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Resumen

El texto traza un mapa para la comprensidon del desarrollo intelectual de América Latina,
partiendo del siglo XIX hasta la llamada filosofia de la liberacidn latinoamericana que se gesté en
los afios 60 y que aun cuenta con notables desarrollos. Se pone de presente el camino que ha
seguido el pensamiento latinoamericano en busca de su autenticidad y su originalidad, a la vez
que resalta sus principales discusiones y aportes.
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Introduccion

La independencia de América del Sur se completa en 1824 con la batalla de
Ayacucho en el Peru, sin embargo, el proceso completo culmina en 1898 cuando
Espaia debe reconocer la independencia de Cuba, debido a la presion y la invasion
de los Estados Unidos. Pues bien, a partir de 1824 la principal preocupacion de
los pueblos latinoamericanos fue buscar el reconocimiento de su independencia
politica ante las naciones europeas y los EE. UU. El gran reto entonces era cémo
mantener la independencia politica, como organizar el Estado, eligiendo entre
centralismo y federalismo; era elegir las mejores formas administrativas para el
gobierno de la sociedad. Los retos buscaban superar el régimen colonial y encaminar
estas sociedades hacia el progreso, por medio del logro de una verdadera unidad
nacional y la introduccién de una educacién moderna, secular, que respondiera a las
necesidades de las recién independizadas republicas.

No obstante, la independencia que se habia obtenido de Espana es sustituida
por una dependencia autoimpuesta frente a paises europeos y Norteamérica, de tal
manera que otras potencias pasaron a llenar el vacio de poder dejado por Espafia.
Esto es lo que se ha llamado neocolonialismo. A partir de entonces, estas naciones
proveyeron filosofias politicas y recetas econdmicas para organizar las republicas
latinoamericanas en formacion, a la vez que fomentaron el colonialismo intelectual,
mental y tedrico. Asimismo, América Latina entr6 a la orbita del mercado mundial
como proveedora de materias primas, incrementando asi su dependencia politica y
econdmica de las potencias extranjeras.
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En este orden de ideas, el objetivo de este articulo es explicitar dos cuestiones:
la primera, trazar algunos hilos interpretativos que permitan comprender en rasgos
generales la evolucion intelectual de América Latina desde su independencia hasta
los afos 40 del siglo XX; y la segunda, mostrar el nacimiento y los postulados de la
filosofia de la liberacion, el pensamiento latinoamericano mas significativo de los
ultimos 50 afos, poniendo de presente sus aportes y su vigencia para el mundo de
hoy.

Este recorrido permitira comprender también algunos aspectos politicos y
economicos de las relaciones entre América Latina, Europa y los Estados Unidos,
relaciones que evidencian tensiones permanentes y un proceso de una América
Latina en un largo camino hacia si misma.

1. Marco tedrico

El desarrollo de la tematica propuesta sera abordada desde la tradicional disciplina
de la Historia de las Ideas, teorizada en los afos 30 del siglo pasado en México
por José¢ Gaos y Leopoldo Zea, por influencia de Ortega y Gasset, y difundida
posteriormente por el resto del continente. Asimismo, la historia del pensamiento no
puede prescindir de la historia social ni de la historia cultural, pues las ideas navegan
en sociedades concretas, con formaciones economico-sociales, grupos de referencia
e intereses especificos (Pachon, 2015).

2. El neocolonialismo intelectual en América Latina

2.1 De la independencia a los nacionalismos del siglo XX

Una de las primeras corrientes del pensamiento europeo que se presentd en las
republicas independizadas por Bolivar como candidata a sustituir el viejo orden
colonial fue el utilitarismo del filosofo inglés Jeremy Bentham. En la Constitucion
de 1821 de Cucuta, Colombia, se habia expuesto la necesidad de promover por leyes
la educacion publica y el progreso de las ciencias, las artes y los establecimientos
utiles. De esta manera, el pensamiento de Bentham se presentaba como un buen
instrumento para realizar el mandato constitucional.

Debemos recordar que Bentham publico en 1802 su libro Tratado de la legislacion
civil y penal, que fue traducido en Espafia en 1822 por el catedratico Ramoén Salas,
de la Universidad de Salamanca. Ese texto llegd a La Gran Colombia (Venezuela,
Panama, Peru, Ecuador) en 1824. En 1825, el general Francisco de Paula Santander
—que dormia con el libro de Bentham debajo de la almohada— decreto la ensefianza
obligatoria del pensamiento de Bentham, siempre y cuando no contrariara la religion
catdlica.

Dicho pensamiento, resultaba atractivo para las nuevas republicas, basicamente
por las siguientes razones: a) la necesidad de introducir el liberalismo en las
excolonias; b) la urgencia de superar la escolastica colonial, tan dada a las disputas
y a la poca investigacion de la naturaleza; ¢) el imperativo de introducir un orden
juridico més racional, mas ordenado, dejando atras las alambicadas leyes de Indias
(que llegaron a sumar mas de 1600 leyes) y finalmente; d) un principio normativo
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muy importante: la mayor felicidad para el mayor niimero. Este principio implicaba
que los gobiernos propendieran por un bienestar social para la mayoria, buscando
aumentar el placer y evitar y reducir el dolor (Marquinez, 2001, pp. 199-200).

De hecho, Bentham le envié una carta a Bolivar manifestando el deseo de que
su obra fuera aplicada en las nacientes republicas, motivo por el cual, la asuncion de
su libro fue bien vista, no solo porque Inglaterra habia estado comprometida con la
independencia de estas tierras, sino porque, en general, Bentham ofrecia un modelo
de gobierno mas racional y eficiente. Su teoria se aplic6 en Colombia durante varios
de los gobiernos liberales posteriores.

Otras de las corrientes europeas mas importantes que ingresé al continente a
mediados del siglo XIX fue el positivismo del filésofo francés Augusto Comte y el
del filosofo inglés Herbert Spencer. Esta corriente fue asumida justo en el momento
en que se empezaba a formar una burguesia terrateniente dedicada a los negocios y
al comercio. A mediados del siglo XIX se ingresa en lo que el historiador inglés Eric
Hobsbawn llamoé la era del capital, que gracias a los ferrocarriles, la maquina de
vapor y el telégrafo, produjo una correlativa unificacion del mundo, lo que implicéd
una mayor expansion de Europa en el continente americano. Asi que los liberales
asumieron el positivismo como su filosofia de punta. El pensamiento antimetafisico
de Comte, su teoria de los tres estados donde la industria y la paz se logran en el
estado positivo, su clasificacion de las ciencias, su énfasis en la observacion y la
experimentacion; y su teoria del orden y el progreso social, fueron tomados como
credos y se aplicaron en México (Gabino Barreda), Puerto Rico (Eugenio Maria de
Hostos), Colombia (Rafael Nufiez), Argentina (Juan Bautista Alberdi y Domingo
Faustino Sarmiento), Chile (los hermanos Lagarrigue y José Victorino Lastarria)
y Brasil (Miguel Lemos). De hecho, la bandera de Brasil tiene el lema comtiano
«Orden y progreso» y el escudo de Colombia dice: «Libertad y orden».

El positivismo fue la herramienta del liberalismo econdmico que pregonaba
libertad de comercio, iniciativa privada, libre empresa, eliminacion de aranceles e
impuestos para comerciar con Europa. Fue visto como una doctrina que servia para
luchar contra las estructuras coloniales y semifeudales de América, tal como fue
asumido en el Peri por Margarita Praxedes Mufoz, una de las primeras mujeres
que accedid a la educacion publica en ese pais, quien veia en la doctrina de Augusto
Comte la superacion del arraigado latifundismo y del clasismo jerdrquico y
excluyente heredados del Virreinato del Perti. En su novela La evolucion de Paulina
de 1893 —que tenia como fin llevar el positivismo al publico peruano— afirmaba que
Comte era el «mas vasto y profundo genio de nuestro siglo» (Praxedes, 2014, p. 24).

Hay queresaltar dos aspectos mas del positivismo en América Latina: laeducacion
y el racismo. En el primer caso, se promovid una educacion laica, que hacia énfasis
en la formacién cientifica. De hecho, el pensador cubano Enrique José Varona decia:
«A Cuba le bastan dos o tres literatos; [pero] no puede pasarse sin algunos centenares
de ingenieros» (Massuh, 1993, I11, p. 215). Varona ponia de presente la necesidad de
la educacion positivista para el progreso material. Asimismo, tal como en Augusto
Comte, la sociedad debia estar basada en una concepcion organica, unida por lazos
de solidaridad y cooperacion, en un estado armonico que evitara el conflicto y
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evitara las revoluciones. Por eso, el positivismo también «educd al americano para
la sociedad» (1993, 111, p. 216), para la vida politica.

En cuanto al racismo, las doctrinas positivistas, al buscar las leyes de la sociedad,
tal como mandaba Comte con su fisica social, llegé a la conclusion de que gran parte
del atraso de América Latina se debia al conflicto de las razas. Esta idea es clara en
los argentinos Domingo Faustino Sarmiento y Juan Bautista Alberdi. Para Alberdi,
gobernar es poblar, lo que quiere decir que se debia promover la inmigracion de la
raza blanca europea, pues ella trae la ciencia, la industria, los medios mecanicos, en
definitiva, la civilizacion. Decia Alberdi:

En América todo lo que no es europeo es barbaro: no hay mas division que ésta: 1°.
El indigena, es decir, el salvaje; 2°. El europeo, es decir, nosotros los que hemos nacidos
en América y hablamos espafiol, los que creemos en Jesucristo y no en Pillan (dios de
los indigenas) (citado por Salazar, 2001, p. 163).

En la préactica estas ideas racistas trajeron como consecuencia el exterminio de los
aborigenes o politicas de asimilacion del indigena a la vida civil, a la civilizacion,
como en Colombia durante el gobierno de Miguel Antonio Caro. Puede decirse que
el positivismo, si bien ayudo a fortalecer el Estado nacional en América Latina, como
en los casos de México, Colombia y Argentina (Romero, 2008, p. 89 ss.), tuvo su
lado oscuro: el genocidio y el empeoramiento de la situacidon del indigena en muchos
paises de la region.

Debemos senalar que no todo en el siglo XIX fue utilitarismo, liberalismo y
positivismo en oposicion a la herencia espaiola. Hay que tener en cuenta que estas
corrientes se oponian a la injerencia de la Iglesia en los asuntos civiles, economicos
y politicos, pero en la mayoria de los casos no se renegaba del cristianismo. Por
eso, en la segunda mitad del siglo XIX toma fuerza el hispanismo, inspirado por
el pensamiento tradicionalista francés de Joseph de Maistre y Lois de Bonald y
del conservadurismo del pensador espafiol Donoso Cortés, enemigo furibundo de
las revoluciones, el liberalismo, el socialismo y el anarquismo. El hispanismo fue
impulsado desde el Vaticano y se opuso en Latinoamérica a los gobiernos liberales
y a los esfuerzos por construir una sociedad secular. Este movimiento tuvo gran
fuerza en paises como Ecuador, con Garcia Moreno y en Colombia, con Miguel
Antonio Caro, cuya ideologia conservadora durante el periodo conocido como la
Regeneracion gobernd entre 1886 y 1930. El hispanismo tradicionalista abogaba
por rescatar los valores del catolicismo, hacia énfasis en la religion como garante
del orden social, fundamentaba el poder y la autoridad en la divinidad, se oponia al
evolucionismo de Darwin y resaltaba el legado civilizatorio de Espafia en América,
entre ellos, la religion y la lengua castellana. Al respecto decia Miguel Antonio Caro:
«Seamos fieles a la idea espafiola de la vida y a sus ideales de honor, magnanimidad,
honra, religiosidad y heroismo. La tradicion espafiola se ha hecho con valores
excelsos, y, ademas, es la nuestra» (citado por Jaramillo, 2006, p. 36).

Por otro lado, ya a finales del siglo XIX y a comienzos del siglo XX, aparece
una critica fuerte al positivismo: se lo acusa de promover una vision mecanica,
materialista y simplista del hombre. El positivismo, dicen sus criticos, concibe al
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ser humano solo como razon y como homo faber, descuidando su parte emotiva
—su sensibilidad, sus sentimientos y su imaginacion—, dejando de lado el concepto
de interioridad y subvalorando la armonia psiquica, la espiritualidad profunda y la
belleza. El positivismo fue acusado de cientificismo y de concebir al hombre como un
pifidon mas dentro de los engranajes mecanicos de la civilizacion técnica e industrial.
Esta critica fue realizada con vehemencia por el mexicano Antonio Caso, y por el
uruguayo José Enrique Rod¢ en su famoso libro Ariel, publicado en 1900.

Pero no solo se critico la concepcion unilateral del ser humano que promovia el
positivismo, también se denunciaron sus efectos sociales, pues en la practica fueron
los sectores latifundistas vinculados al comercio exterior los que se beneficiaron, asi
como los sectores vinculados a la industria. Por su parte, como lo mostrd Jos¢ Carlos
Mariategui para el caso del Perq, las clases pobres que lograron ascenso social con
la industria y el comercio adoptaron ideales clasistas (Mariategui, 1995, p. 22). Los
efectos mas nocivos del positivismo en México se evidenciaron en el mandato de
Porfirio Diaz, quien goberno entre 1876 y 1911. En este periodo:

Estimula el comercio, construye ferrocarriles, limpia de deudas la hacienda
publica y crea las primeras industrias modernas, pero abre las puertas al capitalismo
angloamericano [...] Cree en el progreso, en la ciencia, en los milagros de la industria y
del libre comercio [...] La otra cara de la medalla es muy distinta. [...] En sus haciendas
los campesinos viven una vida de siervos, no muy distinta a la del periodo de la vida
colonial (Paz, 1985, p. 117).

La dictadura de Porfirio Diaz o el porfiriato, como también se le conoce, enriquecio
a los latifundistas y profundiz6 la desconexion con el pasado que habia iniciado en
América Latina el liberalismo. Por eso, la consecuencia inmediata del positivismo
en México y su uso por parte de la dictadura va a ser la Revolucion mexicana
de 1910 que busca cancelar los efectos nocivos en lo econémico, lo politico y
lo cultural. Alimentada por el llamado Ateneo de la Juventud, fundado en 1909
por Alfonso Reyes, Pedro Henriquez Urefia, Antonio Caso y José Vasconcelos,
la revolucién significaba un cambio en los modelos culturales, educativos, pero
ante todo, una necesaria demanda de justicia con el campesinado y con la masa
indigenas histéricamente vilipendiada y excluida en México; fue una expresion del
ser mexicano y una vuelta a las raices (Paz, 1985, pp. 124-132).

La Revolucién mexicana debe ligarse con el surgimiento del indigenismo en el
Perti. En este pais, el indigenismo se inicia con la escritora Clorinda Matto, y con
las denuncias de Manuel Gonzalez Prada. En su escrito Nuestros indios de 1908
Gonzalez Prada muestra que el racismo y la superioridad de la raza blanca justifican
la dominacién y la explotacion de los dos o tres millones de indios en el Peru.
En este sentido, la Republica sigue las tradiciones del Virreinato prolongando la
humillacioén, el desprecio y la explotacion del indigena por parte de los hacendados y
los politicos sefioritos de Lima. Dice sobre el indio: «Le conservamos en la ignorancia
y la servidumbre, le envilecemos en el cuartel, le embrutecemos con el alcohol, le
lanzamos a destrozarse en las guerras civiles y de tiempo en tiempo organizamos
cacerias y matanzas» (Gonzalez Prada, 1995, I, p. 434).
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Por eso, la cuestion del indio es ante todo econdomica y social. El problema no se debe
a su supuesta barbarie, pues son mas barbaros los republicanos que los asesinan, abusan
y desprecian. De ahi que la condicion indigena solo puede mejorar por el esfuerzo
propio de los indios, con la rebeldia, con su orgullo, para liberarse de sus opresores,
pues «Todo blanco es, mds o menos, un Pizarro» (Gonzalez, 1, p. 435), es decir, un
conquistador, un explotador. Es asi como se sientan las bases del indigenismo que
retomaran después Mariategui y Victor Raul Haya de la Torre. De hecho, Haya de
la Torre propondra que el continente, en honor a la justicia del indio y del mestizo,
se llame Indoamérica en lugar de Hispanoamérica, América Latina o Iberoamérica
(1995, 11, pp. 482-489). Este indigenismo se dio también con fuerza en Bolivia y en
Meéxico y se plasmo en la pintura muralista y en la literatura.

Resumiendo, a comienzos del siglo XX tenemos en América Latina la critica del
positivismo, el auge del indigenismo y la gran influencia de la Revolucion mexicana.
Estos movimientos dieron origen a un nacionalismo critico del liberalismo, que busco
movilizar las masas, que hizo propio las demandas indigenas; buscaron fortalecer
la soberania nacional ante el imperialismo y las intervenciones extranjeras. Este
nacionalismo de las primeras décadas se oponia a la intervencion de los Estados
Unidos en el continente. Hay que recordar que EE. UU. se habia anexado Tejas y
California en su conflicto con México en 1847, y que habia intervenido en Cuba y
Puerto Rico en 1898, y en Panama en 1903. Por eso, el nacionalismo latinoamericano
de comienzos del siglo XX se opuso a lo que en la época se llamaba panamericanismo.
(,Qué era el panamericanismo? Veamos.

El panamericanismo habia surgido entre 1889 y 1890, en la Conferencia
Internacional Americana. Esta ideologia obedecia a los intereses de Estados
Unidos en la region y de las «perentorias necesidades comercialesy, y del deseo de
conquistar «mercados exteriores seguros para los excedentes de su joven industria
en expansion [...] Una politica de expansion, en tltima instancia territorial, a través
de cambiantes formas de conquista, anexion y absorcion» (Ardao, 2006, p. 159). El
panamericanismo de EE. UU. queria hacer realidad la llamada Doctrina Monroe de
«América para los americanos» y la idea surgida en 1846 del «Destino manifiesto»
de los Estados Unidos, ideologia que legitimaba el expansionismo norteamericano.

Es esta ideologia la que el nacionalismo latinoamericano combate y para ello, la
mejor estrategia fue volver a lo propio, a la busqueda de la identidad, de las raices, a la
proteccion de los recursos nacionales frente al imperialismo, a las nacionalizaciones
de los servicios publicos y al impulso de la cultura, del arte y de la filosofia de la
region. Es la época cuando se intenta responder a la pregunta ;qué es el ser nacional?
El historiador argentino Jos¢ Luis Romero lo muestra claramente:

En las respuestas que se dieron a esa pregunta en diversos paises se advirtié una
fuerte tendencia a imaginar una esencia nacional profunda y genuina, ‘la peruanidad’,
la ‘argentinidad’, etc., [...] Constituian esa esencia lo hispanico y lo catélico, pero
también lo indigena y lo teltrico (2001, p. 262).

La tarea de la filosofia latinoamericana desde los afios 20 fue tratar de responder
esa pregunta. Esto es claro en obras como: La raza cosmica e Indologia de José
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Vasconcelos, El perfil del hombre y la cultura en México de Samuel Ramos; Siete
ensayos de interpretacion de la realidad peruana de Mariategui; Los negroides del
colombiano Fernando Gonzélez, y Ameérica, tierra firme de German Arciniegas, por
solo mencionar algunos.

Es en este clima como resurge con fuerza el problema de la filosofia
latinoamericana, especialmente en México, con el espafiol Jos¢ Gaos y su discipulo
Leopoldo Zea. Ellos, siguiendo el historicismo de Ortega y Gasset, le apostaron
a la necesidad de estudiar las propias realidades, la circunstancia americana, para
salvarla. De ahi surge el problema de la identidad latinoamericana como problema
filosofico. Este impulso dado a la filosofia latinoamericana no hubiera sido posible
sin el apoyo del gobierno nacionalista del presidente mexicano Lazaro Cardenas,
la inmigracion de intelectuales, profesores y traductores espafioles que llegaron a
Meéxico en los afios treinta y fueron recibidos en la Casa de Espafia, hoy Colegio
de México; sin el proyecto editorial del Fondo de Cultura Econémica de México de
Daniel Cossio Villegas y sin los proyectos que promovid José Gaos en una generacion
de intelectuales interesados en el pensamiento filosofico de la region.

Este proyecto filosofico se justificaba con mayor fuerza si se tiene en cuenta el
inicio de la Segunda Guerra Mundial, y la crisis espiritual y cultural de Europa que
se hizo patente. Esa crisis llamaba a la filosofia latinoamericana a tomar su propio
rumbo. Al respecto dijo Leopoldo Zea:

América vivia comodamente a la sombra de la cultura europea. Sin embargo,
esta cultura se estremece en nuestros dias, parece haber desaparecido en el continente
europeo [...] Quien tan confiado habia vivido a la sombra de un arbol que no habia
plantado se encuentra en la intemperie cuando el plantador lo corta y echa al fuego por
inutil. Ahora tiene que plantar su propio arbol cultural (1983, p. 189).

Los frutos de esa filosofia se cosecharian a partir de los afios sesenta, época en la cual
floreceran también las ciencias sociales criticas.

2.2. La filosofia de la liberacion y el pensamiento actual en América Latina

2.2.1. La filosofia de la liberacion y su contexto

La realidad latinoamericana de los afios 60 se caracteriza por convulsiones politicas
y cambios sustanciales en lo econémico, social y cultural. Es la época de la crisis de
la llamada Edad de Oro del Capitalismo que se habia iniciado después de la Segunda
Guerra Mundial, asi como la crisis en el continente del modelo desarrollista. Asi
mismo, es la efervescencia de la Revolucion cubana de 1959 y su impacto en laregion,
entre otras cosas, en las nacientes guerrillas en Argentina y en Colombia, hecho que
se enmarca ya dentro de la llamada Guerra Fria y la paranoia anticomunista de los
norteamericanos. Por su parte Argentina vive una dictadura y un agitado movimiento
politico. También se vive el impacto de la Revolucion cultural y del Mayo francés
del 68 con su influencia sobre los modos de vida de la juventud.
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Es la época del surgimiento en Latinoamérica de la Teoria de la dependencia
de Enrique Cardozo y Enzo Faletto, que mostré que el subdesarrollo se debia a
las relaciones econémicas desiguales entre el centro y la periferia. La causa de esa
desigualdad era historica y estructural y se enraizaba en el neocolonialismo y la
manera dependiente en que Latinoamérica se habia insertado al mercado mundial
desde el siglo XIX. En sintesis, existia un desarrollo desigual del capitalismo
reproducido en parte por las burguesias nacionales dependientes que funcionaban
como enclaves de las burguesias y los poderes econdomicos transnacionales.

Por otro lado, en 1968 surge la Teologia de la liberacion en Medellin, Colombia,
que tuvo como a uno de sus precursores al sociélogo y cura guerrillero Camilo Torres
Restrepo. Esa teologia reconocié la dependencia y el subdesarrollo econdémico
de América Latina, de tal manera que aposto por la liberacion de los pobres y los
oprimidos; privilegio la praxis evangélica sobre la dogmatica misma, siendo una
teologia situada historicamente, que se alimentaba de las ciencias sociales para el
diagnostico de la realidad latinoamericana.

Ademas de la Teoria de la dependencia y la Teologia de la liberacion, surgid la
Sociologia de la liberacion de Orlando Fals Borda. Esta sociologia critico el dualismo
positivista sujeto/objeto, puso de manifiesto las relaciones entre geopolitica, poder y
saber, y denunci6 el uso inadecuado de metodologias sociologicas extranjeras para
el analisis de las formaciones sociales y economicas latinoamericanas.

Es en este contexto donde surgio, segiin Enrique Dussel y Juan Carlos Scannone,
la filosofia de la liberacidn (en adelante, FL) en el II Congreso Nacional de Filosofia
celebrado en Argentina en 1971. Esta corriente filosofica —la mas importante que
se ha producido en América Latina hasta hoy— estuvo conformada por distintos
intelectuales y no fue un proyecto monolitico, organico y unitario de pensamiento,
pero si compartié unos acuerdos basicos sobre la funcion social, politica y liberadora
de la filosofia (Arpini, 2010, p. 127). Ademas de Scannone y Dussel, formaron parte
de este movimiento, en diferentes épocas, Alberto Parisi, Anibal Fornari, Leopoldo
Zea, Abelardo Villegas, Horacio Cerutti, Arturo Andrés Roig, Mir6é Quesada, Carlos
Cullen, Rodolfo Kusch y Osvaldo Ardiles, entre otros. La nueva corriente filosofica
fue lanzada a nivel continental en México en 1975. De alli surgié su manifiesto mas
conocido, la Declaracion de Morelia. En este orden de ideas, vamos a caracterizar a
continuacion la FL:

a) La FL parte de la necesidad de superar la dominacion, entendida esta como:

Una relacion entre dos instancias, que pueden ser personas, o clases, o paises,
relacion tal que A domina a B, tiene el poder de decision de lo que es fundamental
respecto de B. [Por su parte] B, que es dominado, sufre como resultado [...] una falta de
posibilidades de desarrollo, una limitacion, es decir, todo lo que puede ser considerado
como defectivo (Salazar, 1995, p. 152).

Esta dominacion explica la dependencia econdmica, tecnologica, politica y
cultural de Latinoamérica, problemas que llevan a pensar en las posibilidades de su
cancelacion y que en la época enfrentaron al peruano Augusto Salazar Bondy y al
mexicano Leopoldo Zea, debate que antecedid el nacimiento de la FL (Zea, 1969).
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b) Debido a esa dominacion, la filosofia en América Latina es una filosofia
dependiente, imitativa, inauténtica, que reproduce la dependencia, «una novela
plagiada», una mera copia de la filosofia hegemodnica europea (Salazar, 1995).
De tal manera que la superacion de la dominacion debe partir de la toma de
conciencia de esa dominacion. Solo asi es posible postular positivamente la
posibilidad de una filosofia de la liberacion.

c) La FL se plantea entonces, como una filosofia original, nueva, desde América
Latina, que parte de la realidad, de la circunstancia propia de los paises
latinoamericanos. Dice Scannone: «Nos proponiamos filosofar a partir de nuestra
situacion real, en didlogo interdisciplinar, y desde una perspectiva historico-
socio-cultural latinoamericana» (2014, p. 147). Es decir, un pensar situado con
una mision «critico liberadora» (Dussel, 1994, p. 320). La filosofia nace de la
praxis misma de liberacion. Por eso, es necesario superar la filosofia académica,
profesoral, especialista, que se desentiende de los problemas reales y permanece
solo en su torre de marfil. La FL recoge, pues, el viejo llamado de la filosofia
latinoamericana de atender a las necesidades y a las problematicas propias de la
region, tal como lo habia planteado Juan Bautista Alberdi en el siglo XIX.

d) En 1971 Enrique Dussel publicod el primer texto que aludia de forma central
al nuevo movimiento: Metafisica del sujeto y liberacion. En €l sostuvo que el
ego europeo cartesiano habia fundado una metafisica de la subjetividad como
dominio, como voluntad de poder que en la practica historica significo el
dominio de Europa sobre la periferia. Desde entonces, y como consecuencia del
colonialismo europeo, la periferia habia sido saqueada, explotada, dominada,
oprimida y negada. El ego conquiro de Europa dio origen al eurocentrismo y con
¢l se justificd ideologicamente la dominacion del otro. Desde ese momento «el
centro es, la periferia no-es» (Dussel, 2014, p. 27).

e) Por esa razén, la FL parte del pobre, el oprimido, los campesinos, las etnias, los
pequefios propietarios, los explotados, la mujer en el sistema machista, el obrero
que vive en la miseria en la periferia. Es decir, del pueblo, el cual es definido
como «el bloque social de los oprimidos en las naciones [...] en fin, la poblacion
periférica nacional negada desde la centralidad de las capitales o regiones
capitalistas privilegiadas en los mismos paises dependientes» (Dussel, 2014, p.
121). Esta categoria de pueblo ha sido ampliada por Dussel a los inmigrantes,
los desplazados internos por la violencia (en el caso colombiano son mas de dos
millones), los indigentes, los sirvientes domésticos, los parados y los negros. Es
lo que él en su Etica de la liberacion en la edad de la globalizacién y la exclusion
de 1998 ha denominado «las victimas» del sistema. El pueblo entendido de esta
manera amplia es, entonces, el sujeto de la liberacion.

f) La liberacion es la supresion de las cadenas de la dominacién y la dependencia
econdmica, politica, cultural, etc. La liberacion se da con la irrupcion de lo nuevo,
lo auténtico, como superacion de la totalidad dominadora vigente. La FL busca el
reconocimiento del Otro, del pobre excluido, exterior, que interpela al dominador
y a su injusticia. Aqui el sujeto es concebido como un ser libre, que hace la historia
en medio de sus condicionamientos. Por eso, la liberacion busca un ser humanista,
que persigue la realizacion de la persona y de la comunidad en el tiempo histdrico.
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g)

h)

Por eso, la FL no es solo una filosofia de la periferia, de la exterioridad
(trascendentalidad interior a la totalidad), sino que tiene vocacioén universal,
pues busca la liberacion de las victimas, de los negados por el sistema-mundo
capitalista actual, ya que la victima misma habita también el centro, el corazéon
de los paises metropolitanos. Asi las cosas, se busca también la liberacion de
las victimas de Latinoamérica, Asia, Africa y los paises desarrollados. Para esa
liberacion mundial se requiere un dialogo cultural e interfilos6fico mundial tal
como lo han venido planteando Raul Fornet-Betancurt (2004), Josef Esterman
(2009) y el propio Dussel.

En teoria politica, el autor que ha ido mas lejos es Enrique Dussel. El ha venido
trabajando en los ultimos 15 afos en una politica de la liberacion en tres tomos.
Frente a esta apuesta, hay que decir varias cosas: i) El objetivo de la politica
debe ser la vida humana: su produccion, reproduccion y desarrollo o aumento
cualitativo. Esto equivale a que la politica debe «producir y reproducir la vida
de los oprimidos y excluidos, las victimas, descubriendo las causas de dicha
negatividad, y transformando adecuadamente las instituciones, lo que de hecho
aumentara la vida de toda la comunidad!» (Dussel, 2006, pp. 102-103); ii) La
elaboracion de una politica de la liberacion en América Latina exige la superacion
del helenocentrismo y el eurocentrismo, para plantear una historia mundial y
critica que resitue el papel de la periferia en la constitucion de la modernidad
y sus aportes. En este sentido, es clave entender que la modernidad se origina
para Dussel a partir de 1492 con el inicio de la constitucion del llamado sistema-
mundo-moderno-colonial (Dussel, 2007); iii) el pueblo es el sujeto politico, es
un actor colectivo que se forma en momentos limite: con sus necesidades, sus
demandas (no como sujeto sustancial de la historia), puede entrar en estado de
rebelion y transformar las instituciones dando origen a un nuevo orden politico.
Aqui no se excluye la posibilidad de la revolucion, pero estas son excepcionales
en la historia; iv) El Estado debe ser controlado por el poder ciudadano (Dussel,
2006, p. 154) y la sociedad civil, pues al fin y al cabo el gobierno es solo un
poder delegado, que manda obedeciendo a la comunidad («poder obediencialy).
En este sentido, el Estado del futuro sera un «Estado virtual», descentralizado,
pluriculturalista, que da autonomia a la sociedad civil y a los distintos sectores que
la conforman (Dussel, 2006, p. 153-155). No se trata, pues, de la disolucién del
Estado, pues este es: «una institucion necesaria para la permanencia y aumento
de la vida humana» (Dussel, 2009, p. 262), y finalmente; v) la FL plantea un
imperativo ecoldgico, que busca hacer frente a la destruccion actual de la vida:
este imperativo dice: «jDebemos actuar de tal manera que nuestras acciones e
instituciones permitan la existencia de la vida en el planeta Tierra, para siempre,
perpetuamente! La vida perpetua es el postulado ecoldgico-politico fundamentaly
(Dussel, 2006, pp. 131-132).

De esta manera, la economia se transforma en un subsistema de la ecologia,
poniéndose al servicio de la vida, y no la vida al servicio de la economia. Aqui, la
ecologia toma un papel central, ya que el mantenimiento de la vida del planeta, de la
vida biologica, tiene prioridad frente a la economia, la politica y la cultura: «se trata
de la condicion absoluta de todo el resto» (Dussel, 2009, p. 222); es su condicion de
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posibilidad, por eso es urgente hoy una politica ecologica que garantice la vida y los
derechos de las generaciones futuras.

2.3. Los didlogos y los retos actuales

La Declaracion de Morelia, que dio a conocer la filosofia de la liberacion en todo
el continente, se firmd en 1975 (Zea, 1989, pp. 339-348). No fue un manifiesto
exclusivamente para América Latina, también lo fue para Asia y Africa. Fue una
declaracion que llamo a una liberacion universal, pues la dominacion, la opresion y
la explotacion deberian eliminarse de la faz de la tierra. Hoy, 41 afios después, y a
pesar de las transformaciones de nuestra época, podemos decir que sus postulados
conservan una gran vigencia, pues aun no hemos logrado construir un ser humano
pleno, digno, libre y solidario, es decir, aun no se ha dado una «afirmacion plena del
hombre, del hombre concretoy.

Si la Declaracion postulaba el derecho de todo pueblo a la libertad como
autodeterminacion, hoy se ve como la intervencion en otros pueblos, tomando como
excusa la lucha contra el terrorismo y la «guerra preventiva» ha negado ese derecho
a la autodeterminacion. Las intervenciones de Estados Unidos, Rusia y la Unién
Europea en Medio Oriente son prueba de que en este punto no se ha avanzado nada.

Si la Declaracion llamaba a una solidaridad horizontal, hoy se ve que un atentado
terrorista en Paris o en Bélgica genera la solidaridad de los poderosos, de los paises
desarrollados, pero si ocurre un atentado en Turquia, la comunidad internacional
puede permanecer calladamente en la indiferencia y en la impasibilidad. Eso se
debe a que el mundo actual tiene su propia antropo-geopolitica donde existen seres
humanos de primera categoria y seres humanos de tercera categoria o, que incluso,
no son tratados como humanos. Esa realidad es un rezago de la llamada division del
mundo entre gente civilizada y gente barbara, una herencia del eurocentrismo.

Si la Declaracion llamaba a que los derechos y los valores creados por la cultura
occidental se hicieran extensivos a toda la humanidad, al hombre en general,
hoy vemos como la igualdad, la libertad, la dignidad, el derecho al trabajo, a la
salud, la educacion, la alimentacion, la vivienda, etc., solo son disfrutados por una
minima parte de la poblacion del planeta. Las frecuentes hambrunas en Africa, la
explotacion laboral en Asia en manos de las multinacionales, la situacion de la vida
de los inmigrantes en Europa, lanzados a la vera de la vida; de los ancianos dejados
en asilos y abandonados por sus familiares, dejados a los vaivenes de sus ultimas
soledades... parecen demostrar que solo el darwinismo social es universal.

Si la Declaracion denunciaba la dependencia como realidad en lo politico,
econdmico y cultural, estas dependencia se mantienen vigentes. En gran parte,
los paises del Norte ejercen una tutoria politica sobre los de Sur; las economias de
América Latina y Africa siguen subordinadas a Europa o Estados Unidos; incluidas
en la llamada fiesta de la globalizacién, pero incluidas para ser expoliadas; incluidas
de manera desigual y desventajosa. En la actualidad, las necesidades energéticas y de
crecimiento industrial de Europa, China y Estados Unidos, han sometido a los paises
del Sur a costos irreparables. Las multinacionales mineras, energéticas, madereras,
etc., se apoderan de paramos, rios, quebradas, bosques, grandes extensiones de
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tierras, en paises como Peri, Honduras y Colombia. Contaminan el agua de las
comunidades locales y someten pueblos, como los Wayuu del Caribe colombiano,
a morir de sed. En los paises de la periferia desigualmente vinculados al mercado
mundial, los Estados se han convertido en Estados-policia que protegen los intereses
del gran capital y de los paises desarrollados. Lo que en el Norte se llama necesidad
de crecimiento econoémico, en el Sur se disfraza de inversion extranjera. En realidad,
la inversion extranjera en el Sur encubre la acumulacion por desposesion: acumulan
unos a costa de la desposesion de los medios de vida de otros.

Este tipo de dominacion econdmica, que también causa dependencia tecnologica,
esta generando dafios irreparables en la naturaleza. Es, en realidad, una colonialidad
sobre la vida. Es la toma de la vida por el capital. Si la naturaleza es un circuito
de vida, la intervencion minera, por ejemplo, desarticula ecosistemas, acaba con
especies, produce migraciones animales, etc., interrumpiendo los circuitos vitales.

Si la Declaracion de Morelia llamaba a cancelar la dependencia cultural, esta se
mantiene gracias a la época de la publicidad universal y de la sociedad del espectaculo.
En ultimas, las ideas de progreso, desarrollo y buena vida humanos, se mantienen
atados a la idea de progreso y de desarrollo de las sociedades euronorteamericanas,
que de esta manera imponen sus formas de ver, comprender y estar en el mundo,
como si este fuera el mejor de los mundos posibles, ocultando e in-visibilizando
cualquier intento distinto de construir alternativas vitales.

Este panorama descrito de forma incompleta, pone de manifiesto que muchos de
los postulados de la Declaracion de Morelia son utopias inconclusas y que, como tal,
seguiran sirviendo de foco orientador para la praxis social y politica de la region. Sin
embargo, el pensamiento latinoamericano actual ha hecho avances significativos que
de forma directa o indirecta esta generando practicas nuevas contrahegemonicas y de
resistencias. Veamos algunas corrientes:

a) Las teorias decoloniales, herederas de la FL, y extendidas hoy por gran parte de
América Latina, han recogido su critica al eurocentrismo y se han propuesto
desmontar las herencias coloniales del Imperio espafiol y del neocolonialismo
del siglo XIX. Esto quiere decir que hay que superar la colonialidad del saber en
las distintas disciplinas, luchar contra la violencia epistémica impuesta por los
centros hegemonicos, reformar la Universidad y su organizacion por disciplinas,
creando universidades interculturales, y recuperar los saberes tradicionales
de las comunidades. Igualmente, hay que superar la colonialidad del poder
lo que quiere decir que hay que enfrentar el sentimiento de inferioridad del
latinoamericano y el consecuente esnobismo cultural por el Norte. La lucha
contra la colonialidad del poder implica también superar el racismo historico que
ha fundamentado la superioridad de las aristocracias latinoamericanas. Se trata,
en fin, de descolonizar el ser, de erradicar de la vida cotidiana y el lenguaje las
practicas racistas, machistas, patriarcales y logocéntricas hegemonicas (Castro-
Gomez y Grosfoguel, 2007).

b) El pensamiento intercultural, por ejemplo, de Ratl Fornet-Betancourt, Catherine
Walsh, Josef Esterman (2009), entre otros, le ha apostado a un didlogo entre
culturas, que busca «la transfiguracion de lo propio y de lo ajeno con base
en la interaccién y en vistas de la creacion de un espacio comun compartido
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determinado por la con-vivencia» (Fornet-Betancourt, 2001, p. 47). Se trata de
ver cada cultura como producto de la interaccion de otras culturas; de ver la
historia y el pensamiento filoséfico como un producto intercultural. Este didlogo
favorece el conocimiento de lo propio, de lo ajeno y la creacion de espacios
comunes con miras a determinar las posibilidades de ser, que pueden convertirse
en contenidos programaticos que alimente la agenda de los movimientos
sociales. La filosofia intercultural fomenta el reconocimiento de la dignidad
del otro, la diferencia y el pluralismo a la vez que implica luchar contra el
eurocentrismo, superar el academicismo y abogar por una filosofia como saber
contextual, practico-reflexivo, liberador, que reivindica la justicia histérica con
los afroamericanos y los indigenas.
Estas filosofias han recogido las demandas de los animalistas, los ambientalistas,
el feminismo, los movimientos indigenas y antirracistas, los distintos movimientos
sociales, proporcionandoles un mayor autoconocimiento y puntos de vista reflexivos
y autocriticos con miras a la accidn politica por medio de la creaciéon de una
voluntad comun, articulando las demandas y sus necesidades, buscando conquistar
la hegemonia politica de la sociedad (Laclau y Mouffe, 1987).

El pensamiento latinoamericano critico actual intenta construir una
contrahegemonia partiendo desde las bases, desde los grupos subalternos,
apostandole a la creacion de una ciudadania participativa, multicultural, que controla
democraticamente al Estado, tal como lo propone el socialismo del siglo XXI (Borén,
2014). Estas nuevas corrientes de pensamiento defienden las tradiciones culturales,
los recursos naturales; le apuestan a la creacion de economias alternativas criticas del
desarrollismo, el productivismo (Escobar, 2014) y la nocioén de progreso (Pachon,
2013); abogan por el fortalecimiento del Estado y el control de los mercados y la
economia. Es, en tltimas, una lucha por la supervivencia; una lucha contra el secuestro
de la democracia por parte del neoliberalismo y la economia financiera. Eso explica
las constantes marchas y expresiones de resistencia en contra de la privatizacion de
la educacion, la venta de las empresas hidroeléctricas, la enajenacion de los bienes
nacionales, la destruccion del medio ambiente por las transnacionales, la lucha
contra las empresas mineras, las protestas contra los despidos masivos, el rechazo
de la corrupcion y, en general, la incansable lucha por la dignidad y la liberacion
del hombre. En todas estas tareas se aprovechan los contenidos liberadores que el
pensamiento de Occidente ha legado a la humanidad.

Conclusiones

La filosofia latinoamericana de los ultimos dos siglos es producto de la interaccion
con Europa y otras latitudes, pero no ha sido un pensamiento meramente mimético,
pues tanto el positivismo, como el liberalismo, el indigenismo, entre otras corrientes,
han buscado dar respuesta a las necesidades especificas del continente. Ha sido un
pensamiento contextual, situado, que le ha dado una impronta propia al pensamiento
foraneo. En eso consiste su originalidad. Por otro lado, en laactualidad, hay una filosofia
creativa, rigurosa, como la de Enrique Dussel, Mauricio Beuchot o Santiago Castro-
Gomez, por solo mencionar tres ejemplos, que piensa los problemas contemporaneos
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sin ningiin complejo de inferioridad. De tal manera que con ellos y otros filosofos
jovenes se abre un futuro promisorio para la filosofia en América Latina.
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Abstract

This paper draws a map for understanding of Latin America’s intellectual development, start-
ing from the nineteenth century to the so called Latin American liberation philosophy that
was developed in the 60s and still has remarkable achievements. This research shows the
path that Latin American thought has followed in search of authenticity and originality, while
highlighting its main discussions and contributions.
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