades: es el maestro,
es la riqueza, es el mundo, es la dualidad (la bisexualidad que permite crear la
vida) y es el circulo creador (creador del mundo al darle sentido). A su vez, este
Dios debe, para poder actuar, llevar adelante su marcha por el mundo,
contaminarse del hervidero que es el mundo mismo, puede dar sentido al mundo

 Kusch, R. AP p. 26
* Kusch, R. AP p. 27
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desde el mundo mismo, viene a jugar su rol en la constante lucha de opuestos
que es la vida, viene a otorgarle sentido.

El esquema que presenta del mundo, la verdadera ensefianza, esta en
que todo depende de la dualidad, este es el secreto ultimo del cosmos. Cielo y
tierra, macho y hembra, y sobre todo un mundo de arriba que es orden, y un
mundo de abajo, que es caos. En este juego de opuestos el azar es pieza
fundamental, ya que tanto como orden es posible que se dé el caos, puede ser
maiz o puede ser maleza el fruto de una cosecha. El indigena vive, por lo tanto
dentro de esta vision ritmica de la vida, donde la accién del hombre busca torcer
o forzar el azar para que se dé el maiz y no la maleza. Nos explica Kusch que "ni

el cura con su charla moralizadora, ni los conquistadoréé’""cbh"s'il"buqujéfieT‘Jé/D
oro y de la plata pudieron perturbarlo™ al indigena en su forma de vivir el
mundo. Esta cosmogonia es la que constituye el pensar_de |a_intelectualidad
original americamwiste una gran distancia entre el pensar intelectual y
elW@_&eblos indigenas. Esta compre_r“}si()n de la existencia,
su rol €i el mundo, y la oposicion del caos y orden, el azar entre maleza y maiz,
son "como categorias empleadas dentro de la I6gica especial del indigena"®. La
vida misma, tanto el obrar como el sentir, del indigena en sus tierras tiene que
ver con "esta inmersion de lo seminal en una totalidad antagonica. De ahi las
conjuraciones magicas [...] que apuntan a que lo seminal se convierta en fruto.
En tomo a estos tres elementos gira el mecanismo intelectual del indigena™’.
Hasta aqui se explicd y present6 la configuracién de un mundo del cual la
ciudad occidental todo desconoce, uno de los elementos que juega en nuestra
realidad americana es, por lo tanto, la cosmogonia indigena, su vision de la
magia, el rol divino y la constante lucha de los opuestos, el azar y el esfuerzo
humano al momento de vivir la ira divina. Esta parte de la historia, la que luego
sera la gran historia versus la pequefa historia, se puede definir por tanto con

una actitud especifica, esta parte no es mas que e/ mero estar.

América como mero estar

La cultura indigena se constifuye con un "sujeto inmovil que recibe
pasivamente las cualidades de su mundo. En el quichua, el verbo copulativo
“cay” es el equivalente de los verbos castellanos “ser” y “estar”, pero con una

2 Kusch, R. AP p. 75
% Kusch, R. AP p. 76
%7 Kusch, R. AP p. 99




marcada significacion en el estar [...] [el quichua] es una lengua que se hace
adjudicando cualidades a un sustantivo. Esta es la clave de la mentalidad
indigena"®. El indigena esta lanzado al mundo, su ser se enfrenta pasivamente
a los elementos del cosmos, la cultura quichua es estatica, una cultura que gira
en torno al estar, sobre el estar aqui.

En este punto el mismo Kusch reconoce que no es correcto (de hecho lo
llama herejia filosofica) definir una cultura con el concepto de estar. Pero la idea
es oponer esta cultura_profunda, las raices de América, al mundo ¢ occidental,
que, como veremos, se puede caracterizar por el concepto de ser’°, que
construye Kusch a partir del propio y particular-analisis del Dasein de_Heidegger.
Por o tanto, la decision es argumental pero aln definitiva en el desarrolio

’

De.esta_maner , Su_cultura, se define_como lestatico, su ...

filosofico tanto de este libro como del resto de la produccion de Kuscb

concepto representativo sera el estar aqui, caracteristicas opuestas a lo

oWdeﬂmda por lo tanto como glnamlca) en consecuencia,
su concepto representativo sera el ser, en el sentido G de ser a/gu;en El
americano ‘esta en el mundo, se situa sufriendo al mundo y siendo victima de la
ira de dios, es en este sentido gs_téli_go y por lo tanto esta en el mundo. En
cambio, el ocmdental‘ para escapar precisamente de ese mundo donde el
americano esta construye “la ciudad, como ficcion, como construccion de
verdades para no e@r,\sm'o;éﬁ;oﬁosmlon, para ser y para ser alguien, en un
mundo que no es el natural, construye una segunda realidad con su teoria y
técnica, con otras reglas, que evite los miedos y olores de la tierra, y sobre todo
construido a partir de la abundancia de los objetos y maquinarias. "La distancia
es la que existe entre un mundo sin objetos y con sélo el hombre, a un mundo
con objetos pero sin hombres, o mejor dicho, con ciudadanos que dejan de ser
meros hombres, para ser meras conductas, sin su transfondo biolégico™. Lo
que uno lo resuelve en el hombre el otro lo resuelve en la ciudad. La sabiduria
de América radlca precnsamente en la actntud estatica de estar en el mundo de

relamonarse de esta manera con la tlerra la naturaleza la ira de DIOS y el azar
entre la maleza y el maiz.

LRI L

% Kusch, R. AP p. 107 y ss.

% probablemente esto también pueda considerarse una herejia, pero en todo caso una herejia tan compartida
que se santifica.

% Kusch, R. AP p. 114
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A Occidente o los objetos como ser alguien
B La segunda secciones es, esencialmente, la presentacién de lo
occidental, una explicaciéon o visidon particular del mundo que conocemos y esta
(des)arraigado en la ciudad y rodeado de sus objetos. Se Wa
ciudad, que con sus murallas protege. La historia presenfada, como en la
americana, cuenta con los mismos elementos y relata una historia similar, una
cosmogonia, la construccion de una cultura. Para esto presenta la historia de
Roma como la historia de occidente, ya que lo considera "el triunfo de la vida en
el recinto amurallado [...] adentro se daba la vida, aunque sometida a limites y
concretada en moral y conducta. Afuera estaba la otra vida sumergida al azar de
lo fasto y nefasto, el maiz y la maleza™’.

Occidente, con la ciudad, construye una segunda realidad para evitar el
miqug_g,ljiundo-bﬂginal, al truéfo, & 1a’ira de Dios: consigue ordenar la realidad
para no vivir en el miedo, al punto tal que no solo su vida esta organizada y
regida por las murallas sino también su muerte, afuera, en la anti - ciudad la
muerte es una incognita del azar, adentro esta planificada y determinada por la
normalidad del falso, 0 mejor dicho, ficcional suelo.

Lo que antes era la ira de Dios que habia que enfrentar en el mundo, -
ahora es la ira del hombre representada en la figura del mercader, ya que Dios
se\ ha transformado en ciudad gracias a la transformacién funcional que Cristo
tiene en Roma, como legalidad, como aquella que se ocupa de la administracion
de las almas junto a la administracién de la ciudad todo en el rol del estado.
llustra Kusch la idea al afirmar que "Dios creo al mundo, y el hombre cre6 a la

Qciudad"”.
La vida, como también la muerte, dentro de la ciudad es posible gracias a

la creacion de objetos, que llenan los vacios_de la.ciudad, completan nuestra
vida._"La cultura moderna, y también su civilizacién [consiste en] la traduccion
simple de la vida a la mecéanica™’ y el resultado de este proceso son los objetos.
A partir de la relevancia que los objetos tienen en la ciudad, Kusch define a esta
Gltima como el patio de los objetos: "el patio supone el lugar vacio donde

conversamos y convivimos con los vecinos, para lo cual ponemos muebles, o

I Kusch, R. AP p. 130
32 Kusch, R. AP p. 139
* Kusch, R. AP p. 142




sea las cosas que hemos creado para estar comodos en el mundo™’, de esta
manera se elimina todo contacto con la tierra, el suelo, los objetos reemplazan al
arbol.

Gracias a la ciudad también es posible distinguir entre la pequefia historia
y la gran' historia. L@E@_garia cuenta del acontecer humano de los ultimos
400 afios europeos, la historia chica "y es la de los que quieren ser alguien™®, en
cambio la_historia grande "dura lo que dura la especie y que simplemente esta
ahi”®® y da cuenta de la propia sobrevivencia de la especie. En cambio la
pequena historia se debe a la complicacién y ficcion generada por el hombre en
Ia'mla polis griega hasta nuestros dias. La pequena historia, define
Kusch, emw ya que es la historia de la experiencia de la
ciudad occidental, en cambio la_historia_grande es la historia de las masas, la

que acompafa en la oscuridad al desarrollo de la pequefa historia, las masas
2 Nasds

populares que acompararon a San Martin o Peron, dice, son parte o viven la
< s '—“MM,.,”_“,_“” . .. . A

* gran historia, la que les pertenece por fuera del relato oficial, de la historia de la
ciudad, de la pequeiia historia. '

Amenca a partir de Ia conqu:sta europea en manos de Colon a partir del
choque ¢ entre la_historia grande y Ia pequena historia, es el escenarlo "donde se
desarrolla en cierta manera un balance o una //cm de los elementos
adquiridos por la especie™’, entre el estar aqui y el ser alguien, bwe
generalmente se resuelvo por la fuerza. EI mecanismo de operacion de
occidente es remplazar los diferentes elementos de la naturaleza, de la vida, por
los objetos, el triunfo de la ciudad como consecuencia. La conquista “es e/
encuentro entre dos experiencias de hombre: ser - estar”®. El problema de este
mecanismo es que el estar, |la historia grande, continua existiendo en América,
no pasa a ser un espacio vacio que la ciudad ocupa, en cambio ella esta sobre
un suelo que no desaparece, la ficcion - ciudad no puede nunca ser causa real

del proceso occidental, siempre tendra de fondo los elementos americanos.

3 Kusch, R. AP p. 145-6
3% Kusch, R. AP p. 153
% Kusch, R. AP p. 153
7 Kusch, R. AP p. 165
3 Kusch, R. AP p. 164
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X’({Sabidur/’a de América - fagocitacion
Ahora bien, la tercera seccion es, de alguna manera, el cierfe de la
dialéctica. Si el primero presenta a América y el segundo a Occidente, el tercero
presenta el resultado de este enfrentamiento y darad cuenta de la fagocitacion )
resultante. No hablamos de una dialéctica en el sentido de que lo americano es
la tesis, lo occidental la antitesis y la fagocitacién que da el presente es la
sintesis, sino que por el contrario el tercer momento no es superacion en sentido

el kes\ta/r, saber que la historia chica lleva en sus hombros, como peso vital, la
historia grande.

Para poder explicar el fendbmeno producido en el choque o contacto de
ambas culturas, occidental y americana, Kusch descarta el concepto de -—
aculturacibn como aquel que explica como se pasa de una cultura a otra. Lo

[ ——.

“descarta por considerar que puede ser producido solo en un plano material -
arq‘i]'i'té'c"idfé:“vestimenta, etc.- en cambio, en América, se produce un proceso
inveﬁ}j_hgrgggigg,@wcién, que no es el remplazo de una cultura por //
otra, sino "una fagocitacion de lo blanco por lo indigena"®.

En este E:Hc;d.ué de culturas y su fagocitacién se da la lucha entre dos —
formas diferentes de existencia, la_del estar aqui y el ser alquien, entre la
existencia americana arraigada al suelo y la occidental construida sobre la
ficcion ciudad. "El problema esencial de América: [...el] distanciamiento del sery
del estar, y también al enfrentamiento dialéctico entre ambos™®. América se
divide entre la sierra y la costa, en la cultura de la costa existe la ciudad, la
cultura del ser alguien, de manera antagénica, en la cultura de la sierra se da el
estar aqui. En la sierra, en la profundidad, en el estar -que puede darse tanto en
la montafia como en los suburbios, en las sombras mismas de la ciudad- se
produce el hedor, que hace del ciudadano aun mas ciudadano, no solo porque
no hiede sino porque ademas, por miedo, temor, construye muros mas altos en
su ciudad para mantener lo mas lejos posible el hedor y su signo negativo,
barbaro.

Segun las propias palabras de Kusch, en América existen y se oponen
dos realidades, sery estar, y plantea el problema de una dialéctica "una hara de
tesis, y la otra, de antitesis, de tal modo que, la resultante sintesis surgira de una
incorporacion de la antitesis de tal modo que se produzca una superacion dentro

*Kusch, R. AP p. 180
“ Kusch, R. AP p. 187




del proceso general™’. Sin embargo, también sostiene que en Ameérica no es

posible hablar de una superacion_dialéctica-a-la-manera_que Hegel lo hizo, ya
que™ la sintesis seria una elevacion -Aufhebung- "un mejoramiento al sentido

ey_r_gg_eg". En el plano de la realidad esto significaria que lo occidental, la cultura
del ser alguien, se imponga por la fuerza sobre el estar, que venza la cultura de
los objetos, siendo esto imposible ya que "el estar tiene una mayor consistencia
vital que el ser en América”. Por lo tanto tiene que darse algo diferente que no es
|qﬂg@_{e,s,i*s‘,Ja_e.I4e.vacién_dia.lthicé, y lo que se da es la fagocitacion del ser por el
éstar, es decir, una respuesta o solucion americana a la dialéctica occidental. Se
produce, entonces, desde nuestro punto de vista, una sintesis americana que
tendra, como ya lo veremos, una respuesta diferente, especial, sera la
/ / conciencia, la vivencia de la contradiccion entre el sery el estar®. T
~ No p-ued.eu.‘d.a.r‘s.e_.la—s,upeﬁacién_p,o_tq_u_e,,mc«cmg_yg_d_ijjr_n_gs,esto\irla’ el
triunfo del ser por.sobre.el-estary el ser alguien—"es_transitorio y de ningdn modo
ut 3 no tiene sus raices en la vida como es el caso del estar,

inmutable y eterno™
que por lo tanto esta en condiciones de realizar la fagocitacion del ser, "el ser no
puede darse sin el estar, porque en este dltimo se da la vida en mayor
proporcion que en aquél [...] el ser es débil: es una pura construccion™?. La

Se——

fagocitacid no_los individuos de elite, al igual
——

que-ta-histeria_grande es vivida por las masas. Nos aclara Kusch que “el verbo
que exprese a América distara mucho de ser pulcro, porque tendra una
desnudez vergonzante y hedienta™. Pulcra sera la ciudad, sus objetos y su
objetividad constante, como ciudadanos de occidente nos sentiriamos  -los
argentinos- avergonzados, despojados y harapientos si intentaramos vivir desde
el estar aqui, ya que estariamos en contradiccion con el ideal occidental que

sentimos, pero afirma Kusch “es preciso intentar/o""a, ser americanos en

América.

Desde el punto de vista de América la realidad es un animal, un
organismcg"Viviente, donde "todo se engendra, madura y muere" contra el Qur'ﬁg
de_vista--occidental donde la realidad es_un mecanismo, que puede ser
comprendido por la_razon moderna, ya que esta escrita en caracteres

! Kusch, R. AP p. 193-194

2 Kusch, R. AP p. 195: "por ello no cabe hablar de una elevacion [superacién, sintesis] sino mas bien [...]
de una [...] fagocitacion del ser por el estar."

“ Kusch, R. AP p. 200

“ Kusch, R. AP p. 202

“ Kusch, R. AP p. 220

“ Kusch, R. AP p. 221
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matematicos. La realidad, para América, se maneja con los criterios de la
gestaciéon organica. Por lo tanto desde el sentir americano "interiormente, el
médico y el mendigo son la misma cosa, son germenes bioldgicos.[...] Y eso es
sabio"’. Como iguales seres bioldgicos, tanto el hombre que vive en el estar
aqui como aquel que quiere ser alguien tienen miedos que lo relacionan con el
entorno. Mientras que en la profundidad se tiene miedo al granizo o al azar que
hace maleza en vez de maiz, en la ciudad se tiene miedo a perder el empleo, al
robo, a la inseguridad. De esta manera, la ciudad y sus muros y solo funcionan
como una ficcibn, como una solucion material y generan una capsula para forzar
el azar, para garantizar el maiz, para vivir a través de los objetos que nunca
pueden ser maleza.

Al ser iguales como seres bioldgicos y vivir el choque, contradiccion entre
el estar y el ser como partes de una dialéctica propia de América, donde la
sintesis es la fagocitacion del ser por el estar, resuita que "América supone la
pesada tarea de ser humano y haber hecho un limite con el caos y con las
cosas, para buscar un camino interior que nos conduzca a la verdad primera de
la vieja sangre"‘“’, es decir, ni ser ni estar, ni caos de la profundidad ni vida de
los objetos, sino el camino de vivir entre los opuestos, en un equilibrio particular.
"Todo se escurre entre los opuestos, y depende de su equilibrio. Si no hay
equilibrio es dificil cosechar un fruto.” "Y esta es la leccion de América"*’

“7Kusch, R. AP p. 228
* Kusch, R. AP p. 253
* Kusch, R. AP p. 229
%0 Kusch, R. AP p. 254




IV. Continuidad filoséfica
Obras finales, fortalezas de la propuesta de Rodolfo Kusch

Hemos podido observar hasta el momento un tratamiento por parte de
Kusch de lo que considera la filosofia americana, la presentacion de sus
principales conceptos, las intuiciones que le permitieron empezar a desarrollar
su filosofia de la profundidad, su definicion del estar y ser, la valoracion de la
ficcion ciudad y un planteo inicial de la particular dialéctica que habita en
América. Ahora bien, si nos trasladamos a sus ultimas obras filoséficas, es
posible observar diferentes cambios o actualizacién de algunas potencialidades.

Indudablemente -considerando a la Seduccion de la barbarie y Geocultura
del hombre americano como puntos extremos de su produccion- es posible
observar un cambio en la estructura y rigurosidad de sus obras. En sus inicios es
mantiene un estilo mas, por decirlo de alguna manera, poético en su forma de
exponer su filosofia, sus escritos parten mas de sensaciones e intuiciones a
partir de lo vivido, sobre lo cual se expone una particular forma de comprender la
realidad americana. En cambio, en gus_obras finales, el tratamiento es
fiIoséficamWo, no es que haya cambiado ni de tematica ni sus
intdiciones iniciales, pero si su forma de desarrollar sus ideas vy
conceptualizaciones.

E! contenido filosoéfico de las ultimas obras no va en desmedro del inicio
del recorrido de este autor, consideramos por lo tanto que no es posible, ni
necesario, hablar de un primer y segundo Kusch, ya que no se presentan
cuestiones diferentes, sino que son las mismas pero con una diferencia de grado
de crecimiento filosofico normal con el transcurso del tiempo, por un lado, y la

modificacién del entorno socio politico del pais. No es lo mismo hablar de —

Argentina a fines de los ‘50 que a mediados de los 70 (hemos presentados las —

\d//m“‘w’\‘,”‘\”\% .
conceptos comunes de fondo y las discusiones filoséficas tenian matices

diferentes de aquellos de la época de la Seduccion de la barbarie donde se
iniciaba el camino de pensar cuales podrian ser las particularidades de la
filosofia americana y del ser americano (mejor dicho del estar americano).
Podemos, por lo tanto, a continuacion recorrer de manera especifica, de
manera similar a lo realizado en el capitulo anterior con Seduccion de la barbarie




y América profunda, dos de sus publicaciones, en primer lugar, Geocultura del
hombre americano’, y en segundo lugar, El Pensamiento indigena y popular en
América y sus obras sobre la negacion en el pensamiento popular. Ademas
recorreremos, de manera general, otras de sus obras finales, a los fines de
poder dar cuenta de las caracteristicas de la filosofia y reflexion de Rodolfo
Kusch al final de su produccion y su madurez filoséfica.

Geocultura del hombre americano (GHA)
‘lla] pretendida universalidad occidental es harto pan‘icu/ar’Q

a. De los miedos y dioses

Una de las diferencias_principales que es posible observar en las obras
finales de Kusch -y por supuesto en GHA- que se debe por un lado a la madurez
filosafica y por el otro a la influencia del entorno de discusion filosofica, cultural,
intelectual y politica, tiene que ver con los opuestos, los opuestos que estan en
juego en la vida americana. Si en las primeras obras se hablaba del indigena,
del ser americano que habita la profundidad de las tierras, ahora se habla de
clawg De igual manera, si _M_r_n_g era eIg_c_eﬁr
occidental, europeo, ciudadano habitante de las ciudades ficcionales, a_@‘ se
habla de clase media, de clase intelectual. No ha cambiado el fondzlde la
cuestion, pero si la represe‘n_tacfc;)}maé' los opuestos, se sigue hablando de estar
aqui y de ser alguien, solo que ahora el que sabe estar es el pueblo o las clases
populares, y el que intenta ser alguien es el individuo de clase media, el
empleado, el intelectual. Ya hemos observado la diferencia de contexto y la
influencia del entorno filosofico, politico y cultural (Il. Estado del arte) al momento
de analizar los principales conceptos y discusiones de la Filosofia de la
Liberacion y la Filosofia Latinoamericana. Para esta filosofia situada el principal
interrogante y donde habitaban las potencialidades mas fuertes de otra vida o
proyecto era el pueblo, el nuevo sujeto del filosofar, el sujeto propio de América
frente al individuo o sujeto europeo que piensa para existir y nada sabe de
profundidades y del mero estar, en las propias palabras de Kusch “el sujeto
filosofante de América [...] es lo que llamamos pueblo”.

' Esta publicacion és, en realidad, una compilacion de diferentes articulos, el origen de los diferentes
articulos corresponde a diferentes momentos de la produccién de Rodolfo Kusch.

? Reyes Mate, Memoria de Occidente, Actualidad de pensadores judios olvidados. Barcelona. Anthropos,
1997.
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Rodolfo Kusch es un autor que ingresa tardiamente a la Filosofia de la
Liberacion, tanto desde el punto de vista de su recorrido filoséfico como del
movimiento en cuestion. Como ya hemos visto en el Estado del arte (capitulo I1)
y como veremos un poco mas adelante, una de las caracteristicas del
nacimiento de esta filosofia, de la liberacion, es el punto de partida, una
sensibilidad comun con respecto a lo latinoamericano y una metodologia propia,
que sea exterior a la propuesta (o impuesta) por la modernidad central, la razén
que no reconoce otras racionalidades. La propuesta de Kusch, con respecto a
una metodologia propia, esta considerada en las_obras de la _logica de la
ngga_cﬁ)n y el pensamiento |nd|gena las cuales desarrollaremos al final de este

capitulo.

Como ya hemos visto, los miedos son mas que presentes e importantes y
la relacion que con ellos se mantenga -de negacion, ocultamiento o
reconocimiento y posterior accion para cumplir con ellos y darles un lugar- define
y caracteriza. EI miedo no solo a lo profundo de Ameérica, a su olor, a lo
desconomdo sino tamé?J'Wm‘nosotros m/smo" “analisis que
ocupa la primera parte de GHA, en la cual se reflexiona sobre la relaciéon con el
miedo que tienen por un lado las clases populares y la clase media o intelectual,
abml miedo a pensar lo propio, la relacién que el saber mantiene
con el miedo, la sensacién de ser inferior, la relacion del miedo y la historia, y
por ultimo la relacion que se mantiene con los dioses en la vida cotidiana, como
clase y el lugar que se les da tanto en la clase popular como en la media o
intelectual.

En primer lugar, el miedo se relaciona con pensar lo propio o con el propio
pensar, para reflexionar sobre/_emvuelvenma plantear los opuestos
L(aﬁé—s/americano - occidental, ahora popular - clase media) y cual es la relacién
de ambos con el pensamiento, en\p7alabras de Kusch podemos observar que "la
situacion del pensar culto y del pensar popular parecieran simétricamente
invertidas. Si en el pensar culto predomina la técnica, en el popular éste pasa a
segundo plaho y en cambio predomina lo semantico. En suma, si en los sectores
pgpulares se dice algo, en el sector culto se dice c6mo™. De esta manera es
posible distinguir el sentido y fundamento de cada uno de las formas de pensar,
mientras que el pensar culto, de clase media -del ser alguien- el como se impone

3 Kusch, R. GHA. p. 9.




y se le da prioridad sobre el algo o contenido del decir, en las clases populares
"constituye antes que todo una situacion ontica cristalizada en una afirmacion
ética™. Es mas, Kusch hace una comparacion al afirmar que la distancia (o
diferencia) entre el pensamiento popular y el culto es la misma “que media entre
Plotino y Kant, si el primero comienza con una reflexion ética y a partir de ahi
recién le preocupa el conocer, el segundo comienza con una reflexién sobre el
conocimiento, y a partir de ahi recién la ética™. Mientras que la diferencia, al
valorar el como sobre el algo esta en el rol que se le da a la tecnica, esta
ausente en el pensamiento popular, es casi la fotalidad del pensamiento culto,
intelectual o de clase media, en este caso pensar es técnica. Por qué, entonces,
se decide perder el algo, por qué pasa a importar solo la técnica, "quizas
conviene tener una técnica para no encontrarse con lo inesperado, ;es que
detras de la técnica hay miedo?™, al ser solo técnica, si el pensar es
simplemente un vacio se vuelve por lo pro“'n'to un pensar sin sentido, se alcanza
solamente una esterilidad filosofica. Se obtiene, para no encontrar lo imprevis_t’o,
un pensar que se piensa a si mismo, que discute el buen uso de la técnica como
priric;igellfobjetivo y_se _enfrenta al caos de la vida de tal manera para solo
enWsto. Se piensa a través de una técnica, se recorren las mismas
estructuras, de igual manera que se educa para encontrar 10 ya encontrado, para
hacer perdurar la técnica correcta, la que no nos enfrenta realmente con la vida
sino la que da los resultados que ya se habian obtenidos, esto tranquiliza ya qué
calma nuestro miedo a lo inesperado. '
La filosofia puede volverse estéril y simplemente académica si se
resguarda en las universidades para no tener que ver con las calles, lo que en
ellas sucede o con quienes la habitan. El pensar culto, intelectual o de clase
media se constituye a partir de "la ruptura de la continuidad biolégica entre
sector medio y pueblo". En resumen, nuestra filosofia, el pgﬂsar de la clase

media_intelectual, al centrase solo en la técnica ha perdido la posibilidad de
pensar sobre la vida misma, sobre lo profundo de lo popular, de la constitucién
de subjetividades, el pensar técnico es Uutil -en el sentido mas pragmatico y
mezquino- para ser alguien, pero no tiene ningun lugar posible para simplemente

estar aqui.

* Kusch, R. GHA p. 9.

* Kusch, R. GHA p. 10.
S Kusch, R. GHA p. 10.
7 Kusch, R. GHA p. 12.




De igual manera, reconoce Kusch que existen diferentes alternativas o
intenciones de la clase media intelectual para poder dar cuenta en el propio
pensar de lo popular, del sujeto del filosofar latinoamericano, pero que no dan
“cuenta real del problema planteado, como es el caso de la intelectualidad
peronista en la universidad o de la izquierda politica de este pais.

A su vez, para el presente trabajo resulta mas que interesante al
momento de pensar la Filosofia de la Liberacion-y el analisis planteado de
relacion entre la filosofia”de Kusch y Dussel, buscar la forma de plantear una
alternativa desde el pensar intelectual para resolver la_continuidad biolégica
entre sector medio y pueblo. Esta busqueda esta presente en la propuesta de
Levinas, a partir del Otro y su rostro, pero critica Kusch al afirmar que se sigue
"sifuado siempre a nivel de la técnica filosofica, o sea en el plano donde los
sectores medios se refugian para no sentir el miedo que los acosa provocado
por el pueblo mismo, donde el Otro nunca es totalmente el pueblo™. Es decir, el
pensar de Levinas intenta dar el salto al origen.-desde el punto de vista de
Egggh___-'a—i_’g"_ploﬂ]ﬁﬁd— dela-otredad, busca IQ conexion con lo popular, pero lo
hace desde la técnica misma, lo hace con la estructura del filosofar que se
vuelve estéril ya que es un mero como decir y no un decir algo. Es posible
utilizar una critica similar a la presentada por Kusch hacia Levinas con respecto
a la primera filosofia de Dussel. Kusch considera nuevamente que el otro de
Dussel Wy por lo tanto reproduce el error.

e

En segundo_lugar Kusch analiza la relacién del miedo con el saber,
reconociendo como una caracteristica del pensar de clase media intelectual la

valoracion e importancia que se le da al saber de enciclopedia, a la mera
enunciacion de informacién, de conocimiento de algun tipo, siendo "los hombres
del siglo los que tienen memoria. Este es un saber acumulativo y de

.
cantidades, valorado por estas cualidades. El problema esta en que este tipo de
antidades, valorado |

saber, valorado como el Unico saber verdadero, no puede dar cuenta de gran
parte de la vida y acontecimientos del hombre, sobre todo nada puede decir
sobre "la fuente de todas las verdades y de todo caos: la vida cotidiana"®, donde
nuevamente se llega a la oposiciéon estar aqui, como la simple vida cotidiana, y
el ser alguien a través del saber enciclopédico.

¥ Kusch, R. GHA. p. 13.
® Kusch, R. GHA. p. 15.
1 Kusch, R. GHA. p. 19.
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La construccidon y conocimiento de la realidad a partir del saber
enciclopédico nos permite alejar y evitar los miedos que pueden amenazar
desde la oscura profundidad del estar nomas, de manera similar a la técnica del
saber, la enciclopedia nos devuelve o mismo que buscamos, sin sorpresas,
siempre bajo una estructura fija y segura.

En tercer lugar, el miedo también se relaciona con la forma en que
valoramMropio pensar o las diferentes formas de saber. Es por eso que se
considera como superiory util el pensamiento generado a partir de la técnica y la
er)ciclopedia por ejemplo, dice Kusch, el saber del ingeniero. Mientras que por
otro lado consideramos inferior e indtil al saber que surge de América en la
figura del sabio astrologo ya que, por ejemplo, nadie consulta las estrellas para
construir un puente. El problema esta en que, nuevamente, el saber util y
superior nada puede decir del mundo de la vida, de la vida cotidiana, de lo que
realmente le acontece al hombre. La técnica, el saber de enciclopedia, y la
valoracién de dtil y superior, que considera solo un tipo de saber, permite no
enfrentarnos a la realidad, genera una serie de actividades del como si fuéramos
a buscar el mundo de la vida, pero tan solo nos devuelve lo mismo que
aportamos, mas técnica, nuevo saber de enciclopedia, "hemos puesto encima de
esa realidad una cortina de humo, una gran actividad para ser alguien"".

El inconveniente de intentar ser alguien es que al ocultar la vida, de alejar
los miedos, se consirlye UNamentira, evitamos-mirarnos-para-ver o que Soros.
Este mirarnos es una acto que, para Kusch, necesita de gran valentia y sera
parte de su propuesta filoséfica al momento de pensar las alternativas para
disipar el humo que nos deja ciegos, "seria importante vivir la confusion, [...] la
verdad que vivimos la mitad de nuestra humanidad y no sabemos qué pasa con

la otra"",

En/cg_aﬁg_,lgga\r,_sumado a la serie de mecanismos generados por el
miedo de vivir la confusion o lo que pueda generar esa otra mitad de nuestra
huﬁwanidad, encontramos la historia y la construccion que se realiza de la misma
por parte del saber técnico enciclopédico de la clase media occidental. Se

o —.,

presenta una historia como una unica linea recorrida por la humanidad y es

considerada la historia universal, pero bien, la cuestion es si “;es esa realmente -

5

"'Kusch, R. GHA p. 28
"2 Kusch, R. GHA p. 32 - 33
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nuestra verdadera historia?””®. La vision de Kusch es que la historia propia de
Amerlca no puede ser esta sucesidon objetwa de hechos, sino que por el
contrario la Wmmcm@ﬁﬂo@w&qna
es algo propio del devenir nefasto del accionar de los dioses, y nada tiene que
ver con el relato de los hombres para inventarse a si mismos o a sus naciones.
'La historia occidental, la historia de clase media que intenta ser alguien se

trata de ‘inmumerables actos con asistencia obligatoria”*, de documentos

abstractos y frios que inauguran e identifican naciones. En cambio, para los
pueblos, para las masas es mas importante el acontecer en la vida cotidiana, un
idolo deportivo, musical, etc., que cualquier hecho vacio de_contenido que la
historia oficial nos relata. Por lo tanto, y nuevamente, la vida cotidiana es la que
nos puede dar respuestas o pistas para pensar la propia historia, para Kusch “si
Descartes trataba de evitarla, [a la vida cotidiana] y mediante una duda metddica
procuraba evitar los residuos de su vivir diario para encontrar un principio
inconmovible a fin de fundar su racionalismo, nosotros lo haremos al revés.
Nosotros trataremos de encontrar la verdad inconmovible en lo cotidiano, pero

en un terreno elemental””.
Es posible observar en el tratamiento que se le da a la historia la
distinciéon de lo que seré la pequena historia, la oficial la que se narra en Ios

de los otros”, enfrentada a Ia gran historia que se relata desde las profundidades
de la existencia humana, pm su antigiedad es considerablemente
mayor y aun mayor es su incidencia en la propia vida y existencia. De acuerdo al
analisis de Rodo|fo Kusch se podra tener historia en América cuando
comprendamos que “el verdadero tiempo historico estd enredado en mi vida, es
uno mismo quien lo resuelve, y el tiempo se resuelve con mi realizacion, cuando
puedo afirmar que he cumplido con lo que me propuse en mi vida. Recién en
este momento podremos decir que tenemos nuestra propia historia”. Mientras
que para la clase media intelectual “la historia es una ciencia que constata los
hechos y esmes", en cambio pa@_la\s__’____clases_pggy_l_a_[es, para
América “esta historia no anda, son los otros los que la hacen y nosotros
estamos aqui sin hacerla”.

' Kusch, R. GHA p. 36
" Kusch, R. GHA p. 39
' Kusch, R. GHA p. 39

g—————
g’



Entonces, a modo de cierre de esta primera parte de GHA y de las
diferentes consideraciones del miedo a ser nosotros mismo, Kusch vuelve sobre
la figura y rol de los dioses en la vida de los hombres. Aquellas figuras que son
fundamentales para tas clasés populares, relevantes en su vida -aunque nada
tengan que ver realmente con su vida- sus dioses cotidianos (los astros de
futbol, Gardel, hoy podria ser Rodrigo o Gilda) son en cambio para las clases
media e intelectuales simples ‘fenémenos en cierto modo superficiales”®, y son
superficiales porque nada de lo profundo del ser alguien se juega o se pone en
riesgo con estos dioses de la vida cotidiana y por esto, afirma Kusch, la clase
media intelectual vive un mundo sin dioses. La diferencia esta en que para unos
se actua solo de acuerdo a la razéon y como si ella fuese lo Unico que
prevaleciera, pero por debajo de la piel del hombre, de la ficcién de la ciudad
existe, para otros, otra forma de vivir donde incluso la sinrazén es presente y

vivida.

b. Una posible geocultura _

Luego de haber expuesto y recorrido los miedos que aquejan a la clase
media intelectual, situacidén que se vive de diferente manera en las clases
populares, o en el sujeto del filosofar latinoamericano: el ,qg_eblo, continua Kusch
con Wuscarlarespuesta desde América. Comienza con el analisis de
una cu,liu_r__a__gr_oﬂp_ia, que sea aquella que surge luego del choque dialéctico del ser
y el estar que pudimos observar en la obras iniciales recorridas en el capitulo

anterior.

Para poder construir el conceptode geocultura propio de estas, tierras
Kusch reconoce que entran en juego dos condiciones diferentes, que surgen de
( L4 - I3 rd . N4 .,
la relacion con el mar, o se es mediterraneo -sin relacién o negacion del mar- o
portefio -definido por la relacién de facil acceso al agua- siendo la cultura
popular mediterranea y por lo tanto de igual manera seran las raices culturales

de Argentina.

El conflicto se da cuando, por un lado, las raices culturales y populares

rf\-—/ - rrel
son mediterraneas, y por el otro, Buenos Aires pasa-a-ser.centro geopolitico del
.——/_'_’-__.\~'“"/’—”. . I'4 ’ 3 m .
pais. Se logra de esta ‘'manera un pais hibrido: "comienza a perderse la
:h——-w - . - .

coherencia interna de la nacionalidad y se produce una_distancia irremediable
entre clase dominante y clase popular. Ya no hay dialogo entre la propuesta

~

'® Kusch, R. GHA p. 47
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civilizadora y el lenguaje que habla el pueblo"’. En este juego entre interior
mediterraneo y clase dominante portuaria es que se construye el pais o mejor

< .. .
dicho en este convivir de opuestos es que resulta una geocultura particular y en

tension, "el drama argentino es que no logra coordinar lo que es la
1118

infraestructura popular con lo que se da arriba

La cultura, el ser, la constitucion de un nosotros se da por lo tanto en este.
choque de opuestos en esta situacion de una dialéctica especial, que no
concluye en una fradicional superacion sino que el resultado del choque de
opuestos es el propio desarrolio de la contradiccion como tal. Kusch nos explica
que “"son los dos polos [la gran ciudad y el interior o pequefia ciudad] entre los
cuales se da presumiblemente una cultura americana, la cual por carecer de
solidez, no logra integrar un cuerpo coherente"®. Por lo tanto, afirma Kusch, es
prec:so revisar.el concepto de cultura.

—Cu ©5” principalmente algo exterior, por ejemplo como producto de la
actiMLnte/legnmLo_aaisuca,_es_memaJmenHe_ﬂgQ,que esta ante los ojos"’,
un individuo no es solo "su cuerpo, sino también su manera de comer, su forma
de pensar, sus costumbres, su religion, o incluso su falta de religion"*?. El punto
estém clase media intelectual, por diversos motivos, tiene fuertemente
desarrollado la objetividad, neutraliza con definiciones aquello que se observa.
En la ciudad, la principal actividad de la_clase media intelectual no es la_cultural

sino la econémica, el consumo, por esto en realidad la cultura esta dentro de las -
dad la cultura esta dentro ¢

———
actividades de consumo, 'y por lo tanto es secundaria a ésta. La cultura es
a Lle =5

cﬁéum ) del objeto, es materia de consumo, almacenamiento y contabilidad, es
estﬁtlca y sin sentido real para la existencia. Este es meramente un sentido
e T~—

limitado de cultura, deja de ser cultura propiamente dlcha_porque la cultura
como tal afirma Kusch tiene principalmente un sentido revolucionario.

La cultura de la ciudad, de clase media intelectual, es una cultura estatica,

donde se puede hacer un recuento de los elementos que de ella forman parte.
En cambio, la cultura indigena, la cultura de las clases populares es dinamica,
aproximarse é ella a través de una .antropologia tradicional que realiza un
recuento y supuesta descripcion de cada uno de sus utensilios es tan solo una

7 Kusch, R. GHA p. 62
'® Kusch, R. GHA p. 65
 Kusch, R. GHA p. 67
% Kusch, R. GHA p. 67
' Kusch, R. GHA p. 67
22 Kusch, R. GHA p. 68
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forma superficial y vana de acercarse a ella. La primera es la cultura del objeto
muerto, la segunda solo es cultura cuando es objeto vivo que se utiliza para la
propia existencia.
Entonces, ¢icual es el camino para obtener y vivir una propia cultura
americana?, para Kusch la respuesta esta en que '"es simplemente la
<gonsecuencia de una profunda decisién por lo americano entendido como un
despiadado aqui y ahora y, por ende, como un absoluto enfrentamiento consigo
mismo. La cultura americana es ante todo un modo: el modo de sacrificarse por
América". Lo que es necesario reconocer, para poder encontrar y definir la
propia cultura americana, la que permita la propia existencia en vez de ser
meramente un objeto de consumo o la cultura de ese otro que nos amenaza con
nuestros miedos, es que detras de toda cultura se encuentra un suelo, "que se
trata de un lastre en el sentido de tener los pies en el suelo, a modo de punto de
apoyo espiritual, pero que nunca logra fotografiarse, porque no se lo ve 24 Dado
que la relacion con el suelo es la Unica universalidad que la condiciona, es el

propio arraigo a lo propio, el suelo es en definitiva, como arraigo, lo que le da-

seqntido a la vida.

Es el suelo, este arraigo existencial, el ambito donde se da la especial
dialéctica americana, el estar y el ser son los términos de una contradiccion, son
los componentes de una dialéctica, y la diferencia de ésta con una dialéctica
tradicional es que no se resuelve por el lado de la superacién (esto ya lo hemos
visto antes) sino que se resuelve al especificar la relacion con el suelo
existencial, de no vivir -y por lo tanto morir- sin saber de la existencia de este
suelo que da la vida y de la relacion_que con él se mantiene. La ciudad deja de
ser ficcion cuando toma la decisiéon por América y se reconoce enraizada en el
suelo, se deja de intentar ser alguien cuando se reconoce que previo a eso se

debe estar para poder ser.

Para finalizar_el _analisis de una posible geoculiura_americana—Kusch
realiza una critica al desarrollismo en la figura de_la_propuesta-del-pedagogo
nj Paulo Freire. No nos preocupa el debate especifico con esta corriente de
pensamiento ya que la consideramos muy particular y que responde a una
situacidén y contexto altamente determinados, pero de igual manera queremos

Z Kusch, R. GHA. p. 71
* Kusch, R. GHA. p. 74

%%f\}



hacer referencia a algunos puntos especificos ya que creemos que ayuda a
delimitar y caracterizar aiin mas la linea de pensamiento filoséfico de Kusch.

La principal critica que le realiza a esta propuesta es que busca
desarrollar el ser pero se desconoce que en realidad es la imposicion de un ser
no propio de América, sino que mas bien responde a la imposicién de un mundo
occidental que busca imponer su propio ser sin reconocer la especificidad del
estar americano, sin ser consciente de las contradicciones en las cuales vive
América.

Luego de haber reconocido que la cultura tiene una estrecha relacion con
el suelo que le permite la existencia, es posible llegar a diferentes
consecuencias 0 apreciaciones. La cultura consiste entre otras cuestiones en
ciertos habitos o acciones habituales que son la forma de responder y actuar,
cada cultura, cada relacion con el suelo obtendra un resultado diferente frente a
la misma situacién, pero el mecanismo de respuesta habitual es el mismo, es
decir, puede cambiar el contenido pero no el tipo de habito. De esta manera "e/
codigo cultural brinda al campesino un domicilio en el mundo, con proyectos
habituales con los cuales el existir en si se torna viable y no se deshace en

angustias"®.

¢. De la propia ontologia

La busqueda de Kusch reconoce que no tenemos una forma propia de
pensar la propia realidad americana, el mero estar. El sujeto moderno occidental
conté con la razédn como la cosa mejor repartida del mundo para poder dar
cuenta de una realidad, de un mundo que estaba escrito en caracteres
matematicos, donde razén y realidad se correspondian completamente. Lo unico
necesario para resolver todos los problemas de la humanidad era hacer un
correcto uso de la razén®®, seguir correctamente la linea de los razonamientos.
Esta razén no puede ser utilizada de esta manera en América, es necesario
encontrar el propio pensamiento, la propia filosofia, que pueda dar cuenta de la
profunda realidad americana. Para encontrar el propio pensamiento "el obstaculo

parece radicar en la peculariedad de nuestra América w27

* Kusch, R. GHA p. 86

% Madanes, Leiser, “El optimismo racionalista”, material de catedra (inédito) Filosofia Moderna, FFyL,
UBA.

7 Kusch, R. GHA p. 95
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Ahora bien, a partir de la reflexién realizada sobre la cultura, Kusch -
entiende que la tecnologia es engendrada por el tipo de cultura que pueda ==
existir, “la tecnologia esta condicionada_por el horizonte cultural en donde se |

Jproduce" en este sentido la cultura es prioritaria. Pero el problema esta en que
e . S )

si “nuestra tecnologia responde a una ecologia ajena a nosotroslo mismo pasa

/lcon nuestra cultura. [... ] La ausenéia de una cultura y de una tecnologia
constituyen la paradoja del pais™®. Es necesario por lo tanto buscar el peso de -=
existir en Ameérica, para lo cual hay que darse cuenta de que los caminos
conocidos no son posibles, de que "es necesario influir quiza el tercero que ]V/
Aristételes habia excluido, aceptar contradicciones".

Kusch reconoce que el pensamiento occidental tiene una continuidad
cultural entre la propia doxa y la propia noesis, pero en cambio existe una fuerte
separacion de estos elementos en América, en la clase media intelectual, el ser
alguien ni siquiera cuenta con la propia noesis, sino que vive de la nggsis

occidental, segregando, ignorando la ‘propia doxa. La pregunta que éJFg_é_ para
poder revertir la paradoja nacional de Ta auséncia de cultura y tecnologia es si no
deberiamos recobrar la légica de la doxa. Hay en este tratamiento, particular, de
la cultura americana una decisidén de rescatar lo propio de América, la doxa de
nuestras tierras, y este es el punto central de la actitud del autor, ya que nos
obliga a comprender la existencia de un suelo, una historia, una forma de
entender el ser que no tiene que ver con la filosofia occidental, sino que por el
contrario nos liga y nos vuelve sobre nosotros mismos, nos obliga a
contactarnos con las caracteristicas de nuestras tierras, a ver la doxa americana,

a tomar una decision, cultural, para nada gratuita y con no pocas consecuencias.

Otro de los analisis en relacion con la cultura es aquel que la vincula con
el Ieﬂgy_éjg que implica el reconocimiento de la importancia del horizonte
sTr;E)éIico. En este sentido Kusch sostiene que "la cultura encuadra el horizonte /
simbdlico y éste es el fundamento del existir mismo™'. Por_un_lado, egté\]a —
po§_tura occidental, que considera al lenguaje como casa del ser,QeroﬁKW
considera que esta concepcion es inoperante en América, y que no € osible

utilizar esta concepcién en la particularidad americana. Por el contrario, afirma,

% Kusch, R. GHA p. 96
* Kusch, R. GHA p. 98
3% Kusch, R. GHA p. 99
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en nuestras tierras “el proceso del habla tiene un referente que esta antes del
acontecimiento, que condiciona el existente, es el habitar en el mundo”.

Lo que determina al lenguaje y al ser es el horizonte simbélico, que a su
vez se encuadra en la cultura, y éste, el horizonte simbdlico, es el fundamento -
del existir mismo, en el horizonte simbolico “se articula el sentido, es el domicilio
en el mundo”. Swjeto para Kusch implica ser un ente pensante, luego, el —
pensamiento se mueve dentro de un lenguaje y el Ienguaje por L’JItimo implica un

RSN

presenmrmlte anhcupar o proyectar hacia el futuro. Como ya dijimos, la
cuTttrZ encuadra al"horiZoRte simbotico1a ¢ Titura-supone un n suelo en el que se
habita, ante el cual no es posible ser indiferente”, por lo tanto la consistencia de
de la vida radica en “mi entidad que emerge del suelo, ser de mi consistencia, y .=
también en lo que esta sumergido en el suelo, el estar de mi consistencia. [...] La —
cultura entonces cumple con la funcion existencial de concretar mis proyectos,
me hace ver el horizonte donde instalo mi existencia. Con ese horizonte
simbolico concreto creo un mundo habitual, sin el cual no podria sostener mi
existencia”. Tenemos que tener en claro que la cultura, como ya lo dijimos, no es
una entidad estatica u objetiva, y que existe en tanto y en cuanto un sujetha
utiliza, por lo tanto la cultura es sobre todo decision. La decision cultural tiene
sus limites, uno inferior: el suelo, y otro superior: el horizonte simbglico, y en la

decision que realiza el sujeto al utilizar la cultura se integran ambos limites.
e

.

El ser en Ameérica no puede ser un ente abstracto de su horizonte, del -

suelo que camlna no es posible pensar en un sujeto que es en tanto piensa
de;c'oﬁéctado de su suelo y en el aire al estilo del clasico sujeto moderno
cartesiano. Por el contrario el ser americano no solo es la parte universal de todo
hombre en tanto hombre sino que ademas esta sumergido en un suelo que Io
determina. El wo se juega, por lo tanto, entre estos opuestos, o —
universal del ser y lo particular que emerge del suelo, o mejor dicho, en la
manera que se reconozcan y vivan los extremos de la tensién y la tensién misma
es posible el juego del ser. El problema de la cultura se debe tomar, dice Kusch,
para lograr una aproximacién correcta en América “desde el suelo hacia arriba, y

no como se suele hacer, desde arriba hacia el suelo™?.

32 Kusch, R. GHA. p. 119
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d. Culturas geograficamente determinadas

Si uno de los problemas de América es que para la propia realidad no se
cuenta con un pensamiento, una filosofia propia que pueda dar cuenta de ella,
también es necesario reconocer en este contexto cual es el sujeto del filosofar
en estas tierras. La tarea se encuentra, en la misma linea de reconocer Tos
opuestos que habitan la constitucién de nuestra realidad, un sujeto cultural y un
sujeto pensante, uno por estar arraigado al suelo, el otro por el lado de ser
alguien en la ficcion de la ciudad. Como sujetos pensantes, como clase media }
intelectual, se carece de cultura, en realidad se carece de una sola cultura. Es }
posible adoptar falsamente cualquiera, de manera vacia, momiso
vital, como si tiene el sujeto cultural, las clases populares, ya que su vida se
determina por su cultura, por su habitat en este suelo. Para Kusch lo que "queda
entonces [es] la tarea de asumir el sujeto filosofante de América, que no somos §
nosotros sino lo que llamamos pueblo, o el otro™. .

EL@_@gLna, como en casi toda la filosofia, es como se resuelve el vinculo —
hacia el otro, como se llega al encuentro real con el otro real. En este camino de
reconocer en la América profunda el contenido buscado, Kusch plantea su
solucién del encuentro con el otro a partir del trabajo de campo -digamos
antropolc')gico:“ng_g_t_rgiés de la razén sino de la empiria misma, no a traves de
una empatia a lo Husserl sino en el contacto y relato del caos de la vida,
reconocer en el discurso del otro lo filoséficamente interesante, desentrafiando
del relato del sujeto del filosofar los contenidos. Para obtener es necesario un
filosofar propio y liberador latinoamericano apropiarse del contenido del relato
que nos proporciona el otro, no para transformarnos en el otro sino para a través
de sus acontecimientos poder generar el vinculo necesario con el suelo vital que
genera sentido y existencia en América, sino, de otra manera, solo es posible
obtener, como ya lo hemos visto mas arriba, una filosofia estéril, una técnica que
solo nos devueive lo mismo que aportamos, que finalmente no nos pone en
contacto con la realidad, con el caos de la vida cotidiana.

Este indagar en el relato y el contacto con el otro necesita de una actitud
diversa délinvestigador, del pensar filoséfico, que consiste en reconocer que no
existe una unica racionalidad posible, que son posibles diferefﬂ“ég{p
racionalidades, sobre todo porque la relacién al momento de entrar en contacto [
con el otro no es una relacion tradicional de investigador, de sujeto con su

objeto, sino que debe ser una relacion de sujeto a sujeto. Si el objeto solo

3 Kusch, R. GHA p. 126
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devuelve la misma razén con la cual se lo observé en esta relacidon diferente de
investigacion las opciones son multiples, y deben serlo para no recibir
exactamente lo mismo que se invirtid, pudiendo encontrar algo diferente al uno
mismo. Dice Kusch, "se trata en lo posible de no provocar o motivar las
respuestas, sino de recibir la totalidad humana del informante hasta ese punto
donde instala su humanidad™*.

En esta linea, y a partir de lo ya analizado sobre la cultura, Kusch afirma
que no es posible, al momento de investigar y buscar el filosofar propio de estas
tierras, considerar la cultura como un objeto de estudio, porque como objeto solo
puede ser estatica y sin humanidad, “si no tomamos una cultura como objeto,
habré que tomarla como decision. Cabe entonces la decision cultural, y no el
anélisis del objeto cultural™®. La busqueda de una praxis americana necesita,
por lo tanto, de una decisidn cultural, y la fuente de la misma esta en la
cotidianeidad, en el caos y vitalidad de la vida cotidiana, "debemos ensayar la
palabra nueva*® para poder llegar a la esencialidad del hombre. El camino esta
en las clases populares, pero no en el sentido de ir a buscar algo que no se tiene
0 es ajeno, sino para poder descubrir el pensamiento propio. El contacto y
llegada sustancial al otro popular nos brinda la posibilidad del contacto con el
suelo, de estar, de ser conscientes de la contradiccidbn que nos toca vivir entre
nuestro ser y nuestro estar, y en el juego de opuestos, en el reconocimiento de
la dialéctica sin superacién, poder encontrar el propio sentido del vivir en
contacto real con el otro, encontrando de esta manera el verdadero camino de la
liberacién. "Si nosotros asumimos /MI, liberamos pueblo a costa
de nuestro sometimiento a él. Cumplimos al fin con la presién del pueblo
americano™’. |

e. Un analisis final sobre el sery el estar

Si inicialmente Kusch construy6 sus conceptos a partir de las intuiciones
filoséficas y vivenciales, finalmente reforzara dichos analisis con la metodologia
de hacer jugar las categorias provistas por el mundo occidental y aquellas que
surgen del mundo americano, con el objetivo de poder dar cuenta de ser
latinoamericano y sus particularidades.

* Kusch, R. GHA. p. 142
3% Kusch, R. GHA. p. 145
36 Kusch, R. GHA. p. 147
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El autor, con un tratamiento de caracteristicas mas filoséficas que ya
hemos adelantado, se dedica al final de GHA a construir los conceptos de sery
el estar, no ya desde la intuicién del relato recogido en América, sino a partir de
los conceptos del dasein de Heidegger y el termino aymara utcatha,
respectivamente. En principio la diferencia que encuentra entre ser y estar esta
en que el p rimero define y hace referencia a la esencia y el sé_gy_rldo sefiala y
apunta a la ubicacion del ente. La critica_gue Kusch le realiza a Heidegger se
dirige a que todo lo que dice, con el dasein, sobre el estar lo hace desde el punto
de vista de la irrupcion del ser en el ambito del estar, pero no existe una
descripcion del estar puro, y esto es importante para la postura de Kusch ya que
entiende que en América nuestro vivir esta mas en el nivel del estar. Es por esto
que introduce el concepto utcatha, cuyo significado literal es el de estar en casa,

gue esta mas cercano al vivir americano.

Pero, como ya dijimos, el ser americano participa, de acuerdo al simil
juego dialéctico que hemos analizado, tanto del mundo occidental como del
americano, por lo tanto dicha caracteristica impide que alguno de los términos

satisfaga las particularidades del ser americano, por lo tanto entiende que el vivir.

en América esta a mltad de distancia del estar (utcatha) y el ser (daseln) La
= s e =

e e ,,_.—\\
propuesta que engloba ‘entender el vivir entre el éstar y el ser implica la

nechzonte propio. El estar supone un situarse cerca
de un centro donde se concentran y conservan energias magicas y divinas que
se deben tomar en cuenta. Como contrapartida, el ser se entronca con la
ansiedad occidental del ser alguien, la necesidad de llenar un vacio, de levantar
una cortina de humo para cubrir la realidad. De esta manera se d diferencia el ser
alguien del estar siendo, el primero estaria dado en el ser occudental que no es
——
mmn/,por la cual se intenta dominar la realidad, se es alguien
pero de manera exterior, para simular con los otros, pero este ser alguien nos
impide saber qué somos. El segundo, el estar siendo, por el otro lado, tiene que
ver con el mundo interiom fuente de toda verdad y caos: la vida
cotidiana”. Hace referencia a aquellas cosas que son parte sustancial en
nuestras vidas y que el autor entiende que quedan fuera del ser y que por el
contrario son parte del estar siendo, la relacion con el suelo, con la cultura
propia, en los saberes trasmitidos de generacion en generacion, con el
nacimiento de un hijo, con las profundas relaciones personales, con lo sentido,
con la comunidad, con el estar siendo dentro de un horizonte simbdlico

determinado.




Se entiende, por lo tanto, que no existe la superaciéon de la dialéctica a
partir de los términos anteriores, no es posible una sintesis, sino que lo Unico
posible es vivir la propia confusién, el caos de la vida cotidiana, no sufriendo las
consecuencias sino obrando en el azar de la vida. En este contexto no se puede
afirmar que.hay que darle lugar a la contradiccién como parte de la vida, el
tercero de Aristételes tiene cabida en la existencia americana, sin sufrir la
contradiccion, sin negarla, sino por el contrario haciéndola parte de la propia
existencia, dandole un lugar como componente de la vida.

"Se trata de otra forma de esencializacion, a partir de un horizonte propio.
Sélo el reconocimiento de este ultimo dara nuestra autenticidad"®.

Esbozo de una teoria antropolégica americana (EAFA)

a. Avance de una propuesta

El cierre y propuesta del analisis realizado en GHA es, sobre todo, el
compromiso necesario para la realizacion y despliegue de una antropologia
filoséfica americana como aquello que nos puede dar el conta&gzaﬁﬂél ;aglo
mede ayudar a desplegar y ser conscientes de la contradiccion
que surge de la dialéctica sin superacién pero que es necesario desplegar para
poder encontrar el sentido, el existir, el estar aqui. A tales efectos se presenta el
Esbozo de dicha antropologia (EAFA), las lineas generales que nos pueden
brindar el contacto con el Otro, pero con el otro real, no teérico, no desde la
técnica de la filosofia sin contenido real.

Concluye en GHA que e@me%w y que es
necesario ensayar la palabra nueva para poder recorrer dicho camino. Inicia
EAFA afirmando que la antropologia filosofica americana se puede construir
sobre lo relatado por el pueblo. Por lo tanto, y principalmente, “caben dos
preguntas: una, qué significa pueblo, y otra qué ocurre con el decir™®. En
referencia a la primera_pregunta considera que £gf_9//o_tiene una doble
_co\nn\oticién, por Mo la sociolégica, cultural y econémica que comprende el
concepto de "lo masivo, lo segregado, lo arraigado y ademas lo opuesto a uno,
en virtud de connotaciones especificas de tipo cultural™. La_segunda
Wﬂ de pueblo es como simbolo y en este sentido todos participan del

% Kusch, R. GHA p. 158
** Kusch, R. EAFA p. 7
“ Kusch, R. EAFA p. 7
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concepto pueblo: o como parte directa o como lo que no se quiere ser, a través
del miedo. De esta manera el término pueblo es ambiguo en tanto y en cuanto
se da la ambigliedad de uno 'nv1ismo, porque no se es pleno, porque no se
reconoce la doble participacion de la existencia en el estary en el ser. Pueblo, a
partir de su doble significacion, es informacion y contacto real con el otro, por un
lado, y por el otro la evidencia de una verdad propia sobre la cual tenemos que
decir para ser plenos y aprender a estar o, por el contrario, intentar ser alguien.
La segunda pregunta que hace a esta antropologia filoséfica necesaria —
tiene que ver cwwwp_ra, la circulacién de lo dicho. En este
sentido en lo dicho existen dgsWs la_comun que sefala, informa,
y la @_’que "dice mas de lo que expresa [...] es una palabra que se
desemperia en el silencio™'. El pueblo al hablar "dice la palabra comun pero
esconde detras la gran palabra, que completa al sujeto viviente "2 En cambio, la

clase media intelectual, el ser alguien, cree que su saber culto es por definicion ==

la palabra grande pero es tan solo un intrincado y sin sentido juego de la palabra
comun, que en el fondo nada dice y es tan vacio como silencioso “lo prueba el
hecho de que el mundo moderno [...] no sabe coémo alimentar al hombre, ni
cémo gobernarlo, ni menos qué es el hombre"®

Se trata, entonces, de construir a partir del relato popular -no como
relevamiento estrictamente antropologico sino como simbolo- una antropologia
filoséfica americana, que ayude a pensar al hombre y su existencia no desde el
vacio pensar culto sino desde la palabra comun popular que esconde en su
vacio la palabra grande. Se trata de buscar la definicion de lo humano en
América, no con el objetivo de encontrar dicha definicién, sino de realizar la
acciéon constante de busqueda y didlogo con el Otro, la practica, el operar
incesante que da sentido, se trata de comprender en la vivencia al estar siendo .
como férmula dinamica. El desafio es reconocer que “si ahora no mantenemosﬁ

nuestro d/Web/o haremos el juego al imperio™”.

b. Algunas apreciaciones sobre lo popular y su aporte

: El camino a recorrer, entonces, es relevar en los informantes esa otra
palabra grande que esconde la palabra comun y construir a partir de ella. Kusch
emprende el objetivo de construir una antropologia filoséfica americana, que

“' Kusch, R. EAFA p. 8
“2Kusch, R. EAFA p. 8
 Kusch, R. EAFA p. 9
“ Kusch, R. EAFA p. 10
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pueda dar cuenta de las particularidades propias de nuestra profundidad. La
metodologia utilizada no es ni propiamente antropologica ni filoséfica, ni mucho
menos cientifica, no es un exhaustivo estudio de diferentes informantes, sino
que por el contrario es recuperar en un par de relatos, casi al azar, los residuos
culturales, fa cosmovisién de América, los sentidos que dan sentido a la vida.

Ya hemos visto la critica de Kusch hacia Levinas, y que es posible re
direcciona hacia Dussel también —critica que retomaremos al cierre de este
trabajo. Esta critica sostiene que el Otro no es otro de carne y hueso, solo se
puede considerar de manera teérica, es la técnica y filosofia que devuelve lo
mismo que se aportd y no se llega realmente al Otro, no nos encontramos con el
cuerpo y el hedor del otro, a lo sumo se llega’ a la teoria del rostro ajeno, del otro
que sufre pero no realmente al sufrimiento del otro. De igual manera, el mismo
argumento, solo que por el otro extremo, es posible aplicar la busqueda vy
construccion de la antropologia filosofica de Kusch, ya que si un camino peca de
pura teoria y no de llegar realmente al otro, el otro camino solamente construye
a partir de individuos especificos, brindando un cuerpo al otro, pero sin la
posibilidad de llegar a los otros. Esto seria posible a partir de recorrer cada uno
de los relatos y la palabra grande del otro, que es posible tan solo a partir de la
accion de busqueda individual y por lo tanto no se garantiza una misma
conclusion, ya que se depende del otro relevado y del uno que plantea el dialogo
intercultural en busqueda de los sentidos.

En el dialogo con el otro, con el informante, es necesario reconocer que la
forma del relato de la palabra grande, como también los silencios en la palabra
comun tienen un domicilio existencial, generando una unidad que vincula lo
geografico con lo cultural, de manera tal que es posible y necesario hablar de
unidades neoculturales, el inconveniente esta en la manera de acceder en el
estudio a estas unidades, estos es, no puede ser meramente socioldgica la
aproximacioén, ni antropologica ni de estudio del pensamiento y decir, sera una
combinacion de estas formas pero también con medios inéditos. “El concepto de
unidad geocultural lleva incluso a cuestionar filosoficamente la posibilidad de un
saber absoluto al modo como lo propone el pensamiento occidental™, ya que es
necesario, en todo saber, reconocer los condicionamientos culturales,
circunstancias temporales, etcétera. Esto nos lleva entonces a tener que
plantear si “;todo pensamiento sufre la gravidez del suelo, o es posible lograr un

* Kusch, R. EAFA p. 15




? #_aunque vale la aclaracién de

pensamiento que escape a toda gravitacion
que no se esta afirmando que es, por ejemplo, el Rio de la Plata en si el que
deforma el pensamiento, no se habla de un suelo en particular o del suelo en
general, sino de algo mas profundo que_opera sobre el pensar y no es posible
definir y se denomina, por lo tanto, ¢l"suelo que gravita el pensamiento. Este
suelo cumple una doble funcion, por.u deforma el pensamiento, le aplica la
fuerza de la graVedad para cambiarlo, pero al mismo tiempo es el fundamento, el
sostén. En el pensar americano, su filosofar, la antropologia filoséfica, el existir,
el fundamento es el suelo, le da sentido al existir; si _para occidente el
fundamento es la razén, en este caso para América el fundamento sera algo no
racional. '

Otro aspecto, también dentro del plano no racional, a considerar en el
pensamiento o existencia americana, es el papel de lo emocional, abandonado a
su suerte en el mundo occidental, Aunque en realidad lo emocional en el mundo
occidental juega el papel de reunir todos aquellos aspectos que generan un
problema a la racionalidad y su forma de resolver el mundo. En cambio, en el
mundo americano, que tiene un fundamento no racional, lo emocional es parte

importante, en el despliegue, en la vida y existencia.

A partir de Kusch, desde un punto de vista cotidiano 0 meramente
gramatical, el ser hace referencia a lo esencial y el estar hace referencia a lo
meramente circunstancial. Pero desde el punto de vista de esta antropologia
filosofica, de la construccién de un pensar (y emocion) propio de América, la
cuestion se invierte desde el punto de vista conceptual, uniendo lo esencial al
estar y lo circunstancial al ser. De esta manera es necesario reconocer que la
cultura occidental, desde el punto de vista americano, es meramente el ser -
Kme esta enferma de ser, es decir, desde lo meramente circunstancial
queno-fiega al existir mismo. Por otro lado, el fundamento, /o absoluto que da
sentido se ubica en el estar aqui, en el habitar el propio suelo. Es por esto que
es necesario al momento de querer encarar una antropologia filoséfica propia -
como es la propuesta de Kusch- buscar respuestas en el propio pensamiento
americano, buscar en el estar mismo, en como se habita el suelo, para poder
comprender de qué manera se da este fundamento y al mismo tiempo de qué
manera se da la deformacién que surge del mismo fundamento.

% Kusch, R. EAFA p. 15




En esta linea también es necesario reconocer las diferencias en el tipo de
pensamiento que para poder realizar la tarea y que es posible encontrar en el
estar. Tenemos, de acuerdo con el autor, en el pensamiento la posibilidad de
reconocer una doble vectorialidad —para ampliar este punto retomaremos mas
adelante el tema, al momento de trabajar la légica de la negacién- el pensar
mitico y el pensar de lo real al margen de lo real, el punto es que "el pensar
popular juega constantemente entre lo mitico y lo real™’. El papel conceptual del
estar mas las caracteristicas de lo popular donde es necesario buscar la palabra
grande que relate lo profundo de América hace necesario comprender que una
filosofia propia y que pueda dar cuenta del existir propio tiene que ser dinamica,
y en este sentido diferente del pensar occidental y la filosofia oficial como
teécnica que soélo encuentra lo mismo que aporta. Este filosofar "seria el buceo
constante sobre el sentido que nos rodea"® para poder realizar esta tarea. Por
lo tanto completamente diferente al filosofar académico y occidental, ya no seria
"el buho que levanta vuelo al anochecer, sino la propuesta que asoma al nuevo
dia [...] tampoco seria un quehacer de élite o profesional que se vuelca en
procesos finales™. De esta manera, ya no se camina sobre el camino seguro de

la razén y el ser, sino que se reconoce la inseguridad de una propuesta en

busqueda de lo propio.

El pensamiento indigena y popular en América (PIPA)
"No se trata de negar la filosofia occidental, pero si de buscar )
un planteo mas préximo a nuestra vida™°

Estamos frente a una obra que se entusiasma considerando que se
encuentra el camino hacia la autenticidad, que no debe ser entendida como lo
propiamente indigena sino que la tarea es buscar en este tipo de pensamiento
un estilo que continta hasta nosotros. La idea es encontrar un planteo propio,
sabiendo que sus rWncuentran en el pensamiento indigena. En América
conviven dos estructuras de pensamiento diferentes, We antigtiedad
milenaria (pensamiento indigena) y otra qué se vincula al ciudadano y su
cambiante modo de pensar. Analizar‘/c—a_aa forma de pensamiento, pensar sus

" Kusch, R. EAFA p. 105
8 Kusch, R. EAFA p. 106
" “Kusch, R. EAFA p. 106
%% Kusch, R. PIPA p. 263
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relaciones y como se constituye cada una de ellas es la tarea que se enfrenta en
PIPA con el objetivo de encontrar una respuesta o contenidos frente a la

pregunta de si "; puede existir un pensamiento propio"".

El conocimiento occidental o ciudadano se estructura de manera diferente
al presentado por el indigena o el campesino. Para el mundo occidental la clave
esta —E‘fl conocer, para esto tenemos una esTructura de cuatro momentos: (a)
una realidad que se da afuera; (b) un conocimiento de esa realidad; (c) saber
qué resulta de la administracion de los conocimientos; (d) accién que vuelve
sobre la realidad que se da afuera para modificarla. Pw, para el que
estd, no hay objetos afuera o un afuera, existe una relacion favorable o

desfavorable, aspectos fastos o nefastos con y en el mundo, para el occidental
. ’—&___-—

hay cosas, para_el indigena _hay acontecimientos. Mientras que para uno la

relacion es intelectual, conocer, para el otro, es una relacibn emocional, sentir.
/-\-/F\"

"El registro que el indigena hace de la realidad es la afeccién que ésta ejerce

sobre é">?,

De lo anterior se sigue que existen dos formas diferentes de saberes, el
occidental tiene que ver con las causas o con los por qué, mientras que el del
indigena tiene que ver con el como, las modalidades, en el cual existe un

L ] . _— 1]
~ compromiso del sujeto. Nos explica Kusch que "el europeo ve al mundo como
espectaculo, el indigena en cambio como un organismo cuyo equilibrio interno
depende personalmente de cada uno"?, "la filosofia indigena no discrimina el
saber por separado de su vida, sino que gira en torno a este mismo vivir'>*.
Podemos distinguir dos concepciones del concepto de verdad, para el occidental

se hace pie en Aristételes, cuando existe una coincidencia entre el juicio y la

situacién objetiva; en cambio la verdad de la cual participa el indigena es de tipo
seminal. — |
-l
Se construye de esta manera el planteo de dos formas de pensar y saber
diferentes que hacen a cada forma de vida, la occidental por un lado y la
indigena por el otro. Existe en principio una oposicién entre ambas formas de
vida. La cuestion es cémo se relacionan y conviven los opuestos sobre todo si
no existe una misma base comln, que permita reconocer rasgos del
pensamiento indigena en el actual pensamiento occidental en América.

*! Kusch, R. PIPA p. 266
%2 Kusch, R. PIPA p. 281
33 Kusch, R. PIPA p. 332
> Kusch, R. PIPA p. 380
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Otra de las fuertes influencias con las cuales se construye y nutre el
pensamiento y filosofia de Rodolfo Kusch es la obra de Jung. En este sentido
considera que la escision entre el pensar de tipo indigena"y&a"é tipo ciudadano es
similar a la g_iﬂi_qc_:ién que realiza Jung entre introvertidos y extrovertidos. La vida
occidental es. de tipo_extrovertida considerada positiva frente a una introvertida
considerada negativa e insocial (mundo indigena). Se distinguen por lo pronto
dos estilos de pensar, uno valorado de manera positiva y otro, el indigena,
excluido, “porque perjudica la actividad que se debe enfrentar en la vida
cotidiana™®. Aunque la pregunta que debe hacerse es “‘en qué medida se
contintia ese pensar en nuestro pueblo”®.

El modo de pensar indigena no desaparece por completo al establecerse
una vida occidental en America, sino que por el contrario continua hasta
nuestros dias. El pasaje esta dado en la medida que no solo ese modo de
pensar se relaciona con lo estrictamente indigena (como grupo étnico) sino que
ademas se relaciona con la poblacion criolla, pudiendo por lo tanto pensar en el
pueblo americano actual. De esta manera el pensamiento indigena esta
presente en el mundo occidental en la forma de pueblo, de masa. Lo destacable
es si la forma de pensar del indigena no es en realidad el modo de pensar del

hombre en general.

Cada una de las formas de pensar responde a estructuras diferentes, el
occidental se inclina por la inteligencia, por el por qué, mientras que ewa
por el contrario tiene que ver con la afectividad, con el como; “el pensar indigena
y el LEi»udagdano responderan entonces a estilos de comportamiento y de
apreciacién, basados en determinados aspectos de la psique”’, uno se guia por
el principio de causalidad, el otro esta al margen de la causa. E! pensar
ciudadano es solo un parte del hombre, toma en cuenta el por qué y nada del
ambito del cémo. Es por esto que es necesario encontrar un “pensar que se
oponga al causal y que sea mas bien seminal [...] semilla, germen origen,
fuente™®. No es_una_forma-de—pensamiento sobre la otra, sino_que ambqs
exiremos son necesatios para poder "afirmar a totalidad de la existencia_.-no se
descarta una parte del hombre, sino que se recupera la otra. La comprension y
la realidad total se logran con ambas formas del pensar, captando de esta
manera “la doble vectorialidad sobre la cual se desplaza la realidad”.

>3 Kusch, R. PIPA p. 457
%% Kusch, R. PIPA p. 457
37 Kusch, R. PIPA p. 474
¥'Kusch, R. PIPA p. 481
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Lo interesante de seguir por esta linea argumental es que es necesario
reconocer que no existe algo como el hombre indigena o el hombre ciudadano
sin mas (ambas abstracciones) y que en América hay que hablar del-Hdombre
real, que tiene parte del hombre indigena y tiene parte del homMe,
péro no es posible, en América, separar a uno del otro como el agua y el aceite.

. Este hombre real es lo que se puede denominar pueblo, del cual participan la

clase media y el campesino. El pueblo puede comportarse de acuerdo a un
modo de pensar casal o de un modo de pensar seminal y segun corresponda a
uno u otro podremos estar hablando de las abstracciones del hombre ciudadano
y del hombre indigena. “América no consiste en una contradiccién, sino en algo
que supera a esta™®.

Para poder salir de la supuesta contradiccién de un mundo desarrollado
occidental que choca con el pensar indigena en América es necesario una
actitud previa a cualquier forma de pensamiento y poder asumir el “asi de la
realidad”, para esto es necesario ver la realidad, el asi nos da la apertura de la
totalidad que se da, no solo lo puntual sino también la honda historia de cada
cosa que implica al todo. Para poder ver esta realidad hace falta la posicién del
estar, que ya hemos trabajado anteriormente y que retomaremos luego, pero es
el estar “ubicarse en esa encrucijada que se abre en el asi, donde asoma la

auténtica vision del hombre”.

Una logica de la negacién para comprender América (LNCA) —

La Negacion en el pensamiento popular (NPP)®’
“La cuestién no radica en la importancia de la ciencia, tanto como
en la falta de categorias para analizar, aun cientificamente, lo americano™?

La apuesta se encuentra no en conseguir categorias y modos de la
ciencia europea u occidental para poder aplicarla sin mas en nuestras latitudes
para poder comprender lo propiamente americano, sino en darnos cuenta que
nos faltan categorias adecuadas para poder llevar adelante este trabajo. Por
esto es que Kusch busca y fundamenta una légica de la negacion (en un sentido

%% Kusch, R. PIPA p. 516
¢ Kusch, R. PIPA p. 535.
% Estos dos articulos, publicados en las obras completas, se presentan de manera conjunta ya que ambos

trabajan la misma tematica.
62 Kusch, R. LNCA p. 549
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semantico no matematico). Esta l6gica toma la afirmacion y negacion desde un
punto de vista existencial, a diferencia de la ldgica proposicional, ya que en este
ultimo caso la verdad consiste en una coincidencia entre el juicio y la realidad,
en cambio en el primer caso “la verdad es entendida en su sentido ontoldgico
como vinculada con el ser del existente™>.

En la linea de pensar un método propio de acuerdo a lo anterior, Kusch se
pregunta si “;podemos idear un méfodo que se base en la negacién, y que
consista en invertir el sentido I6gico y cientifico y parta de la negacion para
entrar en la pregunta total por la posibilidad del ser?"**,

Como expusimos a partir de Kusch en América es posible encontrar dos
formas de pensar, uno indigena y otro ciudadano u occidental, pero en realidad
el uno se continua en el otro y es preciso reconocer una base comun, una
constante que esta dada por el pueblo, permitiendo reconocer un pensamiento
humano en su totalidad, del cual se puede realizar una abstraccion y dividirlo en
formas diferentes de pensamiento, pero solo como abstraccién no real, ya que
son dos aspectos de un solo pensar.

Ahora bien, cada una de estas formas del pensar toma cuerpo de una
manera diferente, por un lado tendremos el pensar culto y por el otro el pensar

~——

popular uno que se puede relacionar con la ciencia y el otro en cambio con la
oplnlaﬁ— se dice que la opinién da lo aparente y el conocimiento lo esencial”®®,
pero el analisis que de la opinidn lleva adelante Kusch lo conduce a concluir que
en realidad el pensar de la ciencia también tiene que ver con al opinién, que en
realidad la distincion es entre conocer y pensar, siendo “el pensamiento culto un
caso particular dentro del pensar en general, y que éste es el de Ia opinion™®.
Por lo tanto, si lo que existe es un unico modo de pensar con distinciones
particulares, si es preciso comprender la existencia de una base comun que
supera la distincién entre lo indigena y lo occidental, que esta dada por el

pueblo, hay que comenzar a pensar que lo necesario es otra forma para

comprender esa base, hay que entender que existen dos légicas diferentes, Ié_>
a

e
de la afirmacién, la propiamente occidental, “la de los colonizadores, y otr

de los_colonizadores
empleada por los colonizados™’, la |6gica de la negacién.

——

8 Kusch, R. LNCA p. 550

¢ Kusch, R. LNCA p. 558. °
8 Kusch, R. NPP p. 576

6 Kusch, R. NPP p. 600

57 Kusch, R. NPP p. 604




“El punto de arranque para esto es el puro existir [...] el puro estar, como
un estar aqui y ahora, asediado por la negacién o sea por las circunstancias. [...]
En suma, existo, luego pienso y no al revés. [...] No pienso por pensar sino
pienso como proyecto”™®. La posibilidad, o no, de ser tiene que ver con la
negacidbn que se nos presenta como las circunstancias que aquejan, la
realizacion se da luego de la negacién que impone las circunstancias, se accede
a la verdad luego de que se da la negacion. Esta légica busca, negando todo,
poder encontrar el elemento comun que se dé en los diferentes modos de
pensar, negando todo es posible captar lo comun del pensar, logrando una
verdadera universalidad. La légica de la negacién permite pasar de aquello que
simplemente se ve, la musica que se escucha, el baile que se observa para,
mediante la negacién, poder comprender —y no solamente conocer- la voluntad
que sostiene la musica, el baile o cualquier otra circunstancia, es la posibilidad
del mero conocer y comprender lo fasto y nefasto, la existencia, la voluntad, y no

solamente el simbolo.

“Con la negacién abro la referencia a lo que esté y

que no afirmo, de lo cual no digo que es, sino que esta B9

68 Kusch, R. NPP p. 612 y ss.
8 Kusch, R. NPP p. 656
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V. Enrique Dussel

Una presentacién biografica, inicios y recorridos filoséficos

“El reconocimiento del Otro, del pobre, tiene
como origen la afirmacion de la dignidad [...]
de toda personas como miembros

iguales de la comunidad"

E. Dussel

(a) A modo de biografia: Enrique Dussel (1934)

De la misma manera que ya lo hemos realizado con Kusch, llevaremos
adelante ahora una presentacidn biografica y filoséfica de Enrique Dussel, y
mostraremos los principales puntos en la vida y filosofia de este autor.
Expondremos a su vez como el contexto, las vivencias y el intercambio y debate
con otros importantes pensadores han ido modificando y aportando diferentes
elementos en la construccion tedrica filoséfica de Dussel y la construccion de su
Filosofia de la Liberacion. De esta manera no solo daremos cuenta de la vida y
obra hasta el momento de este autor, sino también para dar cuenta de los
principales rasgos de su pensar filosofico, para poder en el proximo capitulo
analizar a fondo la, hasta ahora final, y mas importante obra de su Filosofia de la
Liberacion: Etica de la Liberacion en la edad de la globalizacion y de la exclusio’i_y
(a partir de ahora ELEGE).

=)

Enriqgue Dussel nace a fines del afio 1934 en la provincia de Mendoza, su
formacién de base fue la licenciatura en Filosofia en la Universidad Nacional de
Cuyo (1953-1957) y el doctorado en Filosofia en la Universidad Central (Espafa)
(1957-1959). Luego, vive hasta el afio 1961 en Israel donde la experiencmus
Vivencias Io llevan a reconocer y considerar como parte central de su pensamiento
y reflexion al pobre como oprimido. Es en esta primera parte de su vida donde ya
se empiezan a construir las bases de su Filosofia de la Liberacion. El mismo
afirma que en este viaje y experiencia “toqué a una América Latina y a un Tercer
Mundo que me habian sido absolutamente desconocidos. Yo deseaba ir con
pasion a Europa, y yendo hacia ella habia descubierto, para siempre, el mundo
periférico que habia estado antes fuera de mi horizonte”. Genera, de esta
manera, un nuevo punto de vista para todo concepto y cuestién. A partir de este
momento el fundamento de su pensar sera el pobre, el excluido y el oprimido, se
pasa a pensar todo desde otro punto de vista, desde lo mas bajo de la escala

" Dussel, Enrique. Autopercepcion intelectual de un proceso historico, en Revista Anthropos: Enrique Dussel,
Un proyecto ético politico para América Latina. N° 180, septiembre octubre 1998. Barcelona, Espafia. p.16.




social, obteniendo de esta manera otro punto de vista completa y sustanciaimente
diferente. Sobre esta experiencia, descubrimiento y punto de vista comienza
Dussel a construir su Filosofia de la Liberacion, que tendra como un punto
fundamental el descubrir y analizar las diferentes formas de dominacion vy
opresion, y que se encarnara de diferentes maneras segun el plano o estrato:
centro — periferia; burguesia nacional — clase obrera o pueblo; varéon — mujer;
cultura dominante — cultura periférica o popular; entre otras alternativas de
relaciones de dominacion y opresion.

Como ya lo hemos visto (ll. Estado del arte) la Filosofia de la Liberacion es
deudora de Levinas y su obra filosofica y esto no es una excepcion en el caso de
En?ﬁﬁe—ﬁu—s?e—l—rsrpropuesta y vision de la Filosofia de la Liberacion. Mas
especificamente, Dussel reconoce en la lectura y analisis de la obra Totalidad e
Inwnsayo sobre la exterioridad de Emmanuel Levinas un punto de quiebre en
su Para una ética dela I/beramom lectura y aporte que realiza en
los inicios de los afios "70. La principal contribucién y cambio de vista sustancial
se da a partir del reconocimiento e irrupcién del Ofro, reconociendo que existe una
dominacion y opre3|on de un sxstema sobre otro, que como ya dijimos puede
tomar cuerpo de diferentes maneras (tanto el dominado como el dominador); el
Otro con su grito y sufrimiento es anterior a cualquier relacion propia o con los
demas, la eﬂ_stencia del sufrimiento nos hace responsables con el Otro, y esta
relacion es anterior a cualquier consideracion, el inicio de la relacion es el Otro que

interpela sufriendo. "Es un circulo, pero que inicia el Otro™, afirma Dussel. El
‘analisis que hace Dussel del aporte de Levinas es el de reconocer como se
muestra y plantea -originalmente y por primera vez- la irrupcion del Otro, pero
hasta ese mismo punto llega su aporte, es decir, para Dussel no da los elementos
para construir una politica. Para poder satisfacer este punto es que Dussel escribe

los cinco volumenes de Para una ética de la liberacion latinoamericana (1973).

Uno de los aportes que Dussel recibe de Levinas es la comprensién de la —

irrupcion del Otro, pero no en tanto es lo mismo que uno, no en tanto fa misma
totalidad que todo lo abarca. El interés surge de la critica que Levinas le hace a la
filosofia hegeliana y su dialéctica, instaurando la nueva pregunta de M_)d
hombre para el mismo hombre si ya no es parte de lo mismo, si ahora es una
exterioridad diferente. Se sale, con Ta irrupcion del Otro, de la historia universal

? Dussel, Enrique. Autopercepcion intelectual de un proceso histérico, en Revista Anthropos: Enrique Dussel,
Un proyecto ético politico para América Latina. N° 180, septiembre octubre 1998. Barcelona, Espafia.
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como camino de la totalidad que se realiza en ella misma, el otro como libre, que ..
sufre y exige justicia abre a una historia imprevisible, que ya no es la totalidad.
Levinas habla del ofro como /o absolutamente otro, en la perspectiva de Dussel "el
otro, para nosotros, es América Latina con respecto a la totalidad europea; es el
pueblo pobre y oprimido latinoamericano con respecto a las oligarquias

dominadoras".

También en 1%9L3_D,usml es victima de un atentado con una bomba en su
casa llevado a cabo por la extrema derecha, que lo acusa de marxista y de
corromper a la juventud. Este evento y situacién de amenaza lo llevara al exilio
dos afios después, siendo México el pais donde residira desde entonces. La salida
del pais lleva a Dussel a tenmpensar en una Filosofia de la Liberacién que no
solo sea interesante y posible para su lugar de origen, con sus particularidades
politicas, sociales, culturales, filoséficas, etc., sino mas bien en una Filosofia de la
Liberaciéon del Tercer Mundo, de la periferia, del mundo empobrecido y explotado
en general. En esta etapa de su vida, hasta el afio 1989, Dussel se ocupa de
construir su Fildsofia de la Liberacion, amplia los temas de discusion, debate y
reflexion gue terminaran aportando diferentes puntos de vista y elementos.

Desde la propia perspectiva de Dussel, este fue un periodo dedicado a ——
e%ambigﬂedades y clarificar categorias como las de pueblo vy naciéq,
cuestiones centrales en la Filosofia de la Liberacién. Para llevar adelante este
trabajo es que Dussel se empieza a dedicar al estudio sistematico de Marx y su
produccion teérica. Advierte Dussel que el estudio sistematico que realiz6 sobre
Marx estaba relacionado con gggtr}hech_o,s/espesiﬁees:“/a creciente miseria
del continente latinoamericano [...] el pobre, en la exterioridad del sistema de
produccion y distribucién™{(b)} "para poder efectuar una critica al capitalismo
causa de una tal pobreza, aum antes de que, aparentemente triunfante en el Norte
se mostrara que fracasa en el 75% de la Humanidad' porque la Filosofia de
la Liberacion debia desplegar una econémica y politica ﬁrmes"s,"porque para
poder superar el dogmatismo en los paises socialistas era necesario leer
directamente y seriamente a Marx mismo, para afianzar la izquierda
latinoamericana™. Este estudio descubrié en la hermenéutica de la obra original

* Dussel, Enrique. Método para la Filosofia de la Liberacién p. 180 y ss.
* Dussel, Enrique. Método para la Filosofia de la Liberacién p.24 y ss.
> Dussel, Enrique. Método para la Filosofia de la Liberacién p.24 y ss.
% Dussel, Enrique. Método para la Filosofia de la Liberacién p.24 y ss.
" Dussel, Enrique. Método para la Filosofia de la Liberacion p.24 y ss.
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de Marx, superando a los comentaristas, el marxismo occidental y permitié llegar _

al propio pensamiento de Marx, pudiendo reconocer en esta tarea la union, por lo
[

menos en el origen, del discurso con la Filosofia de la Liberacion: la exterioridad
del pobre.

Ademas de esta tarea hermenéutica sobre la obra de Marx y la neceS|dad
de buscar clarificar conceptos centrales para la Filosofia de la Liberacion, otros
debates enriquecieron la reflexion y produccion de Dussel y fueron importantes
aportes en la construccion de su Etica de la Liberaciéon -y su posterior obra
ELEGE. Los diferentes intercambios que realizé Dussel y que afectaron de
diversas maneras su Filosofia de la Liberacién fueron con Karlo-Otto Apel, Paul
Ricoeur, Richard Rorty, Giani Vattimo y Jirgen Habermas entre otros impbrtanféé
pensadores. Esta serie de intercambios es, para Dussel, parte constitutiva de la
Filosofia de la Liberacion al darle un/!ugar de importancia a "la relacion practica
interpersonal™. Del intercambio con cada uno de estos autores y sus respectivas
mfiloséficas, al igual que con E. Levinas, la Filosofia de la Liberacion se
vio enriquecida e influenciada, sin perder de vista el punto de partida que le da
vida a la Filosofia de la Liberacion que es la victima, el oprimido, el hecho de
exclusion que le da sentido e intencion. De acuerdo con Levinas, [a Filosofia de la
Liberacién tiene una situacion ética originaria que es el "cara a cara" con el Otro,
w A medlda que desarrollemos las lineas principales y aportes e ideas
fundamentales de la ELEGE de Dussel -en este mismo capitulo y en el siguiente-
es que podremos ir encontrando marcas o sombras de estos autores que formaron
parte de esta "CWN' que genero diférentes influencias en
la Filosofia de la Liberacion de Dussel.

Una de las caracteristicas fundamentales de la ELEGE es la busgueda, y
encuentro, de un principio material universal que sea el eje central de la nueva
ética. No es solo la busqueda de un principio formal que permita construirla ética
dél_/l'a Filosofia de la Liberacion sino también, y principalmente, material, dira
Dussel: un criterio material que de cuenta de la produccion, reproduccion y

desarrollo de la vida humana. La importancia del criterio material esta en que toda
la ética, los tres principios universales -material, formal y de factibilidad- se definen
pw, "las victimas, por Su mera existencia [...] juzgan al
acto como no verdadero (al no poder reproducir la vida, desde el principio
material), no valido (al haber sido excluido de la discusion, desde el principio

® Dussel, Enrique. Método para la Filosofia de la Liberacion p.25.
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formal), no factible o eficaz (desde la imposibilidad del cumplimiento de los dos
anteriores principios)™.

El propio Enrique Dussel considera que su producto final (por el momento)
es la Etica de la Liberacién como el resultado de un recorrido gue inicié en 1969,
dependiendo de multiples formaciones, recorridos tedricos e intercambios inter
personales, debates con otras escuelas filoséficas, influencias e intercambios con
otros pensadores y sobre todo el haber reconocido como punto de partida al Otro
que sufre, a la victima, que se presenta con multiples caras segun el sistema de
opresion y exclusion. "El reconocimiento del Otro, del pobre, tiene como origen la
afirmacion de la dignidad [...] de todas personas como miembros iguales de la
comunidad"'®

(b) La base de la Filosofia de la Liberacién y su método: analéctico

Ya hemos dicho que la base de la Filosofia de la Liberacién de Enrique
Dussel esta en el descubrimiento del Otro en tanto sufre, en tanto victima, excluido
y oprimido. La existencia del Ofro victima ya es suficiente para poner en jaque y
negar cualquier sistema de dominacidén. Aqui es posible ver las marcas de la
influencia mas importante recibida por parte de Emmanuel Levinas, que ensefia
que la relacién primera, anterior a cualquier otra, es la relacion cara a cara, el grito
del que sufre que abre la historia, que inaugura otra relacién con el Otro.

La Filosofia de la Liberacién de Enrique Dussel tiene una base, en el
sentido de fundamento, bien definida a partir del Otro, como hemos visto hasta el
momento. De igual manera cuenta, la Filosofia de la Liberacién, con el método
analéctico como parte de su metodologia y forma de desenvolverse. Am
de presentar la metodologia de su Filosofia de la Liberacion Dussel explica que
encara el estudio de la dialéctica -que eventualmente io llevara a construir y
proponer el método aneléctico- porque "debemos darnos tiempo para el pensar
fundamental [...] el método dialéctico es el inicio mismo [del camino o método]"'".
Una forma posible de definir cada método dialéctico, aristotélico, kantiano,
hegeliano, etc.- es tanto el punto de partida como el punto de llegada u objetivo,
en el caso del metodo aneléctico el objetivo es, de acuerdo con lo ya visto hasta el
momento, recuperar al Otro excluido, lo oprimido por el sistema dominante. La
dialéctica se presenta como el método o camino para pensar la totalidad, el .__

® Dussel, Enrique. Método para la Filosofia de la Liberacion p.30
' Dussel, Enrique. Método para la Filosofia de la Liberacién p.29
" Dussel, Enrique. MpFLi, Introduccion a la primera edicion. p. 14 y ss.
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método analéctico permite pensar la totalidad y la alteridad. Existe la necesidad de
recurrir a la dialéctica pero no para tomarla como método sin mas, sino que es
necesario pensar qué significa, como decision filoséfica y politica, la eleccién de
cada método, y a partir de este momento entender la necesidad de construir la
propia dialéctica.

En Método para una Filosofia de la Liberacién Enrique Dussel propone
recorrer un camino histérico y hermenéutico sobre la dialéctica a lo largo de la
historia filosofica occidental porque entiende que la superacion de dicho camino es
la respuesta que obtiene la Filosofia de la Liberacion. En un primer momento

analiza la dlalectlca arlstotehca luego los supuestos modernos sobre la dialéctica
g p falectica.

que seran base para ra la dlawmna y como cierre del camino la
superacion ontoldgica dialéctica, es decir la propuesta, de la filosofia de la
liberacion: el metg_cig analéctico.

La historia y analisis de la dialéctica realizada por Dussel muestra diferentes
consideraciones, valoraciones y usos. Uno de los primeros registros es el uso
dado por los sofistas al método, quienes lo consideran el arte de la refutacion,
demostrar lo contrario de lo afirmado. En cambio, y casi de manera opuesta, la
consideracion de ﬂgt_cln sobre la dialéctica era completamente diferente a la dada

por los sofistas, ya que para Platon no es una herramienta para la discusion y
debate sino que es el método supremo por el cual_se. llega_al_ultimo grado

W)
__/;) )

intelectual de ]93 ideas, es el ultimo nivel de conocimiento al cual se arriba luego
de haber domlnado los anteriores y menores métodos, es un método ascendente,
de menor grado de conocimiento al supremo.

Por otro I?do, Aris\tétql&s considera que la dia&é_cit_i‘cia es principalmente e/
anfi de la interrogacién, partiendo de una valoracidon positiva de las
consideraciones realizadas sobre el punto por los sofistas, ya que el arte de la
refutacion puede ser para afirmar y refutar cualquier consideracion o tan solo para
refutar lo falso -en esta posibilidad radica la valoracion positiva-. Para Aristételes,
la dialéctica es el descubrir lo cubierto, mostrar la verdad del ser. EI camino
propuesto por Aristételes, inverso al de Platén, parte de lo cotidiano, de la opinion
comun; el punto de partida no es una premisa cierta (como en la ciencia) sino que
es lo anterior a esto, la mera opinién. Si para Platon la dialéctica era el punto final
del saber, para Aristoteles es el inicio, es lo que esta antes de cualquier ciencia, es
el punto de partida, la dialéctica es lo primero, es la primera forma de conocer y

descubrir la verdad, desde lo comun y la opinién hacia la ciencia, "la interrogacion
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critica o cuestionante del dialéctico parte de la cotidianeidad [...] en el mundo
cotidiano hay opiniones que son falsas, pero hay algunas que manifiestan lo que
las cosas son"’?. El uso de la dialéctica para Aristoteles tiene como objetivo el
alcanzar la sabiduria, si bien tiene la misma estructura y sentido que la dado por
los sofistas, la mera argumentacion de lo uno y lo otro, pero cambia la intencion, la
decision existencial de su uso, "es para Aristételes [la dialéctica] un método o
camino originario que partiendo de la cotidianeidad se abre al fundamento: el
ser".

Ahora bien, el punto central a considerar de esta historia y analisis de la
dialéctica es, casi de manera obvia, la dialéctica de Hegel, pero para poder
abarcar esta dialéctica en particular, Dussel considera que es necesario primero

contemplar los supuestos modernos que permiten una dialéctica de estas
caracteristicas. La primera cuestion, para nada menor, al momento de evaluar los

sUpuestosm modernos es reconocer que la_modernidad parte de la razén como
fundamento, del cogito como eje central, de la razébn como la principal
He;ramienta, sistema y respuesta. Si Aristételes inicia su dialéctica desde de lo
cotidiano, de la facticidad que toma el cuerpo, la sensibilidad, la historia entre otras
cosas, la modernidad partira desde el otro extremo, de la razén como negacién de
la_corporeidad, la sensibilidad, la historia -en resumen, la negacién de todo lo que
no es la razon-. La modernidad, desde el punto de vista de uno de sus principales
representantes, como lo es Descartes, "rechaza la totalidad de la_comprension
cotidiana por la sola razon que incluye lo falso"™. La demostracion por tanto de la
dialéctica sera, para Descartes, desde el cogito, desde el centro mismo de su
sistema, rechazando, o dejando afuera, todo lo que no es completamente

indubitable, es decir solo desde la razén misma, se demuestra desde el cogito.

A su vez, la dialéctica hegeliana siempre fue conocida como aquella que se
basaba en la afirmacién de una tesis, la negacion de la tesis o antitesis y su
posterior sintesis, aunque Hegel nunca haya utilizada esta terminologia, sino que,
de manera mas correcta histéricamente, es necesario hablar de afirmacion,
negacién y negacion de la negacion. La obra que presenta el movimiento
dialéctico por excelencia es la Fenomenologia del Espiritu, que también puede ser

"2 Dussel, Enrique. Método para la Filosofia de la Liberacién p. 23
" Dussel, Enrique. Método para la Filosofia de la Liberacion p. 30
' Dussel, Enrique. Método para la Filosofia de la Liberacién p. 34

88

P 3
N



considerada como la ciencia de la experiencia de la conciencia, donde se expone
el movimiento de la experiencia hasta el absoluto, de lo cotidiano al saber
verdadero. El camino propuesto por Hegel no deja de lado ni la sensibilidad ni el
entendimiento, el camino dialéctico comienza a partir de ellos, dice Dussel, “de lo
vulgar [la conciencia] llegara después de diversas etapas a lo politico, a lo
artistico y religioso y, al fin, a la filosofia”®. La tarea de la dialéctica hegeliana —
tiene como tarea conducir al individuo desde un primer momento de conciencia
natural a un momento de saber, es decir que cada hombre tiene que recorrer este
camino a través de la dialéctica. Aclara Dussel que para Hegel existe una doble —
tarea o camino a recorrer por la dialéctica, este camino tiene que ser recorrido por
cada hombre, por la conciencia personal, pero también y al mismo tiempo tiene
que ser un camino recorrido por el individuo universal, es el camino de la
conciencia y simulthneamente de la humanidad como historia universal.
Considerando el movimiento dialéctico hegeliano, Dussel afirma que “/a dialéctica
no va a ser, simplemente, un meétodo del pensar, se trata, en cambio, del
movimiento mismo de la realidad que el pensar debe descubrir’’®.

En resumen, es posible afirmar que el método dialéctico hegeliano tiene un
doble movimiento, un doble punto de partida y de llegada. En tanto movimiento de .
IaMiencia, de la conciencia del individuo, la dialéctica es el camino de la~
no verdad a la verdad del saber absoluto, como dijimos, es el pasaje de la
experiencia al saber verdadero. En tanto movimiento del individuo universal,

e

realidad o historia, es la realidad que despliega el espiritu absoluto y que es

preciso descubrir a través del camino dialéctico, es el pasaje de la realidad a la
comprension del desarrollo de la historia universal como manifestacion del

espiritu.

El principal problema para Dussel y su Filosofia de la Liberacién es que Ia %
ontologia propuesta como realidad e historia por la dialéctica hegeliana considera
la subjetividad europea como el ser, la razon, mientras que el resto de la
humanidad es el no ser, lo irracional, lo inexistente, no es el sujeto europeo, no
son lo racional, son lo barbaro, la pura periferia. La dialéctica hegeliana es la
fundamentaciéon —sabia fundamentacion dira Dussel- de_todas las conquistas y
genocidios llevados a _cabo por fa_Europa dominadora del resto del mundo, razon
por demas suficiente (y tambien necesaria) para encontrar otra forma de dialéctica
~que_no sea tal. "El método dialéctico es la expansion dominadora de la totalidad

' Dussel, Enrique. Método para la Filosofia de la Liberacion p. 77
' Dussel, Enrique. Método para la Filosofia de la Liberacién p. 103
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desde si [...] el método/analéctico-es el pasaje al Justo crecimiento de la totalidad

desde el otro""’. {

e

A través de la irrupcion del Otro, de su presencia y alteridad que surge de la
palabra de dolor se llega a comprender que no es posible sostener el método
dialéctico como camino, ya que como vimos no da lugar a la alteridad, es la
totalidad conquistadora que elimina lo diferente, que excluye. Por lo tanto es
necesario, dice Dussel, dar el paso metddico esencial, para obtener un método
que de lugar al otro, excluido y que sufre, que se abre camino a través de su grito
que lo hace presente. El paso implica pasar al método analéctico como tal, "e/
[metodo] ana-léctico va més alla, mas arriba, viene desde un nivel mas alto que el
del mero método dia-léctico™®. Parafraseando a Dussel podemos decir que
mientras que el método dialéctico es el camino que la totalidad realiza en ella
misma, desde los entes al fundamento y desde este a los entes, el analéctico
parte del otro como libre, como un mas alla del sistema de la totalidad, se parte
desde Ia palabra del otro™

Lo fundamental del método analéctico es que es_intrinsecamente ético y no
tan solo tedrico, ya que existe, es necesario, que haya una aceptacion del otro en
tanto otro, es necesario, en la comprension dejar ser al otro como si mismo. La
comprension del otro se inicia con permitirse oir al otro, el método analéctico se
inicia con este momento de dar lugar, de permitir la palabra del otro. Esta palabra
del otro permite su revelacién, es una palabra semejante a la propia pero no la
misma (sino seria la propia totalidad que no aporta un nuevo horizonte) porque
trae lo distinto del otro. Esta palabra no solo nos permite al otro en si mismo, sino
también su historia, su pasado, su familia, su clase, su pueblo.

e S

palabra del otro no seria diferente a Ia propia, a Ia totahdad que se expresa de
diferente (pero al fin y al cabo igual) manera. La palabra que trae la alteridad no
puede ser la palabra ya dicha, es una palabra que necesita ser interpretada y que
se le dé lugar como diferente, y como diferente es palabra que ensena, y por eso
es un metodo principaimente ético, es de ensefianza, la palabra de la alteridad es

' Dussel, Enrique. Método para la Filosofia de la Liberacion p. 182
*® Dussel, Enrique. Método para la Filosofia de la Liberacion p. 182
' Dussel, Enrique. Método para la Filosofia de la Liberacion p. 182
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maestro que ensefia, interpretarla, darle lugar es permitir el aprendizaje
pedagdégico.

totalidad. Pueblo es aquello que trae la palabra diferen
lo que hay ’c'iﬂ‘ewpiriterp?‘retar, darle lugar y permitifle ser lo otro de Ia fotalidad. La
filosofia para no ser he\r‘ramienta de la totalidad dominadora tiene que ser discipula
de la palabra que trae la verdad del otro, la mujer, el nifio, el pobre, el excluido, el
obrero. De esta manera la filosofia puede ser vista como una pedagégica ya que
el método intrinsecamente ético consiste en ser discipulo de la palabra del otro e
interpretarla para poder ser, a su vez, maestro del que trae esa palabra. El método
analéctico es una analéctica pedagogica y, por su caracteristica ética, es una
analéctica pedagodgica de liberacion. El darle lugar a la palabra del otro y permitir
su existencia propia y no como lo mismo, como lo ya dicho, es darle lugar a lo
nuevo (siempre presente como dominado bajo el dominadm
“ensefa y puede aprender en una relacion pedagdgica mutua. La filosofia es por lo
tanto, si da lugar al otro, si descubre la alteridad de la totalidad, filosofia analéctica

pedagdgica de liberacion.

(c) Bibliografia de Enrique Dussel:

Debido a su amplia formacién, tanto filoséfica, teoldgica como histdrica es
posible encontrar varias y diversas publicaciones, por una cuestion de centrar la
atencién en aquellos aspectos que hacen referencia a la Filosofia de la Liberacion
realizaremos un listado en el capitulo VIIl. Bibliografia de las publicaciones de
caracter filoséficas, que son ademas las obras utilizadas como fuente a lo largo de
nuestro trabajo. Pero vale la pena aclarar que existe una gran cantidad de
producciones tanto de caracter o tematica historica como también teoldgica.
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VI. Analisis de Etica de la Liberacion
Actualidad y conceptos centrales: Etica de la liberacién, en la edad de la
globalizacion y de la exclusion

“Esta es una ética de la vida, es decir,
la vida humana es el contenido de la ética”
E. Dussel

En el siguiente capitulo nos ocuparemos de lo que podemos considerar la
obra mas importante de Enrique Dussel, no porque sus producciones anteriores
tengan su valor relativo, sino porque la ELEGE es una obra madura,
conceptualmente solida, recupera la reflexion previa, la incluye. EI mismo la
define’ como una obra de sintesis, y en donde en definitiva presenta su ética. Es
relevante sefalar que dicha obra es, ademas, crucial para la actualidad de la

Filosofia de la Liberacion, lo cual permitirda analizar la incidencia sobre el
pensamiento de Rodolfo Kusch y de la misma Filosofia de la Liberacion, que nos
perr'ﬁi—fiFé contar con aportes para, mas adelante, trabajar de manera conjunta y
combinada con los propios cuestiones centrales que surgen de la reflexiébn de
Rodolfo Kusch y de-la_Filosofia de la Liberacion (presente e inicios) realizados en
Iols capitulos anteriores. Ya hemos adelantado algunas caracteristicas de la obra o
propuesta de Dussel, mostramos la central busqueda de un principio material
universal que sea el eje de la nueva Etica, un criterio material que dé cuenta de la
produccién, reproduccion y desarrollo de la vida humana. No es nuestra intencion
hacer de este capitulo una presentacion completa y exhaustiva de la ELEGE, sino
que por el contrario cem;a;emo.sw base a aquellos criterios e
intenciones que guian nuestra trabajo de manera global, por lo tanto prestaremos
especial atencion a la seccion ‘Fundamentos de ética” a la constitucion_del
rﬁgr_n_e__gj_o material de la ética (sin perder de vista que esta primera parte se
campleta con la moral formal y la sintesis de estos dos primeros momento,
factlblhdad real Mtlmdad) y luego, ya en la segunda parte de la ELEGE le
dedlcaremos una partlcular atencion a la Praxis de la Liberacion por sobre los

otros dos momentos

N 5 e i
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(a) Historia, Esquema de presentacion: el sistema-mundo

La Etica de la Liberacién en la edad de la globalizacién y de la exclusion
inicia su recorrido con un primer andlisis y exposicion, /ntroduccion, de la Historia ~
mundial del las eticidades. De esta manera expone, 5000 afios de historia, como
es que el sistema-mundo se ha ido configurando, delimitando la significacion y
caracteristicas de la ética en momentos especificos de esta historia, al mismo
tiempo que se analiza el concepto de liberacién en diferentes momentos, para
poder llegar a un concepto presente de liberacion, que iremos viendo a lo largo de
este capitulo. Se expone, a su vez, la dinamica que este sistema-mundo ha ido
sufriendo a lo largo de su historia, con el objetivo de poder mostrar cuales han sido
los centros y cuales las periferias en cada momento. Llegando, por supuesto al
momento de la modernidad como parte central de este analisis, ya que nuestro
presente tiene directa relacion con la modernidad, la razén que pregona y la forma
en que se ha comportado o relacionado con el resto del mundo, en este caso en
particular con América latina, la periferia, los excluidos.

Se entlende a_la _modernidad desde una perspectiva mundial, y no

solamente europea que funciona como centro del sistema-mundo, colocando, por
definicion en la p_eﬂf_g[l___aa todo aquello que no es Europa central, abarcando en
este sistema a todo el mundo, con una hegemonia mundial por parte de Ia
Modernidad, y de la gestion de la misma por parte de su centro de poder. Frente a
este escenario,"d_ve_a_vsg_e_’_ la_periferia, esnecesario reconocer los limites de la
Mode[gigad y negar, oponerse, denunciar, la dominacion y exclusion que este
sistema genera. No es la respuesta, desde la periferia_y las victimas, la
posmodernidad sostiene Dussel, ya que esta es, en definitiva_parte de lo mismo al
ser eurocéntrica, por le contrario, la ética de la liberacion eg@rﬂgﬂejna Los
limites de la modernidad, ademas de ser la existencia de la victima y excluido
(limite en tanto es necesario cortar con esta ldgica) tiene ademas limites
absolutos: en el sentido que luego de cierto punto es imposible que continlie esta
Modernidad, pero también cualquier otra propuesta o realidad; Ya que la =
Modernidad como sistema-mundo tiene como primer limite ahsolufo 1a destruccign 7
"ecologica del planeta, “siendo la naturaleza para la Modernidad sélo un medio de
épmj};fr_re\su destino de ser consumida, destruida, y ademas, acumulando

geométricamente sobre la tierra sus desechos™. ‘Como segundo limite absoluto 2)

r—

? Dussel, E.ELEGE, p.64
3 Dussel, E.ELEGE, p.64
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tiene “la’gestruccic')n de la misma humanidad”, la necesidad de vencer el limite del
trabajo del hombre genera produccion a través de la tecnologia, de esta manera el
asalariado deja de serlo y por lo tanto parte de la poblacién mundial deja de ser
necesaria en el sistema-mundo, por lo tanto es simplemente -y sin que esto le
genere el menor efecto al sistema-mundo- humanidad completamente desechable.

Frente a esta realidad y resultado del sistema-mundo que la_modernidad
propone desde su centralidad hacia la periferia excluida y globalizada, es
necesario reconocer la tarea y compromiso de la liberacién, en este sentido la
filosofia tampoco deberia Ser ajena al camino a tomar. Considerando, en primer
lugar que Ia liberacion de la filosofia debe ser liberacion de ella misma en tanto y
en cuanto es producto de la misma modernidad de la cual busca la liberaciéon. La
filosofia, de la periferia_'tiene que reconocer en su constitucion las raices de la
centralidad europea y su racionalidad determinada y determinante. Es necesario

que recorra un camino en este sentido, buscando su propia metodologia y su
propia constitucion, como ya lo hemos visto en el Estado del Arte, en la propuesta
de Kusch (Negacion) y en el mismo Dussel con el método analéctico. La fuente de
la critica al discurso central, europeo, se encuentra en la palabra y rostro del que
sufre, de el Otro (como ya lo hemos visto anteriormente) que es exterior a la
Totalidad y por lo tanto la evidencia de las consecuencias de ésta. “Laﬂgw\ﬁgﬁg
la Liberacion es un contradiscurso, es una filosofia critica que nace en la periferia
(y desde las victimas, los excluidos) con_pretension de mundialidad. Tiene
conciencia expresa de su periferidad y exclusion, pero al mismo tiempo tiene una

pretension de mundialidad™.

v

(b) Esquema de la Etica de la Liberacion en la edad de la globalizacién y la
exclusion:

Luego de haber realizado un analisis de la historia del concepto de
liberaciéon, de haber considerado el devenir histérico que confluye en el sistema-
mundo modernidad, con un centro bien determinado, una periferia definida, con
una tarea u objetivo por parte del centro y una clara consecuencia para la periferia,
ademas de los limites absolutos que la modernidad tiene, y por ultimo la tarea de
la filosofia en la liberacion y la consideracién, a modo de presentacion de la
Filosofia de la Liberacion, se inicia propiamente dicho la Etica de la Liberacion.

——

Esta ética se escribe para encontrar un.-principio material universal como eje

—

* Dussel, E.ELEGE, p 71
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central, un criterio material que dé cuenta de la produccion, reproduccion y
desarrollo de la vida humana, a su vez esta ética es la que se opone y denuncia al
sistema vigente, se busca construir una ética que tenga la posibilidad de dejar en
evidencia a aquellos sistemas que, por consecuencia de su estructura, principios,
metodologias, etcétera, tengan como resultado la existencia de victimas.

La ELEGE esta dividida en dos partes, una primera en la cual se construyen
los (i) Fundamentos de la Etica, y una segunda parte donde se desarrolla la (ii)
Critica ética, validez antihegeménica y Praxis de la Liberacion; cada una de estas
partes cuenta con tres diferentes capitulos con los cuales se estructura y lleva
adelante el trabajo completo propuesto de construir una ética de la vida. Para
poder desarrollar_los (i) fundamentos de esta ética primero sera necesario
reconocer el aspecto ético — material, luego el aspecto moral — formal y por ultimo
reconocer la posibilidad o factibilidad ético — procesual. Construido los

fundamentos se puede pasar entonces a la segunda parte que es la de la (ii) .

critica ética y alcanzar una praxis de liberacion, para lo cual se expone primero el
aspecto ético — material pero ahora critico, luego el moral — formal critico y por
ultimo la posibilidad de construir una nueva eticidad gue sea praxis de liberacion.
A lo largo de estas dos partes, con sus seis momentos diferentes, la metodologia
de Dussel consiste en ir exponiendo a diferentes pensadores, representantes de
diferentes éticas, movimierntos sociales, experiencias de diversas eticidades,
contextos posibles, para ir construyendo a través de la critica, oposicion o
recuperacion de diversos elementos una ética nueva, una ética de la liberacién
apoyada en un criterio ético material universal. La diferencia que se puede
encontrar en el tratamiento de cada una de estas dos partes esique, mientras que
eugpﬂm_qrg,gaﬂe,se trabaja con - contra — desde — a partir de diferentes teéricos
de los cuales se expone su esquemas éticos, teorizaciones al respecto etc, en la
sl,vegunda parte se trabaja desde — a partir de diferentes, no ya tedricos éticos, sino
practicos éticos, la diferencia no esta sélo en a quién se decide citar o sobre quien
se decide trabajar sino el objetivo de exposicién y desarrollo de cada una de estas
dos partes de la ELEGE, un primer momento de elaboracion formal, y un segundo

momento de construccion ética — critica.
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(c) Los fundamentos de la ética

“esta es una ética de la corporalidad y de la vida™

(c.1) EI momento material de la ética: el principio

Esta ética, como tal, y como ética critica tiene un principio universal de la
“obligacién de producir, reproducir y desarrollar la vida humana concreta de cada
sujeto en comunidad™. Es necesario, para poder continuar y comprender cémo se
estructura esta ética y cuales son sus caracteristicas fundamentales poder
entender primero el sentido o significado que se le da a cada componente’ de la
afirmacién que hemos citado hace un instante. La vida humana es un “modo de
realidad” afirma Dussel, es desde donde se encara la realidad toda, no es posible
pensar ningun aspecto del sujeto si no tiene como base la propia vida, existe por
lo tanto un horizonte ontoldgico desde el cual se abarca todo y cada uno de los
aspectos de los sujetos, por lo tanto es el principal punto de partida de toda ética,
sin vida no_hay aspectos éticos. Por vida humana es necesario comprender que
n\o sblo se hace referencia al aspecto fisico o biolégico sino también histérico,
cultural, ético, estético, espiritual y también, de a/cuerdo a como se desarrolla
nuestra vida humana, al aspecto comunitario, ya que nuestra vida es en
comunidad. Por lo tanto, en todo momento que se hable de la Qroduccic’m,
repWesarrollo de la vida humana hay que entender que no sélo se

del desarrollo cultural, estético, histérico, cientifico, espiritual, etcétera.
Reproduccién de la vida humana (o produccién o desarrollo) no sélo es asegurar
una continuidad fisica, que la vida humana biologica tenga lugar, sino también que
los otros aspectos que constituyen la vida humana y que no son fisicos tengan
lugar adecuadamente.

Para llegar a construir o demostrar el contenido material de su ética, Dusse
opera primero demostrando su concepcion de lo humano, que permitira entender
t—f; T ——. C__’,———.~“_J———'—"’

’ Dussel, E.ELEGE, p 74
% Dussel, E.ELEGE, p 91.
" Nos referimos a: produccion; reproduccion, desarrollo; vida humana.
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cual es el principio de la ética, negando principalmente el dualismo clasico
(Descartes) de que existe una parté material del ser y una no material, razén o
alma. Dicho dualismo coloca la ética solo en relacién con la pmial de la
constitucion del sujeto. Por lo tanto quedaria fuera del concepto de vida y por
consiguiente del principio universal de toda ética critica, la necesidad la
produccion, desarrollo y reproducciéon de multiples aspectos de la vida humana
(entendida ampliamente, no s6lo como algo fisico, o algo racional). Por lo tanto,
desarrolla la concepcidén de que existe entre el cerebro (parte racional, no fisica
del dualismo clasico) una completa relacion con los diferentes aspectos fisicos de
dicho dualismo, considerandolo reduccionista y limitado al momento de definir la
vida humana. La forma en la que opera el cerebro tiene base directa con las

sensaciones plenamente fisicas, la afectividad tiene como base la sensibilidad, los
estados de animo se sustentan en las sensaciones; a su vez existe una directa
relacién inversa, entre cerebro base fisica, sensaciones, la posibilidad de sentir o
percibir esta determinada también por las condiciones que brinda el cerebro,
aspecto no material, racional, almo o similar. “El dualismo y el formalismo kantiano
[...] le han jugado a la ética una mala pasada. La negacion del cuerpo a favor de
un alma descorporalizada [termina logrando por consecuencia que la ética tenga
como base un principio de vida humana que sélo considera una parte, limitada en
tanto y en cuanto que no es completa, de la misma, el principio universal de la
ética por lo tanto haria referencia tan sélo a una parte de la produccion, desarrollo

y reproduccion de la vida humana, ya que considera parcialmente a esta Gltima]™.

Para poder liegar a sostener y desarrollar el criterio y el principio material y
universal de la ética de la liberacion Dussel recorre primero, exponiendo y
criticando desde el punto de vista de su ética al utilitarismo, el comunitarismo, y
otras éticas de contenido o materiales, demostrando de qué manera no pueden
ser consideradas como una ética de la vida, cdmo no pueden alcanzar los
requerimientos propuestos para una ética que busca ser criterio para la
produccién, reproduccién y desarrollo de la vida humana como es entendida en su
argumentacién. A continuaciéon es necesario construir el propio criterio y principio
material, ya hemos dicho anteriormente que la vida humana es el modo de
realidad del sujeto ético en comunidad, como tal la vida humana marca limites
fuera de los cuales no es posible su existencia (los limites son variados, desde el
punto de vista fisico o biolégico podemos encontrar la nutricion, condiciones

¥ Dussel, E.ELEGE, p 102
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materiales que permitan la vida, etcétera, y podemos encontrar similares limites en
los otros aspectos ya mencionados que son parte de la vida humana, como el
cultural, cientifico, espiritual, historico, y demas). El criterio material, por lo tanto,
tiene que tener en cuenta estos limites de la vida humana y poder construir desde
la misma.

Si la vida humana es el modo de realidad del sujeto, y tenemos un horizonte
ontoldgico desde el cual se abarca todo y cada uno de los aspectos de los sujetos
y sin vida no hay sujeto posible, y por lo tanto ética, tenemos que entender que la
vida es responsabilidad de cada uno de los sujetos (que ademas estan en
comunidad, por lo tanto, la responsabilidad también es comunitaria, pero por el
momento mantengamos el argumento simple en cada sujeto, al momento de llegar
a la enunciacion del criterio retomaremos esta cuestion), existe una
responsabilidad ineludible desde cada vida para_garantizar, desde el sujeto, la
continuidad de la misma. Esta responsabilidad se transforma, para poder ser en
un_deber-vivir, gracias a la caracteristica de auto responsabilidad de la misma,
este pasaje es ademas el pasaje de una necesidad (seguir.viviendo) a una
obligacién (por la responsabilidad) que es por lo tanto una obligacion ética, “la
ética cumple con la exigencia urgente de la sobrevivencia de un ser humano
autoconsciente, cultural, autorresponsable™.

A partir de todo lo anterior es posible enunciar, de manera inicial, el
principio material universal de la ética de la liberacién de la siguiente manera: “el
que actta éticamente debe [obligacion] producir, reproducir y desarrollar
autorresponsablemente la vida concreta de cada sujeto humano, en una
comunidad de vida desde una vida buena, cuiltural e histérica, [...] teniendo como
referencia ultima a toda la humanidad [enunciado con pretension de verdad

pré';ctica, posibilidad de la vida, y pretension de universalidad]m.

(c.2) La moralidad formal: validez intersubjetiva

Si el primer momento de los Fundamentos de la ética es el principio
material de le ética, entonces el segundo esta relacionado con lo formal de la
moral (el tercer momento sera, por lo tanto, la sintesis de estos dos primeros
momentos, material y formal, desde su factibilidad logrando una unidad real de la
eticidad), “el aspew [en relacion al momento material] funda el

° Dussel, E.ELEGE, p 140
' Dussel, E.ELEGE, p 140
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principio procedimiental de universalidad [intersubjetivo] del consenso moral”"’,

este segundo momento trata entonces de la aplicacidon del momento material a
través de la moral, ya que tiene que existir una articulaciéon formal — material.

El desarrollo de este punto de la ética de la liberacién, Dussel lo hara a
partir del analisis de diferentes corrientes filosoficas, de las cuales tomara parte de

ellas para luego alcanzar el momento superador de las mismas que se logra en su
propuesta filoséfica que constituye a esta ética en particular. El analisis comenzara
con la filosofia de Kant y la moral trascendental propuesta rescatando la
conciencia de éste sobre la necesidad de que exista una articulacion formal —
material, pese a la consideracion por parte de la modernidad sobre lo material (a
partir del clasico dualismo alma — mente), la tarea de le ética de la liberacion en
este sentido es re definir y v vaJQﬂzaLeLconceptodeio_mateugL_escapando de esta
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méanera al reduccionismo moderno. El siguiente autor a considerar es John Rawls
y sugformahsmo neocontractualista, criticando de la misma, a partir de sus
consecuencias, el haber negado desde el momento inicial los aspectos materiales
como punto de partida, en cambio, se propone un juego de momentos hipotéticos,
que como tales nunca llegan a equipararse o remplazar el momento material. Este

planteo consiste en una mera formalidad, sin ningun tipo de materialidad que la
sustente.

A continuaciéon expone la Etica del Discurso de Kart-Otto Apel, propuesta
ética a la cual la Etica de la Liberacién le debe gran cantidad de aportes, pese a
que esta ultima pueda realizar diferentes tipos de criticas. La propuesta de ésta es
una filosofia del lenguaje desde un horizonte antropolégico, pero que no logra
tom un horizonte ético, ya que su construccibn es meramente
formal, por lo cual no podra llegar al aspecto material, “a la historia concreta o
material de los contenidos éticos que angustian hoy a la humanidad”'?, en este
punto, y para evitar este mismo problema es donde realiza su aporte la Etica de la
Liberaciéon. El aporte que busca rescatar Dussel en este momento es el pasaje a
la intersubjetividad, ya que una caracteristica de su ética es la comunidad de la
vida. La ética del discurso plantea, en términos generales, como mecanismo ético
u}m? comw comunicacion, la propuesta de Apel, como también la de
Habé’]?’s!/(y su moral formal) es que se consideran como validas las normas que
todos los afectados por la misma aceptan formando parte de un debate, virtual,
sobre la cuestion, donde las consecuencias de dicho debate son aceptadas

" Dussel, E.ELEGE, p 167 B
2 Dussel, E.ELEGE, p 181
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libremente por todos ya que es el resultado del proceso. La critica apunta a que es
imposible que estén dadas las condiciones propuestas de participacion por parte
de todos los afectados, la asimetria entre los participantes es el resultado del
contexto, por lo tanto no es posible tal debate virtual, no puede existir la simetria
necesaria y la total participacion de los afectados, no llega nunca al nivel material
desde lo formal propuesto y no considera la situaciéon material para construir la
ética del discurso. Por ultimo, toma a Habermas-y su moral formal, en un_primer
momento desarrolla la filosofia de este pensador y su evolucién, exponiendo
puntos fundamentales y lo que Dussel considera la filosofia de Habermas, en
particular lo que hace a la relacién de la moral y la ética. Considerando que lo
expuesto por Habermas responde a una limitaciéon del planteo de su ética del
discurso, ya que esta sélo se maneja en el plano de lo formal y sélo en este plano,
no pudiendo avanzar (o descender en realidad) a la discusion del contenido
material, es por lo tanto una ética de la justificacion y no de aplicacion™, en

cambio la ética de la liberacion excede este problema, ya que parte del principio o
criterio material. '

 De alguna manera la tarea de la ética de la liberacion es completar el
trabajo de la ética del discurso, no porque sea una nueva version de esta, sino
porque si la segunda no puede Ilégar al contenido material, por un lado, y define
con dificultad la caracteristica de intersubjetivo (por lo antes expuesto de la
posibilidad real de participacion) en cambio la Etica de la Liberacién propone una
moral formal que depende del principio — ético material (expuesto con
anterioridad). De esta manera sostiene Dussel que el principio universal formal
moral de su ética se podria definir de la siguiente manera: “el que argLImenta con
pretension de validez practica desde el reconocimiento reciproco como iguales de
todos los participantes que por ello guardan simetria en la comunidad de
comunicacion, acepta las exigencias morales procedimentales por las que todos
afectados deben patrticipar tacticamente en la discusion argumentativa, dispuestos
a llegar a un acuerdo sin otra coaccion que la del mejor argumento, enmarcando
dicho procedimiento y decision dentro del horizonte de las orientaciones que
emanan del principio ético — material”*. La principal diferencia, que separa
ampliamente a la ética del discurso y la ética de la liberaciéon es que esta ultima
sostiene su moral formal en el criterio material de la ética, hay una aplicacién del

principio material por medio de la moral.

" Dussel, E.Cf. ELEGE p.197
" Dussel, E. ELEGE p.214
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(c.3) Factibilidad ética: sintesis de la ética-material y la moral-formal

Ya hemos adelantado que el tercer momento sera, por lo tanto, la sintesis
de estos dos primeros momentos, material y formal, desde su factibilidad logrando
una unidad real de la eticidad. Se completa en este momento el fundamento de
esta ética, que tendra, en la segunda parte de su desarrollo la presentacién de la
ética critica, que se apoya sobre lo expuesto en esta seccidon como fundamento.
L@ ética. sintesis de lo material y formal, sera entonces donde se
realiza efectivamente el bien (o mal), la bondad (o0 maldad).

Para poder definir un acto como bueno, opuesto a lo malo, es necesario -
contar o<cumplir con tres criterios diferentes, el p'rir/r;ero de ellos es el criterio @
material, formal%l segundo™y gi\'tercero tiene que Wla factibilidad de dicha
acciéon y cdmo se lleva adelante. Para poder definir este ultimo componente se
an‘a’limWagmatismo, de la filosofia del lenguaje, entre
otros, ya que una de las principalés condiciones que este componente tiene que
cumplimentar para le Etica de la Liberacion son las condiciones o circunstancias
concretas de su efectiva posibilidad. En_resumen, el componente de la factibilidad
tiene que cumplir con las condiciones de posibilidad tanto légicas como empiricas
las exigencias materiales y formales (los dos momentos anteriores) y con las
acciones permitidas, segun los criterios éticos y con las acciones que se deben
llevar adelante para cumplir con las exigencias de la vida humana (como hemos
podido observar hasta este momento se incluye la produccion y reproduccion,
respeto por los sujetos éticos y participacion efectiva - simétrica de los afectados).
Una primera definicidn podria ser "el que opera o decide éticamente una accion, ~
norma, debe cumplir (a) con las condiciones de factibilidad légica y empirica
(técnica, econdémica, politica, cultural, etc.) que sea posible en todos los niveles
desde el marco de las (b) exigencias, ético materiales y formales morales dentro
de un rango que va desde las acciones permitidas éticamente (las posibles) hasta
las debidas (las necesarias para cumplir con el desarrollo de la vida humana, el
respeto a la dignidad de los sujetos éticos hasta la participacion efectiva y

simétrica de los afectados por las decisiones)"'”.

3 Dussel, E. Cf. ELEGE p.270
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La accidbn buena, seria a partir de las tres secciones que ya hemos
bl el e e,

analizado, aguella que incluye al__menos tres componentes: el material

e e e VSR

(prgguccién, reproduccion y desarrollo de la vida humana en. una cultura
determinada), e},ﬁQLmaLdeALalidﬁz_jntersubjetiva (de acuerdo a lo ya analizado de
la simetria, el concepto de comunidad) y, por ultimo, el de factibilidad
(considerando las condiciones empiricas, tecnologicas, econémme
realizacidn y las posibles consecuencias.

De esta manera se cierra la presentacion de los Fundamentos de la ética de

la liberacidn, es ahora el momento de dar lugar al desarrolio de la ética critica, que
en principio se desarrolla sobre esta primera ztapa pero ahora desde una
perspectiva propia de esta ética en tanto y en cuanto es de liberacion. El trabajo a
realizar sera similar, en el sentido de estructura y desarrolio a esta primera etapa,
es decir, condicion material, formal y de factibilidad, pero ahora, en cambio se
realizara el trabajo desde una construccion critica, una condicién material critica,

formal critica y factibilidad critica.

(d) Praxis de Liberacion

“aparece desde las propias entrafias del bien, del orden social vigente,
un rostro, muchos rostros, que al borde de la muerte claman vida™'®

(d.1) Aspecto ético — material: critico

En la primera parte de la ELEGE se ha establecido el sistema de la eticidad,
que tiene como punto de partida el aspecto material, luego el formal y por ultimo la
posibilidad de que se plasme facticamente, a través de su propia sintesis. El
problema surge cuando la existencia de la victimas resultantes de un sistema, de

Wﬂo— , “ ida_del bien y del mal, se torna ante la

presencia de sus victimas, en tanto que sistema, en lo perverso, lo malo™”. La
poﬁﬁﬂﬁa&d&d&stﬁg&mnﬂemﬁé’éﬁmrﬁﬁt@??él bien y
~un mismo sistema que a partir de las propias victimas que genera se transforma
en perverso, se invierte de cabeza, se da a partir de que la conciencia ingenua
deja de serlo y pasa a tener u%mmw»ﬁsto permite salir
de la comprension de un sistema como el de la eticidad vigente para reconocerlo
en su caracteristica de productor de victimas. Lo que permite pasar, con soporte

' Dussel, E.ELEGE p. 297
' Dussel, E.ELEGE p. 299




material, de la mirada ingenua a la critica es el “dolor de la corporalidad de las
victimas”, fa negacion de la vida humana, la negacién de la corporalidad a través
dmmiento de las victimas del sistema.

El soporte material, el cuerpo que sufre, es el soporte de la critica, la
imposibilidad de vivir de unos es la imposibilidad, o en realidad, la negacién del
sistema como totalidad. La conciencia critica encuentra en el soporte material el
camino de oposicion a la eticidad, a la totalidad del sistema. Ya se ha demostrado
como esta ética, de liberacion, tiene como soporte material el desarrollo,
produccién y reproduccion de la vida humana, por lo tanto si existe muerte,
significa que existe la negacién de la ética en cuestion, la afirmacion de la misma
es la vida, la negacion la muerte, es lo que permite separar lo bueno de lo malo, la

existencia del cuerpo que sufre.

Para poder desarrollar el aspecto material critico el aporte de Levinas (que
ya hemos prem con anterlorldad) eswntal en tanto y en cuanto su
influencia es la que permite la construccion inicial de este momento de la ELEGE
(como también es impdrténte en otros aspectos y autores de la Filosofia de la
Liberacion, ver capitulo ll, Estado del arte). El Otro aparece como victima, es el
CW, es el rostro de la persona Mencum,
aqui el aporte, significa un responsabilidad para con el otro, responsabilidad que
no es posible evitar (desde un plano de vista ético) que es previo a cualquier otra
relacion con el Otro. “La responsabilidad por el Otro [...] no sélo me obliga a
buscar en el sistema o Totalidad vigente la causa de la victimacion, que seria el
momento propiamente critico de la ética”'®, sino que me hace responsable de
dicho sufrimiento (el no asumir esta responsabilidad no significa que la misma
desaparezco, se es igualmente responsable tanto si se asume la responsabilidad
como si se la ignora, de manera independiente a las acciones que se decidan
realizar a partir de dicha responsabilidad). De esta manera es posible ir avanzando
en la construccion del principio material, que a diferencia del mismo criterio de la
primera parte de la ELEGE, es que ahora el mismo es critico, “el reconocimiento
del Otro, como otro, como victima del sistema, como experiencia ética que Levinas
denomina cara-a-cara, es el punto de partida de la critica”'®.

La existencia de la victima genera responsabilidad en el encuentro con el
dolor del Otro, que se lo reconoce como tal, donde el concepto de victima o
sufrimiento se debe buscar por el lado de la imposibilidad del desarrollo,

8 Dussel, E. ELEGE. p. 367 y ss.
' Dussel, E. ELEGE p. 369.




produccion y reproduccion de la vida humana, es la negacion de la vida humana
como tal. A su vez, la existencia de la victima es también negacién o refutacion
(con un soporte material) del sistema vigente, de dicho sistema como verdad,
como bueno o valido, ya que la posibilidad de generar un encuentro cara a cara
con el otro que sufre es suficiente prueba para que, a partir de soporte material, se
refute materialmente al sistema dominante. “El reconocer responsablemente a la
victima como sujeto autbnomo en su corporalidad sufriente, como Otro que el

sistema, subvierte el mal y posibilita como futuro el proceso de liberacion™?.

(d.2) Comunidad como posibilidad

El W luego de definir el criterio material critico: las victimas,
el encuentro con el rostro que sufre, es poder definir, como parte necesaria en la
construccién de esta Etica de la Liberacion y del camino de liberacion, es poder
dewm—d@-wwmw La
posibilidad de una praxis de liberacion tiene su base, se soporta sobre el momento
previo que es la comunidad de victimas. El que sea necesario fundamentar la
Etica de la Liberacion en el concepto y practica de comunidad sera de gran valor y
retomado en el momento final de este trabajo, donde intentaremos definir (a partir
del trabajo expuesto de Rodolfo Kusch y Enrique Dussel) el espacio de reflexidén
propio, las ideas o aproximaciones a los (nuevos) caminos posibles, necesario,
que intentamos sostener y analizar.

El contacto con el Otro, el cara-a-cara con el dolor del cuerpo, nos pone
frente a UWWE, ya
que la propia existencia de la victima es negatividad de dicho sistema. Sostiene
Dussel, tomando la palabra de Scannone?', que es necesario encontrar un nuevo
pme partida, es necesario poder ir al encuentro del /Q_tr/q en tonto auténtico, no
s6lo como otro igual a uno, sino también otro en tanto nﬁg_@_dg u oprimido por el
sistema, en algun sentido W trabajo hermenéutico del Otro, que

pueda, en definitiva, permitirnos dicho encuentro.

A su vez, es necesario remarcar UMW de
una_comunidad, de victimas o a partir del reconocimiento y responsabilidad ética
con las victimas. De igual manera a que el momento de la comunidad es

% Dussel, E.ELEGE 373-4.
2l Scannone, Juan Carlos. Nuevo punto de partida de la filosofia latinoamericana. Editorial Guadalupe,

Buenos Aires, Argentina, 1990.




necesario para poder llegar al momento posterior de disefio de una praxis de
liberacion, es también necesario un momento antecedente que es el propio
recfclrlcmimiento como victima de Ia nT%ma victima, y de igual medida, el de
responsabilidad [solidaridad] con uno mismo en tanto”y en cuanto existe el
reconocimiento de uno como victima. Para llegar al momento de la comunidad es
necesario primero pasar por el momento del propio reconocimiento de uno en
tanto victima, y del reconocimiento del Otro queNtam\bién es victima, es necesario
réconocerse como otro sujeto, que es victima, y reconocer a ese otro sujeto que
es par, que es igual, en tanto y en cuanto también es victima.

En la busqueda del punto de partida, Dru_ggal recorre diferentes opciones,
como ya le homos dicho, si antes buscaba entre diferentes opciones “tedricas”
para poder sostener la primera parte de esta ética, ahora lo hace en diferentes
aws"Zz. Una de ellas es la pedagogia de la liberacion de Paulo
Freire, quien toma como punto de partida para su propueSta pedagodgica que parte
de la propia educacibn como condicion de posibilidad de la liberacion, al
analfabeto, al que esta en el limite de toda educacién, Ila negatividad absoluta,
maxima y posible dentro de una propuesta educativa. De esta manera,
comenzando desde la negacion absoluta del sistema y con una propuesta
pedagodgica que necesita de la propia accién de educarse a uno mismo, se

construye una propuesta en la cualwww
critica. En la propuesta de Freire la_victima al reconocerse—oprimida toma
co@meamW
mismo Woa El auto descubrimiento es el inicio del proceso
de | l|beraCIon a partir de la reflexidon se toma conciencia histérica de la situacion de
exclusion. De esta manera es posible llegar a comprender, al entender el propio
lugar en la historia y sistema que genera la opresion, que genera la victima, el ser
parte de la comunidad de oprimidos, ser parte de una comunidad donde se es

victima, donde por producto histérico y del sistema imperante se es parte de una
comunidad de analfabetos. La liberaciéon, o mejor dicho el proceso de la misma, es

22 Sin que esto signifique ningiin juicio de valor por précticas teéricas o practicas, ni tampoco que signifique
que lo propuesto por Freire no estd respaldado por una solida e interesante teoria. Por el contrario, se busca
diferenciar el momento de construccién de la ELEGE mas teérico de la primera parte de este segundo

realidad deberiamos hablar también de praxis en el sentido que lo hace Carr, W. “;En qué consiste una
" préactica educativa?” en Una teoria para la educacién. Hacia una investigacion educativa practica. Madrid.
Morata. 1996. pp. 86-102. Donde se toma y analiza la distincion entre praxis y poiesis para luego pensar la
praxis educativa.

momento en el cual es necesario construir la praxis de liberacién, por lo cual hablamos de practica. En .
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posible a partir de esta comunidad de nuevos sujetos, en tanto se reconocieron a
si mismos como victimas, y luego al otro como victima también.

Por lo tanto, el mo necesario a dar para llegar al camino de
liberacién, a la praxis de liberacion que esta etlca tiene como principal objetivo
metodolégico, es el auta reconocimiento de la propia situacion de victima, la
responsabilidad que ese reconocimiento conlleva, para Wa
conciencia critica de la propia situacién, reconocer y conocer la comunidad de
victimas) de la cual se forma parte, segundo momento. Existiendo en este estadio
también,_como ya lo hemos explicado, un prm por
lo tanto de responsabilidad para con la situacién de victima del Otro en tanto otro
que sufre y me encuentro en el cara a cara (responsabilidad que no desaparece si
se decide omitir el significado y descubrimiento que significa el conocer el dolor del
Otro). Reconocimiento de uno y del otro, de la constitucidon y parte de una
comunidad que como tal es negacién del sistema, al igual que la victima, que
genera otra comunidad incluso discursiva, ya que da lugar a la palabra que no es
escuchada en el sistema que se presenta como lo legitimo, valido, verdadero y
bueno, pero que se invierte completamente frente a la evidencia critica, material,
de la existencia de las victimas, se produce la negacion del sistema en tanto y en
cuanto se niega la posibilidad de la produccion, reproduccién y desarrollo de la
vida humana, y si la vida humana es la negada esta ética, sostiene Dussel, se
reacciona, ya “que es una ética de la vida", una ética que se construye desde las
victimas, desde la conciencia critica de su situacion, por lo tanto una ética critica.

(d.3) Praxis de liberacién: |la posibilidad de construir una nueva eticidad
‘ “el orden politico pierde legitimidad cuando la misena
de las mayorias se hace intolerable, insostenible™?

Se llega, por lo tanto y de acuerdo a como lo hemos ido adelantando, al
momento final de la Etica de la Liberacién, al momento del inicio del camino de la
liberacion, de la praxis que cambie la situacién de victimas como tal. Este ultimo
momento tiene como condicidn de posibilidad la existencia, o devenir, del nuevo
sujeto, critico, histérico, ético. Este nuevo sujeto, con el reconocimiento vy
encuentro con el otro sujeto victima que también se reconoce como tal,
constituyen la comunidad de victimas, la comunidad critica que niega el sistema y
puede construir una praxis propia de liberacion, un camino de liberacion que

% Dussel, E. ELEGE p. 545.
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comienza por la conciencia individual y continua con la conciencia colectiva, con la
comunidad intersubjetivas.

“El sujeto de la praxis de la liberacion es el sujeto vivo, necesitado, natural,

y por ello cultural, en ultimo término de victima, a comunidad de las victimas y los
a ella co-responsablemente articulados. El lugar ultimo, entonces, del discurso, del
enunciado critico, son las victimas empiricas, cuyas vidas estan en riesgo.”**

Este sujeto es el que constituye la intersubjetividad comunitaria,
‘constituyendo de esta manera uw,_fmgmunm la
caracteristica de victima o responsable, por definicion, de la situaciéon de la
victima, situacion que se conoce en el cara-a-cara. La existencia de este nuevo
sujeto implica, a su vez, un mayor grado de autoconciencia, individual y grupal, y
pg)r lo tanto de mayor compromiso de cambio, de praxis de liberacién. El devenir ~—
del nuevo sujeto, en tanto se reconoce victima y reconoce la historia y sistema que
lo somete al lugar de sufrimiento genera la obligacion y necesidad de intervencion,
como alternativa a la propia situacion, intervencién critica y consciente. Esta —
necesidad y posibilidad de la intervencién agrega un elemento mas a esta ética de
la liberacion, que es la posibilidad y condicion para la praxis de liberacién, la
posibilidad de la reforma, la transformacion de la situacion digx/clggign.

\ Se genera una actividad mnsforma la realidad, de una manera critica y
practica. Dussel re toma y reformula parte de la Tesis 11 de Marx, sosteniendo —
quela filosofia es ahora, a través de esta ética de la liberacidén, no sélo un
pe@_@gﬁiﬁg[Q-rgt,a_gigg,sj.no_ademés__un discurso que fundamenta la
transformacion®. '

T Esta transformacioén, la accion de los nuevos sujetos que se reconocen —
como victimas, es la praxis de liberacion, momento final de la Etica de la
Liberacion, “la accidn posible que transforma la realidad (subjetiva y social)
teniendo como Ultima referencia siempre a alguna victima o comunidad de
victimas™®. La transformacién necesaria requiere a su vez el comprender las
causas y estructuras que permiten, voluntaria o involuntariamente, la existencia de -
las victimas, ya que dicha transformacion muestra o busca re construir nuevas
normas, actos, instituciones, micro sistemas, eticidades, de tal manera que
permitan el desarrollo, produccioén y reproduccién de la vida humana.

2 Dussel, E.ELEGE. Pp 524-525.
 Dussel, E.Cf ELEGE pp. 537-8
% Dussel, E.ELEGE p. 553
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Se llega de esta manera al “Principio-Liberacion”, el cual agrupa y supera a
todos los momentos anteriores de esta Etica de la Liberacién, es el momento
deontoldgico, del “deber de intervenir creativamente en el progreso cualitativo de
t‘a\_hivstoria””. Este principio-liberacion se enuncia de la siguiente manera: el que
opera ético-criticamente debe liberar a la victima, como participante de la misma
comunidad a la que pertenece la victimas, por medio de una transformacion
factible de los momentos que causan la negatividad material o discurso formal de
la victima, y la construccion, a través de mediaciones factibilidad estratégico-
instrumental criticas, de nuevas normas, acciones, microestructuras, instituciones
0 hasta sistemas completos de eticidad donde dichas victimas pueden vivir, siendo
participantes iguales y plenos. 8

Liﬂ_za_)fiiggjibemdén, de acuerdo con el principio liberacion, es por
definicion, momento negativo, el enfrentarse al poder, al sistema que genera,
voluntaria o involuntariamente victimas. A su vez, momento positivo, es el
desarrollar, el abrir nuevos horizontes trascendentales, es, “directamente, construir
efectivamente la utopia posible, las estructuras o instituciones del sistema donde
la victima pueda vivir, y vivir bien"?.

Esta ética, a partir de su principio-liberacion, es una ética de la
responsabilidad por el Otro, con el cual se genera un encuentro, en el cara-a-cara,
con un claro nuevo punto de partida, esta responsabilidad por los efectos del
sistema sobre las victimas, tanto en el momento presente como a futuro, como
posibles efectos y consecuencias de su estructura y metodologia sobre las
victimas, sobre el cuerpo real que sufre. Sostiene Dussel que esta ética es una
ética de la responsabilidad, una ética donde la accidn, el deber es para con la

produccién, reproduccion de la vida de cada sujeto humano.
_/f""*—-—-««-—-"'-“"- e eria e e e e - P it et

“La ética deviene asi el ultimo recurso de una humanidad en
peligro de auto extincion [...] nos lleva al suicidio coleclivo de la humanidad™®

7 Dussel, E.ELEGE p. 559
% Dussel, E.ELEGE p. 559
¥ Dussel, E.ELEGE p. 560
3% Dussel, E.ELEGE p.568

L



VII. Conclusiones
Un (nuevo) camino presente a partir de Kusch - Dussel

“La filosofia es el discurso de una
cultura que ha encontrado su sujeto”
Rodolfo Kusch

‘que el discurso de la cultura encuentre
sujeto, es decir, que haya filosofia”
Carlos Cullen

(a) Construyendo nuestra metafora:

Hemos llegado, luego de este recorrido, al momento final de nuestra
reflexion, de nuestro analisis del tema. Como lo hemos ido adelantando a lo
largo de los capitulos precedentes en este momento intentaremos presentar una
vision propia de los nuevos caminos posibles de la Filosofia de Liberacion a
partir del analisis de los autores ya presentados, Rodolfo Kusch y Enrique
Dussel, y la visién expuesta de la Filosofia de la Liberacion, a partir de sus
inicios y de su actualidad. Nuestro objetivo, para este cierre, no es presentar una
linea que intente ser la actualidad, posible, de Rodolfo Kusch, o repetir la
postura y caracteristicas de la Filosofia de la Liberacion de Enrique Dussel,
nwvo es otro, es intentar bosquejar nuevas alternativas para esta

linea_de pensamiento, buscar ciertas caracteristicas que puedan generar
espacios de reflexion propios. De alguna manera, nuestra idea es poder

encontrar un espacio comun que surja de la reflexidon y presentacion de los
autores y temas ya enunciados. Queremos, a partir de lo anterior construir
nuestras, nuevas, formas de pensar desde la Filosofia de la Liberaciéon, como
también, de manera mas amplia y general, desde la filosofia latinoamericana,
teniendo en cuenta las caracteristicas ya trabajadas en los capitulos anteriores.
Queremos construir una nueva metafora de esta linea de pensamiento para
poder nuestros nuevos significados, nuevos simbolos, nuestra palabra que surja
de escuchar las voces anteriores, pero que a su vez tenga sonido propio.
Cuando hablamos de construir una nueva metafora estamos pensando en
una construccién propia a partir de los elementos anteriores. Para poder dejar en
claro el mecanismo que queremos llevar adelante traeremos ahora la palabra de

Ortega y Gasset sobre la metafora y su funcionamiento. Cuando Ortega y
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Gasset' define la metafora, explicitando su caracter de transferencia y
transposicidn, hace referencia a la explicacion etimoldgica que indica la posicién
de una cosa en el lugar de otra. Sostiene que la transferencia es mutua entre los
dos elementos de la metafora, una parte de la metafora se transforma en la otra
y viceversa, y dada esta caracteristica sostiene que existe un lugar, un espacio,
que no es el de ninguna de las partes de la metafora, sino que por el contrario,
se ponen en un tercer lugar que es el mismo para ambas, se colocan en un
lugar-sentimental. Es por lo tanto la transposicion de dos elementos,
componentes de la metafora, desde su lugar a un lugar sentimental. Metafora
significa, para Ortega y Gasset, al mismo tiempo un procedimiento y un
resultado, es decir, cierta actividad mental y el objeto que se logra a partir de
ella. Ortega y Gasset presenta un ejemplo con la metafora que afirma que “e/
ciprés es como un espectro de una flama muerta™®, el objeto metaférico en este
caso no es el ciprés, ni la lama ni el espectro, sino que por el contrario e€s un
objeto nuevo que es un ‘“ciprés-espectro de una llama”. El mecanismo que se
pone en marcha en la metafora es el que crea este nuevo objeto, el ciprés-bello,
que es otro del ciprés de la vida real, y que existe en un lugar-sentimental, no
fisico.

Este es el pm\cwi\mien—tg de la metafora y el resultado es un nuevo objeto,
el ciprés-bello que existe en un nuevo lugar, el sentimental. El nuevo objeto,
ademas, necesita del alma del artista para poder existir, el ciprés que crece en el
campo existe de manera independiente de los ojos que lo observan, pero por el
contrario, el ciprés-bello no puede existir como tal sin un hombre que lo saque
de su lugar fisico y lo vea como el espectro de una flama muerta y lo coloque, le
dé existencia espacial en su ailma o la de aquellos que comparten la poesia.

Siguiendo esta linea de pensamiento, podemos considerar que los
(nuevos) caminos que intentaremos bosquejar, como nuestra propia
construccion, serian el nuevo objeto-bello, la filosofia-de-la-liberacion-bella, el
nuevo objeto o nuevo pensamiento se construye, a partir de nuestra mirada
como la mirada del artista que construye la metafora, a partir de Kusch, de
Dussel y la Filosofia de la Liberacion (inicios y actualidad). Nuestra propuesta de
pensamiento, la nueva palabra que queremos construir, se compone con parte

! Ortega y Gasset, J. La deshumanizacion del arte. Barcelona, Editorial Planeta-Agostino, 1985.
2 Verso de un poeta de Levante, Lopez Picd: e com I'espectre d'una flama morta. Metafora utilizada por
Ortega y Gasset para llevar adelante su argumentacion.
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de cada uno de estos autores y corrientes de pensamiento, pero no como una
composicidon o combinacién directa de diferentes componentes, sino que
queremos construir una metafora propia, que surja de cada uno de los
elementos anteriores, pero al igual que la metafora del ciprés no sea
propiamente dicho el ciprés o la llama (en nuestro caso: Kusch, Dussel y la
Filosofia de la Liberacion).

La metafora, desde el punto de vista que proponemos, construye un
nuevo objeto que no es el real, lo coloca en un lugar no fisico, en el sentido del
mundo donde se encuentra el ciprés, y necesita de la mirada del artista que
tiene la capacidad de observar algo (ciprés-bello) que no tiene existencia.
Nuestra tarea ahora serd con la propia mirada y palabra construir un nuevo
objeto (nuestro punto de vista de la Filosofia de la Liberacion) a partir de
observar otros objetos (la filosofia de Kusch y Dussel), que guarden simil
relacion con el nuevo objeto como la tiene el ciprés con el ciprés-bello. A su vez,
buscaremos darle existencia en un nuevo lugar (el lugar-sentimental) que sera
para nosotros wgaf_dems construir y
desplegar nuestra propia palabra, no con actitud de presentar un objeto cerrado,
una propuesta final de nuestro pensamiento, sino para ir mostrando un bosquejo
de por dénde se podria pensar los propios (nuevos) caminos de reflexion y de
esta linea de pensamiento.

Por lo tanto, iremos tomando a partir de ahora diferentes elementos ya
expuestos de cada uno de los autores trabajados y le iremos dando un nuevo
lugar y sentido en nuestra palabra, logrando de esta manera terminar con el
recorrido propuesto, desde el inicio del analisis de Kusch y Dussel, hasta el
esbozo de nuestra propuesta de esta corriente de pensamiento. No queremos
con esto desplegar ahora una propuesta para la Filosofia de la Liberacidn, sino
que por el contrario buscamos presentar algunas ideas propias de la Filosofia de
la Liberacion, sobre el pensar, cdmo recorrer el camino que es necesario
enfrentar dada la situacion de exclusion e injusticia que se vive en el contexto
actual en nuestras geografias, cual es el rol a desempedar, como darle lugar a
las voces que dicen lo diferente, los otros sonidos. '

Nuestra reflexion, que se constituye a partir del analisis de Kusch, Dussel
y la Filosofia de la Liberacion (inicios-actualidad) mas nuestro aporte son las
partes de una metafora, que necesita de un espacio metaférico (o de reflexién)
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de un lugar-sentimental para poder vivir, se forma, en este espacio (el presente
trabajo) la metafora. De la misma manera que el ciprés-bello no podria existir sin
el ciprés real y la llama real, nuestra linea de reflexién no seria tal si le faltase
alguna de sus partes que la forman. _

No es la mera suma de los elementos que conforman, sino que por el
contrario se forma de la misma manera que lo hace una metafora, cada una de
las partes mantiene una relacion de transferencia y transposicion entre ellas,
conformando de esta manera una metafora, porque cada parte no es lo mismo
sin las otras y, al igual que el ciprés-bello, existe en un lugar que no es el de las
partes. La metafora surge por la actividad del poeta que produce el ciprés-bello a
partir de percibir el ciprés, la llama real y de la combinacion posterior. De igual
manera, esta metafora que presentamos necesita de una accion, de una practica
que la constituya. De esta manera es posible comprender la propuesta final de
reflexion que hacemos en este trabajo, podemos terminar de vislumbrar
intencionalidades y sentidos —que fueron adelantados en la I. Introduccién- de lo
expuesto y trabajado con anterioridad.

(b) Los aportes de la Filosofia de la Liberacion:

La continuidad temporal analizada sobre la Filosofia de la Liberacion, el
haber considerado tanto sus inicios como la actualidad de dicha corriente nos
permite rescatar, para la construccion de nuestra metafora, diferentes aspectos
a considerar. El primero de ellos es aquel que ayuda a definir un sentido a esta
linea de pensamiento, un objetivo, un marco de accion. Considerar la Filosofia
de la Liberacion nos permite definir un sentido de la filosofia, del por qué se vive
a partir de ella, de por qué es necesaria al momento de buscar una construccion
de sociedad diferente a la actual (tanto presente como pasada), y al mismo
tiempo define el concepto no menor de liberacion. No es meramente una
filosofia latinoamericana por su lugar de produccién y pensamiento (si bien es
parte de esta filosofia) como ya lo hemos visto en la introduccion de este trabajo.
Sino que en parte se define a partir de esta condicidén, es liberacién de un
continente oprimido y excluido iberacion de las condiciones estructurales de
muerte y dolor para los pueblos o clases Ade estas latitudes. Es una filosofia que
busca reflexionar desde los aspectos profundos y propios de estas tierras, que
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busca en el pueblo®| el nuevo sujeto del filosofar, la posibilidad de encontrar un
fundamento construir otra realidad posible, de estructurar diferentes
caminos de liberacion.

Esta construccion, la que buscamos realizar a partir de las reflexiones
precedentes, reconoce el lugar diferencial e importante para la filosofia como
actividad reflexiva que le da la Filosofia de la Liberacion, no_como algo separado
o superior al pensamiento popular, nuevo sujeto del filosofar, sino como la propia
Ia'bor, la tarea de poder pensar desdmuacién de exclusion y
construir desde ese lugar. El mundo académico como parte de la Filosofia de la
Liberacidén, la produccion fi‘l.os()fica, es diferente al pensamiento popular, la
reflexion desde el mundo de la vida, pero se asimilan, y por lo tanto son modos
de lo mismo, en la condicién de excluidos, de marginados, de silenciados (que

son tanto lo popular como los pensadores de la Filosofia de la Liberacion). Se
reconoce, entonces, el lugar de produccion de la filosofia, pero al mismo tiempo
también se destaca el lugar de marginacion que la misma recibe, la ausencia de
reconocimiento, la falta de espacio a la palabra propia.

E valo~r“_gy*e~r~e£9_n_(We la Liberacion es de los ofros relatos,
los que traen la palabra silenciada por la totalidad que como sistema genera
excluidos y victimas. Pero se reconoce la existencia de estos ofros relatos tanto
en el pensamiento popular, en lo profundo de América, en la vgg'de las victimas,
como también en la produccion de la filosofia, como practica académica, como
reflexion estructural, como forma de leer el mundo y programar desde ese lugar
propio de la filosofia y, en este caso, de la Filosofia de la Liberacion. El desafio

es producir y reconocer como valioso la produccion filosofica en la linea de

—

pensar los caminos de liberacion, tanto para las condiciones de exclusion y dolor
que impiden el desarrollo, produccion y reproduccion de la vida humana, como
las similares condiciones que impiden el desarrollo, produccion y reproduccién
del filosofar latinoamericano, del filosofar que busca la liberacion (precisamente
de estas condiciones).

(c) La necesidad de un (propio) método:
es necesario incluir quizéa el tercero que
Aristoteles habia excluido, aceptar contradicciones "

* Como ya lo hemos dicho, es necesario temporalizar este concepto, no es posible entender dicha categoria
hoy en dia si no realizamos un ejercicio de referencial a este concepto a los inicios de la Filosofia de la
Liberacion.
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La metafora que nos proponemos desarrollar necesita de un método, de
una forma o logica de funcionamiento. La necesidad de contar con un método
propio (este tema ya fue desarrollado en el capitulo I1.) es clara en la Filosofia de
meracién. Pueden variar las caracteristicas del método propuesto, pero en
terminos generales se considera la necesidad que contar con un método que no
sea parte de la misma matriz de pensamiento de la cual se busca diferenciarse o

mejor dicho de la cual se busca la liberacion, es decir, no es posible desde el>

propio interior del pensamiento de la totalidad, con su propia metodologia, llegar:
a una critica valida y efectiva.

La propuesta de gjssel es considerar un método, analéectico, que tiene
como principal objetivo recuperar al Otro en tanto excluido. Como condicion
busca diferenciarse del método dialéctico, ya que _g’es_t_e_i)iensa la _tgig_ﬂgad,
mientras que la propuesta analéctica necesita poder abarcar tanto la totalidad
como la alteridad. Slrgbjetivo es poder resolver el problema de todo aquello que
queda por fuera de la totalidad, y al mismo tiempo poder pensar los problemas
que dicha totalidad o sistema genera.

El método analéctico trae, y es su principal condicion y fortaleza, la
palabra del Otro, y es la forma de llegar al Otro que sufre la que permite y da
lugar a la palabra que no tiene espacio dentro de la totalidad. EI método tiene
que darle lugar a la palabra nueva, tiene una tarea de interpretacién de lo
excluido del sistema, es_principalmente un método ético, a la vez que también es
un_metodo pedagogico, ya que se es discipulo del Otro que, al darle lugar a su
palabra, trae una historia nueva, un nuevo punto de vista, una diferencia no
menor sobre las voces que forman parte de la discusion. Ya hemos visto que

Scannone, reconoce la necesidad de una nueva metodologia, no solo porque la

metodologia de la totalidad no podria dar cuenta de las propias caracteristicas
sino ademas porque el cuestionamiento ético que surge desde el Otro es total,
completo.

Es necesario encontrar categorias propias y modos acordes a nuestras
propias latitudes, no se puede construir una critica con los métodos propios del
sistema a criticar. El aporte de Rodolfo Kusch es un método a partir de la li’g_i@
de la negacion (desérrollado en detalle en el capitulo 1V), que permite llegar
hasta agﬁ”g\g&ﬁce;t‘a'(g_ejr\égdgjp\qy_e\sg_\/nwestra, lo que esta detras del

* Kusch, R. GHA. p. 99
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simbolo. La propuesta de este método surge del analisis de los modos del
pensar, que si bien son ambos parte del pensamiento humano en su totalidad se
pueden distinguir entre el pensar indigena y el ciudadano u occidental, y de

Www. Se descubre que para poder liegar

a pensar lo propio de América es necesario dar lugar en la légica de analisis

(que sera de negaciéon frente a una logica de la afirmacién de la ciencia
occidental), en el método, a lo puro del estar que se muestra en sus
circunstancias y que detras de lo que se muestra, negando lo que se muestra se
puede llegar al suelo, al sentido, al soporte de lo propio, de nuestra forma de
pensar, como parte del pensar humano en su totalidad, pero ahora descubriendo
las propias caracteristicas, descubriendo un método que no dé cuenta de lo
occidental por sobre lo americano, un método que no resulte estéril para dar
cuenta de nuestras particularidades, sino un- método que llegue al estar en

. e O T T
Ameérica.
AMeric

El analisis de estas dos formas de entender la metodologia necesaria nos
permite rescatar un denominador comdn, la busqueda de un_método que no sea
jm’imo @que sea parte del mismo sistema que»__s.e“quiere criticar, del sistema
que se busca liberacion. La metodologia propuesta combina la necesidad y la
posibilidad de dar lugar a la palabra del que no tiene voz, por un iado, y a su vez,
poder contar con una logica que llegue a dar cuenta de las particularidades de la
profundidad y caracteristicas especificas de la existencia en América. El contar
con estos métodos, que no se presentan en principio como contradictorios, nos
da la posibilidad de tener la capacidad de construir una propuesta, un
funcionamiento de la metafora que por un lado sea Ma que
gené’ré"”e‘xdm comprender, aquello que se da como particular y
especifico de nuestras caracteristicas, de llegar a lo propiamente humano, de
entender como funciona la opinion y contenido del nuevo sujeto del filosofar

americano. :
Esta metodologia propuesta nos permite obﬁryw%r_wci/agg} -~
contradiccion, de los opuestos que estan en juego, Kusch explica que "todo se
e?&ﬂggntre los opuestos, y depende de su equilibrio. Si no hay equilibrio es
dificil cosechar un fruto."®, al mismo tiempo que se presenta como una
herramienta de critica y deconstruccion del sistema que, por su propio

5 Kusch, R. AP. p. 229




funcionamiento, genera exclusion y victimas. La combinacion de estas
metodologias nos da por un lado lo propio de América, nos permite llegar a lo
profundo, lo que esta detras del simbolo y al mismo tiempo da lugar, permite que
la voz del Otro, reconocido ahora como Otro propiamente dicho, tenga lugar y
sonido.

El método propuesto tiene que permitir, siguiendo la linea del propio
Kusch, Iégrar llegar hasta lo mas profundo de América, poder dar cuenta de la

————

relacion y continuidad entre los sectores medios y populares, buscando dar

duenta de la contradiccion y juego de opuestos que definen a nuestras
particularidades. EI método tiene que poder salirse de la técnica filosofica para
poder llegar hasta el Otro propiamente dicho, de lo contrario se esta siempre
dentro del mismo circulo, es imposible avanzar en el camino del encuentro, en el
camino de entender la constitucién del sujeto americano, "situado siempre a
nivel de la técnica filosofica, o sea en el plano donde los sectores medios se
refugian para no sentir el miedo que los acosa provocado por el pueblo mismo,
donde el Otro nunca es totalmente el pueblo™. Es por esto que resulta
impresindible tomar en consideracion el aporte del mgt—ado de Kusch para no
-dgprjeﬁder unicamente de la propuesta de Dussel, ya que es posible quedar
encerrado en la técnica misma propuesta en la ética de la liberacion, sin poder
llegar hasta el Otro en carne y hueso, el otro que tiene su hedor propio de
América, y no solo el Otro como requisito teorico para avanzar en la
construccion de la ética de la liberacion.

Sobre esta cuestion es posible reconocer las particularidades de los -
aportes realizados por caQst aqui trabajados, recordando el
‘marco de referencia de la Filosofia de la Liberacion. Por un lado tenemos las
reflexiones y aportes de Dussel que buscan desarrollar una metodologia que sea
de utilidad para todas las construcciones posibles de los caminos de liberacion,
buscan una forma de reflexion para poder negar todo sistema que genere, de
manera intencionada o como consecuencia de su propio funcionamiento
victimas; dolor en los otros. Su propuesta busca una construccién universal en
tanto quiere ser una alternativa posible a todas las situaciones donde no se
permita, por propio funcionamiento del sistema imperante, la produccion,
reproduccién y desarrollo de la vida humana. Por el otro lado, la propuesta de
Rodolfo Kusch, como ya lo hemos trabajado en capitulos anteriores, busca el

¢ Kusch, R. GHA. p. 13




sentido de lo propio de Ameérica. Su reflexion aporta en el camino de entender
las particularidades del ser americano, la forma en que se relaciona con lo
propio de estar, busca la “definicidn exacta de lo americano en su dimensién
humana, social y ética”’. De acuerdo con esto es posible observar el analisis
realizado sobre el horizonte simbdlico, el estar, el suelo, la cultura, entre otras
cuestiones centrales. Se busca realizar una reflexién del drama de vivir en
Ameérica, de la doble participacidén simultanea del ser europeo y al mismo tiempo
ser parte de la onticidad americana®. Por lo tanto, podriamos decir que cada uno
de estos autores, dentro de la Filosofia de la Liberacion, realizan un aporte
diferente sobre una misma cuestion, la busqueda de caminos que permitan la
vida en vez de la muerte, que permitan superar la contradiccién de vivir en
América pero al mismo tiempo que se construye otra realidad, en contacto con el
Otro, al cual se llega en un contacto directo, mientras que al mismo tiempo es
posible construir una critica al sistema, desde una hermenéutica y ética que no
son propios del sistema, sino que surgen de las diferentes praxis de liberacion,
de las diferentes comunidades de liberacion, que, en nuestro caso, son posibles
a partir de haber entendido el juego presentado en América, ya que, segun
Kusch, “América supone la pesada tarea de ser humano y haber hecho un limite
con el caos y con las cosas, para buscar un camino interior que nos conduzca a

la verdad primera de la vieja sangre'.

Fortalezas, aportes, que nuestra metafora toma: Dussel - Kusch

De cada uno de las propuestas analizadas es posibie rescatar y
reconocer un valor para la construccién de la metafora aqui propuesta. Sera este
el momento entonces de sefalar estas diferentes cuestiones, que ya han sido
desarrolladas hasta este momento, pero ahora se reubicaran estos aportes
como parte de la construccion y analisis propuesto.

" Kusch, R. AP p. 3
¥ Kusch, R. Cf Seduccion de la barbarie. p. 103
? Kusch, R. AP. p. 253
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“El reconocer responsablemente a la victima como sujeto
autonomo en su corporalidad sufriente, como Otro que el
sistema, subvierte el mal y posibilita como

futuro el proceso de liberacion™® (E. Dussel)

(a) Principio de la /iberacic’)n

Es posible considerar, de acuerdo a lo ya analizado, la ética de la
‘—————-———_—

liberacion como una propuesta que indudablemente no carece de rigurosidad en

R

su analisis y presentacion teorica. Es posible ir observando cdmo se construye y
propone cada uno de los momentos que la componen, desde las presentaciones

mas generales hasta el momento de cierre de cada una de sus hipotesis y tesis.
Rescatamos como uno de los aportes centrales de Dussel y su filosofia. La
propuesta d d‘é‘fbﬁgtrucolon de una ética con caracteristicas distintivas, no solo
porque se construye a partir del dialogo y debate con otras escuelas y corrientes
(dentro de las mas rescatadas esta la filosofia de Levinas vy la “ética del
Discurso), sino porque ademas busca-una—propuesta—que_pueda trascender
caracteristicas partlculares y locales, sin que estas cuestiones especificas sean
olvidadas, y que sean de utilidad y tengan vigencia en cualquier situacion y
momento posible, que tenga la posibilidad de ser_arma y herramienta para
oponerse a cualquier sistema que genera victimas, sin tener que pensar en

fronteras de territorios o sistemas diversos. Su propuesta parte de una condicidn
material, de un criterio especifico y particular: la existencia de la victima. Es

R

necesario negar, criticar, oponerse a todo aquel sistema que a partir de su
existencia (con o sin intencionalidad) produzca victimas, produzca el dolor y
sufrimiento de un ser humano. Toda la ética de la liberacién se construye a partir
de este principio material, se construye a partir de criticar las condiciones que
impiden el desarrollo, produccién y reproduccion de la vida humana. La fuente
de la critica al discurso central, europeo, se encuentra en la palabra y rostro del
que sufre, de el otro, como ya I0 hemos visto anteriormente, que es exterior a la
totalidad y por lo tanto la evidencia de las consecuencias de ésta. Para Dussel
“La filosofia de la Liberacion es un contradiscurso, es una filosofia critica que
nw (y desde las victimas, los excluidos) con pretension de

\

mundialidad. Tiene conciencia expresa de su periferidad y exclusiéon, pero al
;,11

mismo tiempo tiene una pretension de mundialidad

" Dussel, E. ELEGE p. 373 - 374
" Dussel, E.ELEGE p. 71
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Por estas caracteristicas Dussel considera que su ética es upa ética de -

ida, porque tiene como patrén la posibilidad o negacién de la misma. Pero, a su
vez, esta etica tambien tiene la caracteristica de ser universal, no solo tiene la
condicion de ser particular y material sino también universal, pudiendo de esta
manera presentarse como una ética de la liberacion para todos aquellos

momentos en los cuales se produce la injusticia, para todos aquellos momentos
en los cuales el sistema produce victimas, genera dolor, donde es necesario
considerar el concepto de victimas no como una idea abstracta o general, sino
como el ofro que sufre, como el cuerpo que siente el dolor y la tortura, es el otro
en tanto otro real que es victima. Es necesario poder reconocer al ofro como tal,

en un encuentro que todo lo cambiaf'porque en primera instancia cambia la
perspecitiva de aquel que reconoce al que sufre, ya que se genera, en el propio
reconocimiento, una relacion de responsabilidad para con la victima, la relacion
ética es primera, por lo tanto soy responsable del otro. Ademas, el momento de
reconocimiento también todo lo cambia ya que es la posibilidad de vislumbrar los
caminos de liberacién, las diferentes praxis de liberacion, ya que se construye, a
partir del reconocimiento y responsabilidad, la comunidad de victimas. Al

producirse dicho reconocimiento, se cambia y se asume una postura critica que

necesita del cambio para que no puedan existir mas victimas. La comunidad de
victimas es la condicion material necesaria para construir una alternativa posible
al sistema, es la negacion del sistema que genera victimas, es la posibilidad
critica de construir alternativas frente a la oferta de muerte y sufrimiento que
produce el mundo de las victimas. Esta ética se construye sobre un criterio
material que dé cuenta de la producci?m, reproduccién y desarrollo de la vida
hWE@cia del criterio material esta en que toda la ética, los tres
principios universales -material, formal y de factibilidad- se definen por la
exw En palabras del-propio Dussel podemos decir que “Las
victimas, por su mera existencia [...] juzgan al acto como no verdadero (al no
poder reproducir la vida, desde el principio material), no valido (al haber sido
excluido de la discusion, desde el principio formal), no factible o eficaz (desde la
imposibilidad del cumplimiento de los dos anteriores principios)™?.
No es menor tamwryalor de la responsabilidad y auto =

responsabilidad que esta ética propone, ya que coloca de esta manera un deber
,\‘/‘\

2 Dussel, Enrique. “Autopercepcion intelectual de un proceso historico”, en Revista Anthropos: Enrigue
Dussel, Un proyecto ético politico para América Latina. N° 180, septiembre octubre 1998. Barcelona,
Espafia. p. 30




en cada una de las personas, pero a su vez existe un deber para con uno
mismo, existe un principio de accién que es individual, la condicion de victima es
producto del exterior, del sistema, de la totalidad que no da lugar a la alteridad,
que niega la posibilidad de vida del que no es la totalidad misma. Pero en
cambio, la posibilidad de tener una postura critica, comprender a partir de la
situacion de la victima la propia historia y la historia que genera la situacion de

exclusion, y al mismo_tiempo de poder reconocer al otro que como uno es
vi;c}i_ma, y de esta manera ser pate_de una comunidad de victimas y construir
diferentes praxis de liberacion, es posible desde uno mismo, e_l_gr@p\dg
accion (y por lo tanto de resultado) existe desde uno y no desde el exterior, la
pgbilidad y cambio esta en la accidén de los sujetos criticos que se reconocen,

reconocen al otro y comprenden la responsabilidad con uno mismo y con el
préjimo. Nos explica Dussel que “la responsabilidad por el otro [...] no s6io me
obliga a buscar en el sistema o Totalidad vigente la causa de la victimacién, que
seria el momento propiamente critico de la ética”'®, sino que me hace
responsable de dicho sufrimiento (el no asumir esta responsabilidad no significa
que la misma desaparezca, se es igualmente responsable tanto si se asume la
responsabilidad como si se la ignora, de manera independiente a las acciones
-que se decidan realizar a partir de dicha responsabilidad). En palabras del propio
Dussel, y recuperando los analisis ya desarrollados en capitulos anteriores,
podemos resumir que ‘el que argumenta con pretension de validez practica
desde el reconocimiento reciproco como iguales de todos los participantes que
por ello guardan simetria en la comunidad de comunicacion, acepta las
exigencias morales procedimentales por las que todos afectados deben
participar tacticamente en la discusion argumentativa, dispuestos a llegar a un
acuerdo sin otra coaccion que la del mejor argumento, enmarcando dicho
procedimiento y decision dentro del horizonte de las orientaciones que emanan

del principio ético — material™*.

Esta ética, ademas de tener la particularidad de ser material y universal, y
tener la émistica de la responsabilidad para con uno mismo y para con el
otro a partir del encuentro cara-a-cara, tiene como una condicién fundamental el
comepww como condicién de posibilidad para la

construccion de otra realidad posible frente a la oferta de dolor y sufrimiento. Lo

' Dussel, E. ELEGE. p. 367
“ Dussel, E.ELEGE p. 214




que, quizas, no_considera en detalle es la composnmon de Ia comunidad de

e SIS e e e,

victimas. El snmple hecho de ser todos victimas del sistema ya constltuye una
comunldad, pero no es posible contentarse con este simple criterio para tener
resuelta la cuestién de como nos relacionamos con el otro, de como se lleva a

cabo el encuentro con el otro y se reconocen sus particularidades, se da lugar a
las propias, y sobre todo _se comprenden las particularidades del suelo y

horizonte simbdlico que se habita. Para poder resolver esta cuestion es que
nosotros recurrimos, entonces, a la propuesta de Rodolfo Kusch, que si bien no
toma la construccion de una ética como la ELEGE, si reflexiona y realiza su
aporte en la forma en que existe la relacién de opuestos y miembros de una
cultura y continente como el nuestro. Para esto ocuparemos algo de espacio en
la siguiente seccion de este capitulo, recuperando lo ya trabajado sobre Kusch y
sus obras, avanzando a su vez en el camino de la construccién y definicidn de

algunos componentes de nuestra metafora.

Retomando la idea de comunidad de victimas, ésta surge como segundo
momento, el primero es reconocerse a uno como victima, el segundo es
reconocer al ofro como un semejante, en tanto victima, y por lo tanto constituir
una comunidad critica (caracteristica que es posible al momento de reconocerse
y comprender el propio lugar, la historia y el sistema que produce las victimas).
La comunidad es |a que puede negar al sistema y es la que puede llevar a la
pramgt—eﬂ-mauva-a«dicho sistema, el reconocimiento de uno (como victima)
y del otro (también como victima), de la constitucion y parte de una comunidad

IRt
que como tal es negamon del S|stema al igual que ia victima, que genera otra

comunidad incluso dlséurswa ya que da Iugar ala palabra gue no es escuchada

que se anIerte completamente frente a la eV|denC|a crltlca materlal de la
existencia de las victimas, se produce la negacion del sistema en tanto y en
cuanto se niega la posibilidad de la produccién, reproduccion y desarrollo de la

vida humana.
“Fl sufeto de la praxis de la liberacion es el sujeto vivo, necesitado, natural, y por ello cultural, en
ultimo término de victima, a comunidad de las victimas y los a ella co-responsablemente

articulados. El lugar ditimo, entonces, del discurso, del enunciado critico, son las victimas

i . . A5
empiricas, cuyas vidas estan en riesgo.

(b) Cuitura y el acierto fundante

1% Dussel, E. ELEGE. p. 524 - 525
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“con la fuente de foda verdad y caos: la vida cotidiana” (R. Kusch)

Lo analizado hasta el momento en este trabajo sobre Rodolfo Kusch y sus
obras, nos permite ir encontrando algunos caminos, algunas pistas de por dénde
es necesario pensar, por un lado la relacién con Enrique Dussel y la Filosofia de
la Liberacién, y por el otro entender cuales son sus aportes a considerar para
pensar la actualidad de una linea de pensamiento como esta, y de como se
aporta a la construccion o analisis que estamos llevando adelante en estas
ultimas lineas del trabajo.

Los aportes que se pueden rescatar en este momento de lo hasta ahora
trabajado intentan encontrar diferentes pistas de cémo pensar lo propio de
América, de como entender las particularidades que nos constituyen como
cultura, como sujetos americanos, sobre la diferencia del sujeto occidental,
europeo, que subsiste con el valor de una Unica racionalidad, sin comprender las
diferentes formas de pensar, en la linea de la doble vectorialidad, que pueden
existir en América, y que por lo tanto constituye parte fundamental al momento
de pensar en propuestas posibles que nos permitan pensar algunos caminos de
liberacion. En este sentido, no podemos pensar en una propuesta que sea
completamente universal, que no tenga, en su punto de partida, en cuenta las
caracteristicas propias de una determinada comunidad de victimas. No podemos
suponer que, pese a un planteo como el de la ética de la liberacién, es necesario
sacrificar, en pos de una universalidad diferente, las cuestiones materiales,
situadas, que no son unicamente la cuestion corporal de la victima, que si bien
es parte del criterio material se pierde todo el resto de las cuestiones que hacen
también a la victima o excluido y su situacién de marginacion, ya sea por las
condiciones que sufre 0 ya sea porque es necesario entender la propia situacion,
la propia historia, el lugar que se ocupa. Todo esto es necesario para el propio
reconocimiento y el reconocimiento del otro, logrando de esta manera una
actitud critica.

Como ya hemos visto con anterioridad, para Kusch no es un tema menor
la relacion que se mantiene con el entorno, c6mo sé habita el lugar. La vida del
hombre se desarrolla a partir de su relacion con el paisaje, en realidad, con el
sentido que el paisaje esconde, su demonismo. Existe una distancia entre el
hombre y el paisaje, lo profundo de América y esta distancia -en mayor 0 menor
medida- depende de una decision, de la voluntad del hombre americano,
distancia que nos define como turistas en la propia tierra o viviendo la realidad
de habitar en el propio lugar. Existe para Kusch una ambivalencia, un juego
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constante de opuestos que definen la propia existencia; no es posible buscar
construir un camino de liberacion de las condiciones de exclusion que se viven
sin primero comprender las caracteristicas de cada uno de estos opuestos, lo
que se juega en el encuentro y como es posible decidir por lo propio de América.

"El drama de América esta en la participacion simulténea del ser europeo y
del presentimiento de una onticidad americana"’®, este es el drama segun
Kusch, en este juego de estar entre estas formas de vida, que se presentan
como opuestos, se resuelve el desarrollo de estas tierras. Algo no menor que es ==
posible observar en esta realidad es la diferencia de estatuto de cada parte de
los opuestos. Mientras, por un lado, lo europeo -esa supuesta luz que se busca —
imitar- es realidad, es la ciudad y sus ciudadanos, es lo que hace mestizo al
hombre de América, lo americano, por el otro, es tan solo un presentimiento, una —
sensacion que no es presente como realizada, sino tan solo como amenaza de
lo profundo, lo oscuro, el ser parte del indigena. Cada uno de estos polos de los —~
cuales se participa de manera simultanea, de acuerdo a la decisién que se toma
de la relacion con el suelo y habitat, son las categorias centrales de la propuesta
de Rodolfo Kusch: el ser o ser alguien vs. el estar o estar aqui. Es en este juego
que hay qumé‘ﬁﬁ’si/bﬁﬁad de construir una propuesta propia para
América, una propuesta ética como camino y accion. No considerar estas
cuestiones permite, en el mejor de los casos, presentar una propuesta ética que
en el planteo tedrico cierre de manera armoniosa, pero al momento de pensar
esa misma propuesta en un contexto ya mas determinado, es posible intuir el
fracaso de la propuesta, ya que los sujetos que forman parte de la comunidad
necesaria tienen, como caracteristica propia, diferentes formas de aceptar y vivir
lo americano, la relaciéon con el suelo, su condicion de pueblo o multitud
latinoamericana. No es necesario en este momento repetir o reiterar las
categorias que surgen de esta filosofia, que hacen al ser americano, a su
contexto, pero estamos haciendo referencia a cuestiones como el hedor, historia &
grande, suelo, entre otras cuestiones (ver capitulos il y V).

El analisis de lo propio de América lleva a comprender que existe un
choque entre dos culturas, la occidental y la americana, una ligada al ser, la otra =
al estar. La relaciéon de ambas sera, como ya lo hemos visto, de fagocitacion, ya
que "el estar tiene una mayor consistencia vital que el ser en América". Estas

'6 Kusch, R. GHA p. 103
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son cuestiones a considerar al momento de pensar y disefar una propuesta que
pueda evaluar caminos de liberacion desde lo propio del sujeto americano,
desde la propia caracteristica.

Lo que hay que tener en cuenta es que no es lo mismo pensar sobra la
idea o concepto de victima, que tiene una realidad material y es un sufrimiento
concreto, pero que el propio concepto de victima no es especifico en tanto y en
cuanto no habla de esta victima. En cambio, es posible pensar a partir de Kusch
que podemos contar con una categoria que, ligada a la de victima en tanto es
negacion del sistema, pueda dar cuenta de las particularidades de esta victima,
que habita este suelo y es parte de este horizonte simbélico en particular. El
aporte de Kusch considera que "seria importante vivir la confusion, [...] la verdad
que vivimos la mitad de nuestra humanidad y no sabemos qué pasa con la

otra"’

La cultura, el ser, la constitucidon de un nosotros se da por lo tanto en este
choque de opuestos, en esta situacion de una dialéctica especial, que no
concluye en una tradicional superacion sino que el resultado del choque de
opuestos es el propio desarrollo de la contradiccion como tal. "Son los dos polos
[la gran ciudad y el interior o pequena ciudad] enfre los cuales se da
presumiblemente una cultura americana, la cual por carecer de solidez, no logra
integrar un cuerpo coherente"’®, por lo tanto, contintia Kusch,_es "preciso revisar

el cencepto._de-cultura™®-La_cultura_es consumo del objeto, es materia de

censumo, almacenamiente-y-contabilidad, es estatica y sin sentido real para la
existencia. Este es meramente un sentido limitado.de-cultura, mmura
propiamente Sdicho, porque cultura como tal afirma Kusch tiene principalmente un
sentido revolucionario. Para entender la propia cultura, para vivirla
smmente la consecuencia de una profunda decision por lo americano
entendido como un despiadado aqui y ahora y, por ende, como un absoluto
enfrentamiento consigo mismo. La cultura americana es ante todo un modo: el
modo de sacrificarse por América"®’. Lo qué esta ausente, para poder construir
la m esta detras o antes de cada victima, que hace

aun mas material y especifico el planteo, detras de toda cultura se encuentra un
suelo, "que se trata de un lastre en el sentido de tener los pies en el suelo, a

"

es

17 Kusch, R. GHA. p. 32 - 33.
'® Kusch, R. GHA. p. 67
% Kusch, R. GHA. p. 67
2 Kusch, R. GHA. p. 71




modo de punto de apoyo espiritual, pero que nunca logra fotografiarse, porque
no se lo ve™'. Siendo la relacién con el suelo la tnica universalidad que nos
condiciona, es el propio arraigo a lo propio, el suelo es en definitiva, como
arraigo, lo que da sentido a la vida.

"si no tomamos una cultura como objeto, habra que tomarla como decision.
Cabe entonces la decisién cultural, y no el anélisis del objeto cultural™?
e

Existe para Kusch -en la decisién a tomar por lo propio americano, para
poder comprender y vivir la cultura de otra manera y poder, en definitiva,
comprender las propias caracteristicas, o que se vive de cada uno de los
opuestos que forman parte de nuestro mundo- la necesidad de ensayar la
palabra nueva para poder recorrer los diferentes caminos y alternativas de
liberacion. Se trata de buscar la definicién de lo humano en América, no con el
objetivo de encontrar dicha definicion, sino de realizar la accion constante de
busqueda y dialogo con el ofro, la practica, el operar incesante que da sentido,
se trata de comprender en la vivencia al estar siendo como férmula dinamica.

Ya hemos retomado, en este mismo capitulo, cuestiones relativas a la
metodologia necesaria presentada por Dussel y Kusch, pero vale la pena
rescatar, para integrarla a nuestra propia propuesta, Ig_igea de Kusch de como
juega la negacién un papel fundamental al momento de analizar lo propio de
América, al momento de entender las subjetividades que podemos encontrar al
momento de tomar la decision por lo americano, al momento de dar lugar a las
otrgg_gzilg_b_rg_s7 de recw En principio, eii’sie,n en
América dos formas del pensar, pero que se presentan como opuestas en tanto,
de manera abstracta, es posible separarlas, pero en realidad son ambas formas
de un mismo pensar, no es una forma de pénsamiento sobre la otra, sino que
ambos extremos son necesarios para poder “afirmar la totalidad de la
existencia”, no es descartando una parte del hombre, sino recuperando la otra,
la comprension total y una realidad total se logra con ambas formas del pensar.
Es de esta manera que se puede construir una propuesta propia de pensamiento
y una ética o filosofia de liberacién que dé cuenta y de respuestas a la propia
/sltjggién. El andlisis de las diferentes formas del pensar nos permite recuperar,

2 Kusch, R. GHA. p. 74
2 Kusch, R. GHA. p. 145
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también, una légica que sea propia de América, y por lo tanto permita dar con lo
propio de América. Es la cuestion que se pregunta Kusch, “¢spodemos idear un
meétodo que se base en la negacion, y que consista en invertir el sentido légico y
cientifico y parta de la negacién para entrar en la pregumotal por la posibilidad
del ser?"?®. La logica de la negacion permite pasar de aquello que simplemente
se ve, la musica que se escucha, el baile que se observa para, mediante la
negacion, poder comprender ~y no solamente conocer- la voluntad que sostiene
la musica, el baile o cualquier otra circunstancia, es la posibilidad del mero
copgg_e,r_y_cpm;m\gg lo fasto y nefasto, la existencia, la voluntad, y no
solamente el simbolo.

El acierto fundante®® de la filosofia de Rodolfo Kusch es precisamente la
posibilidad de “recuperar nuestra regresion, por dentro de nuestros simbolos y
cq'n nuestro suelo [...] a la gravidez de nuestro pensar, [...] nuestra variante de
ser en medio del abismo inseguro_de nuestro estar”®®. El poder llevar adelante
esta tarea es el camino politico a seguir, el camino que puede dar sefiales de
cdmo encontrar alternativas de liberacion. El planteo es poder entender “cémo
se desenvuelve el hombre en un lugar géografico [que no solo es geografia]
limitadocomo es América”. El camino propuesto es poder, a partir del acontecer
en América, del acontecer del hombre, lograr un descubrimiento de lo
propiamente humano. El camino consiste en escuchar esas otras voces, que no
son Unicamente el discurso filosofico o estructuras tedricas para presentar
soluciones a las diferentes situaciones de exclusion, poder buscar sentido en el
pensamiento popular —también como comunidad de victimas- buscando el
sentido de o propio, de las propias caracteristicas, poder comprender el sentido
de América y al fin y al cabo “sélo aqui podemos ahora pensar qué pasa con el

hombre en general’?®.

Esta propuesta reconoce como fundamento del filosofar, que no lo hace
de espaldas al resto del mundo sino que desde la intelectualidad y la academia
se busca aportar al proceso, Iaﬂcunstancia de estar @n_AinéﬁcLEn este juego
propuesto de pensar lo propio y el acontecer para poder descubrir lo
propiamente humano es posible vislumbrar la alteridad, se hace presente al
momento de dar lugar a otros sonidos. El jggo es poder comprender la regl.aﬁié/n_*
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* Kusch, R. EAFA. p. 128
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% Kusch, R. EAFA p. 106

by
P
)
[o)

L



que_se da entre el sery el _estar, donde es necesario plantear una pregunta
central, “¢ hay_una contradiccion evidente entre estar y ser?, el hacer hincapi¢ en
la contradiccion como conflicto, constituye la principal diversion de la filosofia,
cuando nuestro propésito es restituir la globalidad del problema”’, no hay que
pensar en dos formas de vida, una auténtica de América y la otra como
inauténtica, sino buscar la forma de comprender el vivir en general, el vivir del
hombre en su totalidad, y nuestra realidad como parte de dicha vida, en la que
es posible encontrar el juego ya descripto entre el ser y el estar. Dicho juego
permite encontrar el acierto fundante, que es un juego existencial y este juego
permite la férmula del estar-siendo, que incluye el obrar del ser por un lado, y la
cgwr, dicha férmula es la paradoja de lo humano propiamente
dicho, permite pensar “otra linea para encarar el problema de lo humano”. En
este juego se encuentra lo total de lo humano.

El aporte que tomamos de Rodolfo Kusch para la construccién de nuestra
metafora va en la linea de reconocer las dinamicas propias de América, el juego
del estar-siendo, que permite comprender lo propio del hombre gue esta situado,
qLIe es parte de un horizonte simbdlico, que habita un suelo que le genera
gravidez y deformaciones. Es, en resumen, una forma de comprender y encarar
el sujeto propio de América, el nuevo sujeto del filosofar, que es quien puede ser
parte de la comunidad de victimasmmo tal, pero a partir de su
condicion en el juego entre el ser y el estar, que revela quien puede ser
responsable y auto responsable de su condicién de victima.

>

El espacio de crecimiento y posibilidad de vida: La actualidad de la propuesta y
la interculturalidad

Como ultimo momento -no como cierre ya que no consideramos posible.
tal accion frente a la propuesta planteada- en el despliegue y articulacion de la
metafora propuesta que considera como marco la Filosofia de la Liberacion, y el
aporte de Rodolfo Kusch y Enrique Dussel, podemos definir un espacio, propio,
de reflexion y de condicion de posibilidad para que la metafora de nuestro
analisis, un espacio con caracteristicas particulares, que permita pensar la
actualidad de la Filosofia de la Liberacién y esta linea de pensamiento y sus
componentes. Este espacio daria lugar a las propuestas posibles para pensar
los diferentes caminos de liberacién, para poder pensar las alternativas posibles

7" Kusch, R. EAFA p. 121




de ver praxis de liberacion, para poder pensar alternativas a la totalidad del
sistema, sistema que niega la posibilidad de la vida, cortando la posibilidad de la
produccion, reproduccion y desarrollo de la vida humana, como también
impidiendo que se dé el juego del estar-siendo que permite el despliegue y
descubrimiento de lo propio de Ameérica, la aparicién de la alteridad y el dar lugar
a las otras voces que no tienen cabida en el discurso oficial.

Este espacio es el del intercambio, el espacio de la interculturalidad, que
hemos definido en el capitulo Il (Estado del arte) como entender intercultu@@
como una "postura o disposicién por la que el ser humano se capacita para... y
se_habitla a_vivirsus—referencias_identitarias_en_relacion con los llamados
otros"®.

La posibilidad de pensar, para nuestra propuesta, un espacio
“intercultural surge de la necesidad de contar con, en palabras de Carlos Cullen,
“un espacio simétrico para el dialogo y la interaccidon de las culturas, [...], sélo un
espacio publico intercultural garantiza estas condiciones, en un contexto de
globalizacion, y es el reaseguro necesario para que la postulada reconstruccion
del contrato social, sobre bases normativas de justicia, o la apuesta a un vinculo
social mas justo, desde subjetividades singulares mas creadoras, efectivamente
genere una globalizacion alternativa, sin exclusiones ni masificaciones”. Seria
interesante poder contar con un espacio de estas caracteristicas para poder
desplegar, por ejemplo, la Etica de la Liberacién o la propuesta de Rodolfo
Kusch del encuentro de lo propio del sujeto americano. Lo que posibilita el
espacio del dialogo intercultural es dar cabid'é:éETe—fE(ién y_produccion
filosofica por fuera del horizonte conceptual tradicional de la filosofia occidental o
que de cuenta de cuestiones de fipo universal (a diferencia de una filosofia
latinoamericana que tiene caracteristicas a partir de lo situado, ver capitulo |l.
Estado del arte), En estas condiciones, en un espacio o dialogo intercultural
como recién lo hemos definido a partir del aporte de Carlos Cullen es posible
pensar que se despliegue y de |Wmarco, a los objetivos y cuestiones
centrales de la Filosofia de la Liberacion, se podria decir que es lo que permite
un nuevo suelo. Una condicidn de un espacio intercultural en el cual sea posible
desplegar las diferentes alternativas de pensamiento y reflexion filosdéfica,
“‘interculturalidad es el reconocimiento de la necesidad de una dimensién
fundamental en la practica de la cultura que tenemos como “propia” tiene que

*8 Fornet Betancourt, Erasmus p. 178
2 Cullen, Carlos, “La construccion de un espacio publico intercultural como alternativa a la asimetria de
culturas en el contexto de la globalizacion”, en Globalizacion y Nuevas Tecnologia.
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ser la de la traduccion de los “nombres propios” que consolidan su tradicion”®.

Es necesario pensar en este espacio para poder considerar las posibilidades
practicas o praxis de liberacién que estan incluidas en nuestra metafora, o en las
actuales propuestas de diferentes autores, la IiilisM_a_m_eLiggﬂa,oJa
también la Filosofia de la Liberacion.

La actualidad de la propuesta es posible si se toman en cuenta diferentes
condiciones de posibilidad, algunas de las cuales tienen que ver con lo trabajado
a lo largo de los capitulos anteriores, el cara-a-cara, el reconocimiento, la
conciencia critica, el comprender el juego de opuestos que define a lo profundo
de América, la l6gica de la negacion y la metodologia que permite alcanzar un
nivel de critica y comprension no posibles con las reglas y métodos del propio
sistema que genera el dolor y sufrimiento. Otra de las condiciones de posibilidad
tiene que ver con la necesidad de un espacio intercultural donde sea posible el
diadlogo y las relaciones éticas (pensando en la ética de la vida, en la produccién,
reproduccion y desarrollo de la vida humana).

En el espacio intercultural, con las caracteristicas que define Cullen,
recién mencionadas, es posible el encuentro con la alteridad propiamente dicha,
ygaae el espa0|o es el que permite la aparicion del ofro en su propia condicién y
no el otro en tanto bumple con requisitos impuestos que lo deforman en sus
p/a’riﬁalgﬁa;d—eg "'dlgamos ofro que en realidad es lo mismo que uno; en este
aparecer de-lé alteridad en toda su densidad permite, a su vez “la interpelacion
et/caméaﬁv'omjust/ma "No podemos desconocer que este espacio intercultural
requiere de atencion y trabajo para poder ser llevado adelante, para que permita
o de lugar a otro tipo de reflexion filoséfica, Raul Fgme_a_tggancgun sostiene que
‘es preciso que el dialogo intercultural sea acompafado constantemente de un
mecanismo critico de control”?, existe una preocupacion metodoldgica -similar a
la planteada por la Filosofia de la Liberacion, a la que pudimos observar en
Kusch, Dussel y Scannone- que permita la constriccion del espacio y dialogo
intercultural, no es posible continuar con una metodologia parte de la filosofia
tWional, ya que de esta manera se obtendria la misma filosofia y no un
cambio cualitativo que es dado por la construccién de un espacio intercultural.
La construccidn del espacio intercultural, en palabras de Fornet Betancourt “se

trata de una actitud que abre al ser humano y lo impulsa a un proceso de

3% Fornet Betancourt, Erasmus p. 179
*! 1dem p. 64 _
*2 Fornet-Betancourt, Ratl. Fundamentacion de la ética y Filosofia de la Liberacion. Siglo X X1 editores,

1992.




reaprendizaje y de reubicacion cultural y contextual”. La construccion del
eé’pacio intercultural para Fornet Betancourt tiene que considerar diferentes
cuestiones para poder constituirse como tal y que, a su vez, pueda cumplir con
los objetivos e intenciones propuestos, las cuestiones a tomar en cuenta son

plantear upa relectura _de nuestra historia de las ideas, buscando recuperar
tradiciones alternativas de pensamiento, construir nuevas metodologias de
trabajo y reflexién, dar lugar no solo a las producciones escritas sino también a
las culturas orales, redimensionar el mapa del “continente filosofico” dando
cuenta de un espacio mas amplio y que de lugar a una mas rica diversidad
cultural, mostrando una adecuada expresion filosofica®,

Es en este espacio que podemos pensar, y podemos construir las
posibilidades de un nuevo camino, de diferentes praxis de liberacion, de
alternativas de vida, alternativas de pensamiento, alternativas de construcciones
comunitarias de liberacion, de otra forma de relacionarse con el ofro y llegar al
otro, que las victimas no solo tengan vég_sino también posibilidad real, ho sélo
tedrica de construccion de una alternativa de vida para poder estar, para poder
disfrutar de la vida, de la produccién y reproduccion de la misma.

3 Fornet Betancourt, Erasmus p. 178
* Cf. Fornet Betancourt, Erasmus
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