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Resumen

En este articulo queremos ofrecer un panorama distinto, incluyendo al filésofo
panameno Ricaurte Soler y entendiendo a la filosofia de la liberacién como un
movimiento amplio y heterogéneo; pero, ademas, como una escuela de pensamiento
filoséfico con un compromiso politico transformador. A lo largo de su propio desarrollo
historico se hace inmanente. Es un movimiento filos6fico con actualidad, porque tiene
algo para decir en estos tiempos de guerra y pandemia, en donde la afirmacion de la
vida deviene como el principio articulador para la praxis liberadora.
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Abstract

In this article we want to offer a distinct panorama, including the Panamanian
philosopher Ricaurte Soler and understanding the philosophy of liberation as a broad
and heterogeneous movement; but also, as a school of philosophical thought with a
transformative political commitment. Throughout its own historical development, it
becomes immanent. It is a timely philosophical movement because it has something to
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say in these times of war and pandemic, where the affirmation of life becomes the
articulating principle for liberating praxis.

Keywords: Liberation, philosophy, thought, domination, life

Introduccion

En este articulo primero abordaremos el tema de la filosofia de la liberacién como
un movimiento. Esto significa pensarlo en un sentido mas amplio que al circunscrito
solo a la filosofia de la liberacién argentina. Al hacerlo asi, incorporaremos a otros
pensadores. De esta manera, tendriamos una visién integral de su desarrollo. Esto
no quita la importancia de la filosofia de la liberacion argentina en el movimiento
filosofia de la liberacion en general, y esta a su vez como una de las expresiones mas

visibles del pensamiento filos6fico latinoamericano.

Juan Carlos Scannone, afirma lo siguiente: “La filosofia de la liberacion (FL) nacio
en nuestro pais, en 1971, a partir de la toma de conciencia de un grupo de fil6sofos
acerca de la injusticia estructural que oprime a las mayorias populares en América
Latina” (Scannone, 2013, p. 11). En un sentido amplio, abordar la filosofia de la
liberacién como movimiento no solo se circunscribe al grupo de filésofos argentinos,
sino a toda esa gama de preocupaciones por la liberacién que fueron articulando
diversos pensadores a lo largo de toda nuestra Abya Yala3s. Ahora bien, esto no niega
la pertinencia del grupo argentino, solo que piensa la cuestién en un sentido méas

amplio.

Como movimiento quiero dar cuenta también sobre su proto inicio y como se expresd
esa preocupacion en un pensador panamefio como Ricaurte Soler4. Por actualidad,
quiero evaluar y es mas bien un esfuerzo colectivo, si la filosofia de la liberacion nos
puede decir algo hoy, en este marco global de complejidades, entre guerra y
pandemia. De ser asi, como desarrollarlo en estricto sentido inmanente. Como
movimiento, la filosofia de la liberacion, aquella propuesta en que la liberacion era

el contenido, en muchos paises de nuestra Abya Yala, diversos pensadores se

3 Nuestra Abya Yala es una reapropiacion del nuestra América de José Marti, traduciendo América por Abya
Yala en dulegaya.
4 Para una aproximacion al pensamiento de Soler, véase (Montiel & Rodriguez Reyes, 2019).



abocaron a reflexionar concretamente sobre la dominacion y sobre las practicas

liberadoras que buscaban poner fin a esa abominacion.

Quiero aclarar que, la filosofia de la liberacion la estudiamos y la ejercemos desde un
espectro mas amplio, el del pensamiento filoso6fico latinoamericano, sobre esto,
diversos autores y de diversas generaciones ya han abordado el tema desde esta
denominacién propiamente, como Beorlegui (2010), Cerutti (2011), Guadarrama
(2012), Pachén Soto (2015), Carmen Bohoérquez (2011) entre otros y otras. Si nos
percatamos de las fechas de publicaciéon, nos daremos cuenta de su reciente
aparicion, lo que denota la renovaciéon por el interés sobre la cuestiéon en si. Sin
embargo, resulta enriquecedor volver sobre la filosofia de la liberacién como

movimiento y analizar su actualidad.

Por otro lado, esté la conviccion de que el sentido de la filosofia de la liberacion tiene
siglos de existencia. Es una forma de resistencia, por lo menos, desde la estructural
y sistematica imposicion de lo que Anibal Quijano trabajé como “colonialidad del
poder”. A partir del encubrimiento, como diria Dussel, no descubrimiento, de 1492
de nuestra Abya Yala. En esto es necesario ser sutil. Antes de 1492 ya teniamos toda
una cosmovision muy rica. No es que todo empieza desde esa fecha, muchas veces
caemos en esa idea fetichista equivoca. Ya los pueblos aurorales de nuestra Abya
Yala tenian miles de afios de existencia. Una multiplicidad de factores hizo posible
la dominaciéon del imperio espanol sobre nuestros territorios, expoliando los
recursos naturales y minerales durante siglos, en detrimento incluso de nuestra

propia espiritualidad.

Lo que surge a partir del encubrimiento de 1492 es la experiencia sistematica de
dominaciéon a partir de un patrén de poder mundial que ya hemos dicho, se
denominé: “colonialidad del poder”. Como forma de resistencia surgen diversas
acciones e, incluso un pensamiento filos6fico como respuesta a esa dominacién. El
proyecto filosofico en ese sentido es el de la liberacion de nuestros pueblos y, con
ellos su cosmologia, aplastada por el imperialismo espafiol y la modernidad
capitalista que emergia en esa contradiccién respectivamente. Esto tltimo, tiene

mucha importancia porque siempre hemos terminado dominados por un imperio y



su racionalidad instrumental, o por lo menos bajo su paragua de influencias. Asi,
sucesivamente en nuestro caso, Panama, fuimos colonizados por el imperio espanol,
luego nos independizamos en 1821, esa fue nuestra primera emancipaciéon, ahora nos
falta una segunda, de mayor alcance epistemologico y politico, mas allad de la
servidumbre de cipayo. Pero para nuestra particularidad nos constituimos una
republica en 1903, bajo la dominacion del imperio estadounidense, de tal forma que,
la liberacion e incluso el antiimperialismo, sera un tema de fondo, cuya toma de

conciencia es fundamental.

La filosofia de la liberacion como movimiento

Somos deudores de Joel Rojas5 (2021), el analisis de la filosofia de la liberacion como
movimiento, por eso él en un reciente articulo Augusto Salazar Bondy, filésofo de
la liberacién peruana plantea una vision de la filosofia de la liberaciéon como
movimiento, es decir, méas all4 del grupo argentino, aunque el mismo Enrique Dussel
uno de los miembros méas conspicuos ha sefialado la importancia de Bondy para la
filosofia de la liberacion en sentido estricto. La propuesta de Rojas consiste en pensar
a este movimiento mas alld de los filosofos argentinos quienes explicitamente
empezaron a usar frecuentemente la denominacion “filosofia de la liberaciéon”, en ese
sentido si hacemos el ejercicio desde Panama, nuestro filésofo mas representativo

en esa lid seria Soler.

Entrando en materia sobre la denominacion filosofia de la liberacion, no podiamos
entrar sin hacer este primer bosquejo mas amplio. Podemos decir que, en un sentido
méas amplio, entendemos a la filosofia de liberacion como una respuesta a la
dominaciéon del encubrimiento del imperio espanol sobre gran parte de nuestra
Abya Yala. Pero, en sentido estricto cuando se usa con frecuencia la denominacion
filosofia de la liberacion, explicitamente, es mas reciente. También téngase en cuenta
que, esta acepcion tampoco muestra un bloque homogéneo, desde su surgimiento

constatamos sectores en su interior: “el sector populista y el sector critico del

5 Profesor en la Universidad Nacional Mayor San Marcos, Peru.



populismo” (Cerutti Guldberg, p. 302). Lo cual tendra incidencia en los

posicionamientos politicos concretos ulteriores.

También hay que aclarar y de eso se trata la filosofia, de ser rigurosos. En cuanto
movimiento se amerita aclaraciones. El movimiento en sentido amplio es cuando
una generacion de varios filésofos y pensadores reflexionan en torno a una
problematica, en este caso la liberacion. El movimiento en sentido estricto es cuando
una generacion de varios filosofos y pensadores reflexionan explicitamente bajo la
denominacion filosofia de la liberacion como en el caso del grupo de los argentinos.
Los referentes de lo primero, aquellos méas conocidos fueron Leopoldo Zea y Augusto
Salazar Bondy. Pero aqui también me gustaria incluir a Soler, quiza en este contexto
sea el menos conocido, pero no menos importante. Los referentes de lo segundo,
podemos mencionar a Enrique Dussel, Cerutti, Scannone y Roig, Dina Picotti entre

otros y otras.

Asi que, a continuacion, haremos la exposicion de estos dos sentidos de la filosofia
de la liberacion. La referencia fundamental de la filosofia de la liberacion es la
realidad misma y los procesos en ella. Es decir, la primera referencia de la filosofia
de la liberacién son las contradicciones de la sociedad. No son los libros o autores
unicamente. Ahora bien, por estar planteAndonos esto en una comunidad
universitaria no podemos desprendernos de los libros y los autores, sino que estamos
en dialogo con ellos para interpelar la realidad. En ese sentido, la filosofia de la

liberacion encara la realidad y sus procesos de forma inmanente.

Empecemos siguiendo ese orden. Como habia senalado, quisiera plantearle algunos
supuestos sobre Soler, fue un filésofo panameno que estudi6é en Paris, en la Sorbona
y escribi6 un libro que fue el resultado de su tesis que se titulé El positivismo
argentino, el sustento en el 1958 y, el 1959 ya estaba el libro impreso en Panama, de
esa edicion hubo algunas resefias en Estados Unidos, Argentina y Espaiia. Pero diez
afios después, se publico en la editorial Paidos, ampliamente reconocida
internacionalmente y en una muy ponderada coleccion: Biblioteca América Latina,

dirigida por Roberto Cortes Conde, Tulio Halperin Donghi y Nicolas Sanchez-



Abornoz. Soler estuvo conectado a las grandes editores y personalidades de su

tiempo.

En la obra en cuestion, hay un conjunto de supuestos sumamente interesantes para
eso que hemos denominada filosofia de la liberaciéon en un sentido amplio. Soler nos
lleg6 a decir que el positivismo de nuestra América es autonomo e independiente del
francés. Es decir, no es un calco y copia. Y, que, por ejemplo, José Ingenieros es uno
de los autores mas importantes en esa linea. Estudiar el positivismo en nuestra
region nos puede dar muchas luces de lo que es filosofar desde nuestras realidades
de forma auténoma en didlogo con lo foraneo. Ya que, si el positivismo nos invitaba
a pensar desde la experiencia, la nuestra era por lo menos distinta de la europea, si
reproduciamos esa forma de pensar asi tan cual, seria eurocentrismo, y eso no
responde a nuestras particulares complejidades. Es decir, teniamos que vérnosla con
nuestra propia realidad y no con los textos y pensadores del viejo continente que
habian pensado desde sus contextos. Ahora nos tocaba a nosotros hacer lo mismo

por nuestra cuenta, sin la tutela eurocéntrica.

Ahora bien, esto Soler no se lo habia sacado del sombrero como un mago. Ya habia
todo un trabajo en el campo de la historia de las ideas con el impulso de un europeo.
Para que no haya un malentendido no somos antieuropeos, reconocemos su aporte
a la filosofia, contrario al eurocentrismo, ideologia que no reconoce lo distinto y se
erige como superior ante las demas filosofias. En todo caso, estamos contra el
eurocentrismo que es algo distinto. Pero ese es otro tema. Me refiero a José Gaos y
su labor en el Colegio de México, a Leopoldo Zea, Luis Villoro, Maria del Carmen
Rovira entre otros y otras. En fin, la llegada de Gaos en 1938 a México, reconocido
ampliamente por sus traducciones, y al Colegio particularmente, propulso la historia
de las ideas en ese medio. Segun Villoro, el toque de profesionalismo lo dio Gaos.
Queremos enfatizar que el filosofo espainol que habia sido expulsado por los
franquistas formo a los futuros filésofos latinoamericanos involucrandolos en sus
propios problemas. Asi, convenci6 a Zea que iba a estudiar a los griegos, que mejor
estudiara al positivismo mexicano. La historia de las ideas tom6 esa direccién con
Gaos, de tomarse en serio las ideas del contexto historico y cultura de nuestra Abya

Yala. Asi, va desarrollando toda una tradicion de la que Soler es parte. Cuando él en



la década de los cincuenta empieza a trabajar la historia de las ideas en Panama y

Argentina, ya habia un trabajo con Zea y todo el seminario de Gaos.

Soler se tomara muy en serio la historia de las ideas. Su obra temprana, en efecto,
sera sobre esa tematica. Es decir, poner sobre la mesa el trabajo ya hecho pero que
no reconocemos o que no le damos el resalte que se merece por estar impregnados
ideologicamente por el eurocentrismo. Virus del que esta contagiado gran parte de
los departamentos de Filosofia de nuestra Abya Yala. Soler hard un trabajo
sorprendente en esa direccion, de poner sobre la mesa algunas ideas, supuestos,
trabajos que se mantenian ocultos bajo la maleza eurocéntrica. En 1968 publicé un
texto que hasta entonces pasaba desapercibido y que a simple vista no parece tan
importante. Resulta que es un libro Justo Arosemena titulado Apuntamientos para
la introduccién a las ciencias morales y politicas. Resulta que este panameiio (en el
contexto histérico de que Panama formaba parte de Colombia) habia dicho algo muy
parecido incluso llega a hablar de “factibilidad” de lo que decia Auguste Comte en el
Discurso sobre el espiritu positivo de 1804; el pequeio detalle es que Arosemena lo
dijo cuatro afios antes y es un francés el considerado el padre del positivismo y no un
panameno. La cuestion es que si queremos hacer una fundamentacion de las ciencias
sociales tenemos que vérnosla con un panameno que se llamo Justo Arosemena. Eso
Soler lo pone sobre la mesa, porque se tomd muy en serio la historia de las ideas,

desarrollar las propias ideas contextualmente.

Soler también tomo partido sobre la discusion de la filosofia en sentido estricto, es
decir, sobre el grupo argentino. Si bien podemos considerarlo como un fil6sofo parte
del movimiento, es critico de la filosofia de la liberacion argentina. Ambos sectores
de la filosofia de la liberacion argentina publicaron en la revista Tareas, fundada por
Soler en 1960. Pero Soler criticaba segun cierta desviacion de esta, ante los
problemas concretos de nuestra Abya Yala. Asi, decia en La nacion
hispanoamericana. Estudios histérico-criticos sobre la idea nacional-
hispanoamericana, decia que, “a partir de una inspiracion genérica en la Filosofia
de la liberacion, intenta sustituir la metodologia marxista en el enfoque teorico de la
cuestion nacional-hispanoamericana” (Soler, 1978, p. 9). Soler en esta obra no

abandona el analisis de clases que, en la filosofia de la liberacion argentina, en el



sector populista, no tuvo buena acogida, sino en un Dussel de la década de los
ochenta, cuando empieza a estudiar sensatamente a Karl Marx. A pesar de los niveles
de atraso del desarrollo del capitalismo en Panama, no le permitieron a Soler
desarrollar un analisis de clase propiamente, si le permitié6 ver como esas otras

propuestas se amilanaban por otros enfoques.

Ahora bien, habiendo dicho todo esto, no queremos restar un apice de importancia
a la filosofia de la liberacion argentina y su centralidad en el desarrollo del
pensamiento filoséfico latinoamericano. En un texto sobre el origen de la filosofia
de la liberacion, Dussel plante6 la fecha de 1969 y Juan Carlos Scannonne otro gran
referente (Dussel se referia a él como el viejo como sinénimo de maestro) plante6
1971, como el inicio de las cogitaciones liberacionistas argentinas. Asi, la filosofia de
la liberacion en sentido estricto, la argentina, surgié en ese contexto historico de
1969-1971. La filosofia de la liberacion argentina logr6 mayor visibilidad en el
conjunto del movimiento de un pensamiento filos6fico latinoamericano por la
liberacion; ademas, desde sus inicios se autodenominaron filésofos de la liberacion.
Por lo tanto, cuando uno habla de filosofia de la liberacion estd pensando en los
pensadores argentinos. Esta vision es correcta pero no contempla el movimiento més
amplio, en el cual habria que incluir a pensadores como Bondy en Pert o Soler en
Panama. Pensar la filosofia de la liberacion como movimiento en sentido amplio, nos

permite tener una vision integral de su desarrollo.

Hay varios elementos confluyendo en el desarrollo de la filosofia de la liberacion
como movimiento. En ese contexto histérico, van surgiendo teorias o marcos
tedricos importantes desde donde podemos pensar nuestras realidades, como la
teoria de la dependencia, la teologia de la liberacion y la sociologia de la liberacion
incluso estaba en boga el boom latinoamericano en la literatura, de tal, hay un
ambiente ferviente, critico que buscaban un sendero propio. La teoria son los lentes
con lo que contemplamos la realidad, ¢qué hacemos con esa interpretacion?, los
marxistas dirilan que tenemos que transformarla. Ajustando cuentas con el
desarrollo de la filosofia de la liberacion en su sentido amplio, pese a las diferencias
internas, nunca se ha renuncia a la transformacion de la sociedad y hacia un nuevo

orden mundial, mas humano y sostenible.



Sobre el pensamiento filosofico latinoamericano propiamente, no podemos dejar de
mencionar dos libros muy importantes sin los cuales no podriamos hablar de una
filosofia de la liberacion en sentido estricto. Me refiero al del peruano Augusto
Salazar Bondy (1968), quien era pensador de la praxis, intervendria en la politica de
su pais. El libro se titulaba ¢Existe una filosofia de nuestra América? Esa pregunta
nos mantuvo en vilo por mucho tiempo y cuidado todavia, es decir, es una pregunta
para trabajarla constantemente, la respuesta no estd dada o por lo menos no nos
llega de forma gratuita. Ese es el punto. Muchas veces se malinterpreta, como si
Bondy pone en duda el pensamiento filoséfico hispanoamericano. Ese no es el
argumento central del texto. Desde la primera linea de su libro habla de la existencia
de cuatro siglos de ese pensamiento, asi que, esa pregunta es mas bien una pregunta

retorica para provocar el debate y el didlogo.

Nos dice Bondy que, quiza sea Juan Bautista Alberdi el primer pensador que se ocupa

explicitamente de una filosofia nuestra. Estamos hablando de 1842:

Cada pais, cada época, cada filésofo ha tenido su filosofia peculiar, que ha
cumplido mas o menos, que ha durad o mas o menos, porque cada pais, cada
época y cada escuela han dado soluciones distintas de los problemas del espiritu
humano (Alberti, 1842).

La preocupacion de Bondy estaba més enfocada a la dificultad de las condiciones de
posibilidad de una filosofia propia, por nuestro subdesarrollo, dependencia y cultura

de dominacion, él lo plantea en los siguientes términos:

El problema de nuestra filosofia es la inautenticidad. La inautenticidad se enraiza
en nuestra condiciéon histérica de paises subdesarrollados y dominados. La
superacion de la filosofia estd, asi, intimamente ligada a la superaciéon del
subdesarrollo y la dominacion, de tal manera que si puede haber una filosofia

auténtica ella ha de ser fruto de este cambio histérico trascendental (Bondy, 1968,

pag. 89).

En ese sentido, habria que decir que el problema de la filosofia de nuestra América
o latinoamericana es un problema politico. Esa inquietud legitima de Bondy también
nos lleva a reflexionar politicamente, sobre el objetivo de encontrar nuestra

legitimidad también tenemos que estar acompafiados de una lucha politica contra el
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subdesarrollo y la dominacién dafiina para nuestra integridad. El problema de la
inautenticidad en todo caso es politico. No somos auténticos en la medida que no
nos dejan ser. Esta es nuestra interpretacion de Bondy y esto también esta a tono con
lo planteado por Beorlegui en su voluminosa obra Historia del pensamiento
filosofico latinoamericano en que tiene como subtitulo Una biisqueda incesante de
autenticidad. Tanto la pregunta de Bondy y la suposicion de Beorlegui son

detonantes para seguir indagando sobre la pertinencia de este pensamiento.

Leopoldo Zea, ese mismo ano del 69 en el libro La filosofia americana como filosofia
sin mas® respondera a la cuestion central de Bondy. La trayectoria de Zea desde la
década de los cuarenta con Gaos no es poca. Sera la gran autoridad de la Filosofia
latinoamericana, no sé si estén de acuerdo conmigo. Entonces él se plantea
respuestas a la pregunta de Bondy. Es bastante sartreano en el de reapropiarse de la
cuestion sobre el Verbo que los indigenas no tenian, pero lo tomaron prestado. Eso
estd en Los condenados de la tierra de Franz Fanoén, en el prologo que escribi6 Jean
Paul Sartre. Contrario a lo que plantea Bondy, Zea cree que nuestra filosofia si es
autentica pese a la dominacion. Responde categorialmente diciendo sobre la
pregunta planteada por Bondy que no solo ha sido posible, sino que lo es esta
filosofia latinoamericana. Es decir, si es posible una filosofia de nuestra América,
aunque preferimos usar la terminologia pensamiento filoséfico latinoamericano.
Termina Zea diciendo que esta filosofia se perfila como aquella méas preocupada por

las acciones que por la teoria.

No puede haber una filosofia de la liberacion sin este antecedente inmediato. Como
ya hemos dicho, su gestacion se dio entre los afios 1969-71. Esta se cristaliza en
Argentina, pero si la estudiamos como un movimiento entonces en cada uno de
nuestros paises no dudamos que haya pensadores de la liberacion que, en su sentido
mas genérico posible, formaron parte de este movimiento. Scannone le sigue la
secuencia a los eventos que dieron como resultado esta filosofia de la liberacién en
sentido estricto. Y, ubica a un grupo plural de fil6sofos argentinos como sus

principales propulsores. Este movimiento no fue ni es homogéneo, ni siquiera en sus

6 Dedicado a la memoria de José Gaos.
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inicios y después hubo muchas discrepancias, a pesar de todo eso, si hubo un espiritu
de cuerpo. Cierta unidad en la diversidad. El tema neuralgico era la liberacién.
Hicieron varios manifiestos y firmaron varias declaraciones, si bien cada uno hacia

su trabajo por su cuenta, pero coincidian en esa base comun.

Para Scannone, figura central para el actual Papa Francisco, la filosofia de la
liberacién en sentido estricto es un producto argentino, surgio en las sierras de
Cordoba con Dussel, este tltimo reconocera la importancia de Scannonne, por
ejemplo, le ensenara la lectura de Emanuel Levinas. Y, es en estos encuentros que
finalmente se cristaliz6 atin més en el Segundo Congreso de Filosofia de Cérdoba?.
En el Congreso mencionado organizaron un simposio que llevaba como titulo:
“América como problema”. De alli, luego habra una gran produccion teérica bajo esa
denominacién de Filosofia de la liberacion. esta veta de la filosofia de la liberacion
argentina tiene que entenderse en el marco mas amplio del movimiento de filosofia

de la liberacion.

Ya en la década de los ochenta, aparecera quiza uno de los libros més importantes
de filosofia de la liberacion argentina, y me refiero al de Horacio Cerutti, Filosofia de
la liberacion latinoamericana, quien habia formado parte de esta propuesta.
Contendrd lo que podriamos denominar la critica al sector populista,
particularmente a Scannone y Dussel. Considerados por este como tedlogos
populistas. Otras aclaraciones de Cerutti van en la direccion de pensar en la
posibilidad de varias filosofias de la liberacion en toda la periferia, en otras latitudes
donde se viva bajo las condiciones de dominacién similares y se comparta el afan de
liberarse. Cerutti somete a critica el populismo de Dussel, hace la misma observacion
de Soler de ver con cuidado esa propuesta de la filosofia de la liberacién argentina,
que suplantaba el materialismo dialéctico. El punto es que Cerutti plante6 eso y al
final Dussel se puso a leer a Marx y escribi6 varios tomos al respecto. A lo interno de

la filosofia de la liberacion hubo bastante debate y ayudo a crecer a esta propuesta.

7 He revisado el programa y parte del material del primero y fueron los grandes pensadores de Europa a este
encuentro.
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Otro aspecto importante con el dialogo con Cerutti, es la agudeza de su critica. Para
que una propuesta filosofica avance, es importante la critica: la critica de la critica.
Ahora bien, no es que Cerutti solo sea un critico de Dussel. El también tiene una
propuesta de filosofia para la liberacion. Ademés, hizo el aporte quizd mas
importante hasta el momento, de una evaluacion critica de la filosofia de la
liberacién argentina. Leyéndolo con detenimiento, también cambi6 un poco la
denominacién y prefiere hablar més bien de un filosofar para la liberacion y no
necesariamente de una filosofia de la liberacion. Cerutti también es una institucion
en la filosofia de la liberacion y la historia de las ideas, con sus seminarios, sus clases,

y publicaciones.

Actualidad

Para entrar en la actualidad, quiero poner sobre la mesa algunos aspectos generales
de las nuevas generaciones. Esto nos retrotrae a un debate de si la filosofia de la
liberacién es una escuela o un movimiento. Nuestra propuesta es que una cosa, no
niega la otra. Tanto la filosofia de la liberacién como movimiento, como el magisterio
de algunos representantes de la filosofia de la liberacion argentina ha dejado su
huella en nuevas generaciones. Asi, vemos como Roig influy6 en Adriana Arpini;
Cerutti en feministas como Urania Ungo o Francesca Gargallo8, entre muchas otras
maés pensadoras y pensadores. Muchas personas han estudiado sus doctorados con
estos maestros y ellos han aportado como el caso de Roig al influjo de estudios de
postgrado en filosofia latinoamericana en Mendoza, Argentina. Definitivamente

hicieron y siguen haciendo su trabajo al mas alto nivel.

Para analizar la actualidad quiero referirme a la escuela de pensamiento a partir del
magisterio de Dussel, teniendo como un marco mas amplio, el movimiento en
general. En mi caso en particular, somos deudores tanto del movimiento y de la
filosofia de la liberacion argentina en particular. Es notable una nueva generacion

plural y divergente de pensadores que se aglutinan en la Asociaciéon de Filosofia y

8 Quien falleci6 relativamente joven (65afios).
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Liberaciéon (AFyL) fundada en 1982, su figura mas representativa es sin duda Dussel.
En esta etapa de la evolucion de la filosofia de la liberaciéon, vemos en el mismo
Dussel una apertura de que la obra futura de este filosofar, ha de ser una obra
colectiva. Su reciente obra: La politica de la liberacion. La critica creativa editada

por Trotta, es una obra colectiva, con sus discipulos y colaboradores mas cercanoso.

La filosofia de la liberacion desemboca en una politica de la liberacién. Ya en la
década de los setenta Soler hablaba de “una filosofia politica de la liberacion” (Soler,
La nacion hispanoamericana, 1978, pag. 9), para ver las analogias en el movimiento
tan amplio como coincidentes entre si en los puntos claves. Esta filosofia, tanto como
movimiento como escuela es de talante politico. Tiene un compromiso
inherentemente politico. En el tercer momento de la politica de la liberaciéon se
trasciende a la critica creativa para disefiar algo distinto al orden vigente de la
modernidad capitalista. Una empresa de esta envergadura sobrepasa la condicion de
posibilidad subjetiva de una persona. Para lo cual se requiere de una colectividad
heterogénea, plural y divergente entre si, preocupada por las tareas nuevas e

inacabadas por la filosofia de la liberacion.

Estamos en un escenario en el cual una guerra mundial no se descarta y una
pandemia no termina del todo. Ante esta realidad, nunca se habia hecho tan visible
la pertinencia de los postulados y principios de la filosofia de la liberaci6on en
particular el que propusiera Dussel en la Etica de la liberacién, nos referimos a la
reproduccion de la vida. Con la pandemia vimos con claridad esta importancia. De
que todos los esfuerzos politicos y epidemioldgicos debian tener este principio. Si
partimos de los intereses del capitalismo no habria este principio, ya que los
capitalistas quieren mantener las tasas de ganancia. En reiteradas ocasiones los
empresarios capitalistas lo decian explicitamente cuando decian que habia que
reactivar la economia. Siguiendo al maestro Dussel, su obra y las discusiones en el
seno de los seminarios de AFyL:°, hemos propuesto hacer incluso mas explicito ese

principio, y hablar de reproducir y afirmar la vida en metabélica relaciéon con la

° Colaboradores: Alicia Hopkins, Bernardo Cortés, Enrique Téllez, Jorge Zufiiga M., Mario Ruiz S., Gabriel
Herrera, Carlos Nufiez, José Gandarilla, Omar Garcia C., Luis Jorge Alvarez, Antonio Wolkmer, Lucas
Machado, Alvaro Garcia Linera.

10 Coordinados por Gabriel Herrera, de la AFyL- México.
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naturaleza y las demas especies para ir en una direcciébn distinta a un
antropocentrismo moderno, el cual se pueda desprender de una lectura ingenua de
enfocarse solo en la vida de los humanos sin tomar en cuenta el metabolismo de las

demaés especies. Esto evidencia la vibrante actualidad de la filosofia de la liberacion.

Conclusion

Analizar a la filosofia de la liberacién como un movimiento nos permite una vision
integral del desarrollo del pensamiento filos6fico latinoamericano y su vibrante
actualidad. La propuesta de filosofia de la liberaciéon, no se trata de algo regional
unicamente, en la actualidad tiene un impacto mundial, incluso podemos hablar de
tradicion y escuela. Con respecto al movimiento, resaltamos al fildsofo panamefio
porque es el menos conocida, pero no menos importante. Por eso, pensar en los
términos de movimiento, nos permite incorporar esas otras miradas al margen, muy
urgentes en estos tiempos en donde la liberacion sigue siendo un proyecto

inacabado.

Por ultimo, pensadores como Dussel y Boaventura de Sousa Santos nos hablan de
que el virus nos quiere decir algo, nos quiere ensenar algo, pero depende de nuestra
apertura aprender la leccion. Los cientificos hablan de zoonosis, pero hay que
preguntarse, y de eso se encarga la filosofia: de hacerse las preguntas fundamentales,
¢qué produce la zoonosis?, no es la especie humana naturalmente, es un modo de
produccion capitalista cuya dindmica agota todas las fuentes de vida en el planeta
hasta no hacer posible la reproduccion de la vida de la especie humana en el planeta.
La filosofia de la liberacion es una filosofia de contextos que esta en dialogo con su
primer referente: la realidad. La cual no es tan prometedora ni benevolente, tenemos
que transformar hacia un mundo de la vida, de su reproduccion y afirmacion, alli la

Filosofia de la liberacion, en sus diversas acepciones, puede aportar.
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