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Introduccion

Este trabajo de investigacion versa sobre la construccion de la idea o concepto de un
institucionalismo critico o andpolis. Estos términos los emplearé como sinGnimos para
nominar lo producido. Para tal fin tendré en cuenta principalmente la obra y sistema filosofico
de Enrique Dussel, como asi también diversos aportes de diferentes autores y lineas teoricas.
Esta tarea se inscribe en un segundo ciclo® de mi proceso de indagacién, examinando, esta vez,
la institucionalidad analéctica como alternativa-alterativa no eurocéntrica, que es desde donde
enfocaré la edificacion de una utopia como también la Ilama Dussel.

Para una mayor referencia y ubicacion con los términos especificos, he confeccionado
dos apéndices en donde se encontrara, por un lado, una biografia sobre el autor, y por otro, un
Iéxico en el que se definen una serie de conceptos fundamentales que atraviesan toda esta
pesquisa. A este glosario se puede recurrir cada vez que se considere necesario.

El término institucionalismo lo derivaré del concepto institucion (institutio-onis) como
la accién de instituir, de manera tedrica y practica, una nueva forma de entender este nivel de
realidad socio-cultural. No concebiré por ello a lo institucional como lo meramente
establecido, sino que lo comprenderé en el sentido de organizaciones fundamentales de un pais,
nacion, cultura etc., pero que pueden y deben ser cambiados, corregidos, transformados de raiz
para el mejoramiento, conservacion y aumento de la vida en comunidad. Sera entendido
también como la agrupacién metodica de un corpus disciplinar y conceptual-practico que
sustenta dicha red de ideas critico-constructivas. Lo institucional sera, entonces, todo lo
relativo a las instituciones en cuanto participan de sus dinamicas de construcciones.

La institucionalizacion es la accion y efecto de institucionalizar y éste guarda el
significado de dar el caracter de institucional a dicha accion. Instituir no sera sélo actuar sobre
algo determinado y fundado, sino establecer algo que no existia antes en su faceta tedrico-
practica. Este significado esta ligado a la accién y posibilidad de crear nuevas opciones, no
desde el punto de vista individual, sino colectivo aunque este colectivo incluye los momentos
monoldgicos, que en conjuncion es desde donde emprendemos y empezamos a organizar
nuevas opciones. No se trata de una vision de la realidad dada y que habla por si misma de una
vez y para siempre, sino de lo que podemos hacer y decir en sentido renovado e instituyente.

Inscribo esta idea en la corriente de pensamiento critico latinoamericano y en lo que me
ha propuesto E. Dussel. Y en mi caso particular pensando en tipos de instituciones ético-
politicas para el cuidado integral de la vida en sentido simétrico y no en mero sentido centro-
periferia. No se trata del planteo del nuevo institucionalismo eurocéntrico que desde la
publicacién del trabajo clasico de Hall y Taylor (1996), aun se sigue considerando, desde una
vision de lo establecido, que las instituciones afectan el comportamiento de los actores, sino
que nos ocuparemos de una instancia previa, en donde se plantea que desde los renovados
comportamiento de los nuevos actores sociales, no demonizados por el Leviatan, se crean las
nuevas instituciones para la inclusién. Desde el trabajo de Hall y Taylor el institucionalismo se
ha dividido en tres opciones en las que no deben inscribirse nuestras ideas: el institucionalismo
historico, el de la eleccidn racional y el sociologico tambien referido a la teoria de las
organizaciones. Segun estos pensadores las influencias tedricas de esto nuevos
institucionalismos pueden ser encontradas en la nueva economia institucional (Williamson,
1973; North, 1981), y en el behaviorismo (heterogeneidad de planteos). Estos estudios han sido
aplicados a politicas publicas. Elinor Ostrom (1997), una de las institucionalistas mas

L El primero est& signado por el trabajo, Bauer, Carlos F.: La analéctica de Enrique Dussel: un método para la
construccion de una utopia factible o institucion futura para el tercer milenio. Editorial UNC, Cdérdoba, 2008, pp.
247. En este estudio me centro en la cuestion de método. En la actual investigacion avanzaré en la propuesta
institucional.
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influyentes en el area de politicas publicas, adopta la perspectiva de la eleccion racional,
mientras Theda Skocpol (1992; 1995), otra institucionalista destacada, adopta la perspectiva
del institucionalismo historico.

Tampoco se trata de un abordaje eurocéntrico institucional habermasiano en donde su
teoria social sostiene que existen dos modos de accion social: la estratégica y la comunicativa.
En la accion estratégica se trata de una relacion sujeto-objeto y se corresponde con el modelo
descrito por Weber, esto es, para el actor social, todos los elementos de la sociedad, inclusive
otros sujetos, son tomados como objetos y utilizados como medios para el fin anhelado, es
decir, se trata de una racionalidad orientada al éxito en donde el actor busca realizar sus
objetivos considerando de esta forma la accion de los demas individuos. En el marco de una
comunidad estratégica, es cierto, no se trata de un solipsismo, pero tampoco de una superacion
del individualismo “social” egoista. La accion comunicativa se ocupa de la relacion sujeto-
sujeto y se orienta al entendimiento mutuo considerando a los demé&s sujetos, con que
interactta, como también poseedores de capacidad para el discurso y el entendimiento.

La nocién de consenso habermasiana no necesariamente debe tener un soporte
empirico, sino que puede reducirse sélo a la capacidad argumentativa, que seguro, no poseen
con paciencia, “pulcritud”, “elocuencia” e inter-socializada quienes estan en los méargenes o
excluidos de la sociedad. En el caso de Habermas se tratan de actores sociales que buscan
armonizar sus acciones por medio de discursos y es claro que son sujetos que poseen un nivel
de existencia material “minimamente” resuelto. A su vez, este planteo coincide con un
momento histérico del centro del eurocentrismo?.

No me ocuparé de estos temas en extension, ya que exceden los marcos de este trabajo.
Desarrollare mi idea de institucionalidad. Esta no es ni historica, ni econémica, ni racional de
manera exclusiva, sino que es anadialéctica, es decir arquitectonica, y con ello es un conjunto
conformado por lo historico, econdmico, filosofico, ético y politico. Deberemos ver como estas
lineas se articulan en una red compleja y de mutuas imbricaciones para una propuesta de
cuidado de la vida ecoldgico-comunitaria.

Con el correr de los afios la analéctica se constituyé en un método arquitectonico-
historico abierto, que posee una confluencia de diversos criterios y principios, cuya ciencia y
sentido consisten en seguir construyendo un camino hacia la liberacion, que significa una
institucionalidad futura, como comunidad posible més justa de inclusién en una época global y
no de exclusion como acontece en la actualidad.

La exploracion que me propongo sobre la institucionalizacion de los diversos principios
y en ellos del principio material universal®, surca la pretensién de situacionalidad metddica de
la analéctica y de este nivel, factibilizador, entre otras cosas, de un ana-didlogo intercultural-
intercientifico. Se dialoga y se hace ciencia desde la vida y no desde la muerte. Este no es el
Unico principio, ni al que se pueda reducir la filosofia en cuestion. Deberemos transitar cinco
mas y mostrar sus articulaciones pertinentes. Todos ellos son necesarios pero ninguno
suficiente por si mismo. Hacer hincapié en la materialidad no tiene un sentido fundamentalista
ni reductivo, sino reconstructivo de uno de los niveles mas olvidados y destruidos por diversas
filosofias, lo que en muchos casos, denota una posicion ideologica explicita. Son algunos de
los contenidos que iremos abordando en detalle.

2 Cf. Andrews, Christina W: “Implicacoes tedricas do novo institucionalismo: Uma abordagem habermasiana”.
Dados, abril-junho, afio/vol. 48, nimero 002. Instituto Universitario de Pesquisas do Rio de Janeiro, Rio de
Janeiro, Brasil, 2005, pp. 271-299. (Traducido por el tesista).

® Dice E. Dussel, “por todo ello propondremos la siguiente descripcion inicial del que llamaremos principio
material universal de la ética, principio de la corporalidad como sensibilidad que contiene el orden pulsional,
cultural-valorativo (hermenéutico-simbolico), de toda norma, acto, microfisica estructural, institucion, o sistema
de eticidad, desde el criterio de la vida humana en general...” (Dussel 1998: 140), la negrita la establezco para
resaltar lo considero conveniente.
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Este pensamiento arquitectdnico es la etapa mas desarrollada y construida del método
analéctico. Estd compuesta por diversas areas complementarias, asi como por multiples
criterios y principios convergentes. Es la vision de conjunto de una realidad dinamica,
historica, filosofica, antropoldgica, social, cultural, econdémica, etc., a la que E. Dussel llega
luego de un largo trayecto, de didlogos y procesos de resemantizaciones. Desplegaremos estas
cuestiones en el transcurso de la exposicion.

Con el actual trabajo me propongo iniciar una investigacion sobre los pilares de dicha
utopia, modelo, eutopia, institucionalismo analéctico o anapolis como la he llamado y
denominaré en adelante. El presente trabajo en relacion a la obra de Dussel se posiciona
temporalmente desde las primeras formulaciones criticas situadas en América Latina a
mediados de la década de 1960 (Siglo XX) hasta la actualidad del afio 2012 (Siglo XXI).
Espacialmente nos situaremos desde la intencion de un horizonte histérico mundial y
latinoamericano. Esta es una apertura que nos evita caer en visiones etnocéntricas, como es el
gran riesgo que nos significa el eurocentrismo, y a su vez nos previene de las demas reacciones
a la mano, como son el latino-americano-centrismo, el indigeno-centrismo, el afrocentrismo, el
asiacentrismo, el autralocentrismo, etc.

Esta institucionalidad posee dos momentos: uno el horizonte de vida (primera base)
como desarrollo y produccidn, y no solo en sentido bioldgico (materiell), sino en sentido ético
cualitativo (material); otro que deviene de este “suelo nutriente” (Dussel 1998: 182), que
corresponde a la institucionalizacion metodica del criterio y principio material universal como
arquitectonico. Considero que es un tema poco trabajado y conocido en nuestro contexto
universitario y social, pero de suma importancia y actualidad para tenerlo en cuenta como
estudio filoséfico-econdmico-ético-politico, ya que, desde una vision latinoamericana, se tratan
muchos problemas latentes de la época en la que vivimos, como son los de la alteridad, la
teoria, la praxis, la globalizacion, la exclusion, la pobreza, el crimen cultural y ecolégico-
biotico, el derecho, lo legitimo-ilegitimo, la justicia, la democracia, etc., todo lo cual se tratara
dentro de un marco de elaboracién propia, con el plan de una propuesta practica filosofica.

¢ Qué es lo que sucede con la vida y las condiciones que la posibilitan en un contexto de
aculturacion y destruccidon ecoldgica global? ;Se mantiene, se acrecienta o decrece? El hombre
es nido de la vida y aunque éste sea una pequefia y minuscula parte o una hebra del tejido, con
las fuerzas que ha logrado desplegar, ha puesto en jaque al medio ambiente de co-existencia.
Estas condiciones viabilizan el desarrollo de la subsistencia de las demas especies como el
suyo propio. Lo que construiré y mostraré como hipdtesis de este trabajo es que la ética y la
politica de la liberacion son un proyecto conjunto y amalgamable de amparo, reproduccién y
rectificacion de la vida en comunidad, de férreo desafio a un contexto historico que se presenta
con proyectos de exclusion y de riesgos concretos y factibles de extincion de la biodiversidad,
como en algn momento nos recordara, por ejemplo, K. Jaspers en unos de sus textos: La
bomba atémica y el futuro del hombre. Me propongo para esta labor articular la cuestion de
método, su evolucion arquitectonica, de principios y criterios, el tema de la utopia, con su
correspondiente construccién terminoldgica interna que nos ofrece un paisaje conceptual no
eurocéntrico. La tarea es intensa teniendo en cuenta que E. Dussel, no ha retomado aun, en sus
ultimas obras, el asunto del método de manera especifica, aunque haya desplegado otras
estaciones de éste, sobre todo, centrandose en la elaboracion de la Politica como tal.

Profundizaré las columnas del proyecto ético-politico en vinculacion con el método.
Ambos contenidos se entretejen y posibilitan mutuamente. Y a la par que desarrollaré los
sistemas orientados a la preservacion de la vida, mostraré, con mayor contenido, periodos mas
complejos del método, ya que, ahora contamos con la obra Politica de la Liberacion. El trabajo
emprendido es de suma complejidad, pero la misma también es una apuesta con respecto a la
recuperacion de diversos matices del denso horizonte de la vida ético-politica. ES una postura
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que se sitda frente a los proyectos injustos, neoliberales, pragmaticos, econocraticos que en
nombre de la “simplicidad” y la usura han continuado sus emprendimientos colonizadores del
mundo de la vida, y aprovechando cualquier oportunidad para hacerse practica, se han
posicionado lejos de solucionar los problemas sociales y muy cerca de reproducir sus riquezas
privadas.

Intentaremos propiciar una apertura vital (no vitalismo, ni vitalista). La modernidad es
un modo de “vida”, en el que la vida misma ha sido emplazada, que ha extraido y quitado
diversidad de vidas (culturales-espirituales-ecoldgicas) para poder constituirse. De lo que se
trata ahora es de abrir ético-politicamente este horizonte o perspectiva vitalista, ontoldgica,
eurocéntrica cerrada a su sola sobre-vivencia para que desde un espacio vivo universal o0 mas
amplio viva la diversidad y esta no se extinga cultural, espiritual y ecol6gicamente. Es decir,
nos disponemos a una apertura del horizonte del (“ser-ego”)-en-el-mundo, porque mas alla de
él, hay muchos otros que no pertenecen a dicho nivel, ya que tienen el derecho de vivir en la
vida y no en el eurocentrismo.

En el estudio que he llevado a cabo con anterioridad y que he citado al comienzo,
indago la filosofia que posibilita concebir una utopia factible (Dussel), o un inédito viable,
término acufiado por Paulo Freire. Con el sentido de dar continuidad y sustento al actual
trabajo, retomaré este estudio previo cuando lo considere imprescindible, ya que me permite,
en esta investigacion, avanzar en sentido practico produciendo los nuevos argumentos,
evitando asi, retroceder de forma constante aclarando en pocas lineas un contenido tan
extendido como es el del método.

Continuaré empleando el marco de la visién interpretativa sobre Dussel, que he
construido en este estudio aludido ya que me posibilita adelantar con solidez las diferentes
cuestiones que abren la perspectiva para las nuevas obras. De manera sucinta lo mencionaré
para tenerlo presente en adelante. Me ocupo de cuatro momentos: el primero es el
eurocéntrico, que es la totalidad en la que se vive sin cuestionarla. ElI segundo es el
destructivo en donde se comienzan a romper los limites totalizadores de la vision eurocéntrica;
el tercero, el deconstructivo en donde, una vez rotos los muros de la totalidad, nos podemos
adentrar de forma critica en ella, tomando elementos que consideramos Utiles y desechando
elementos innecesarios, a la vez que, en el proceso, nos autocriticamos en nuestros marcos
etnocéntricos y eurocéntricos; y el cuarto, es el propiamente constructivo en donde comienzan
a eshozarse las propuestas.

Al interior de estas cuatro etapas del pensamiento de Dussel distingo tres bases
epistemoldgicas-filosoficas diferenciales. Para el periodo eurocéntrico (1950) prima la
formacion neo-tomista, existencialista, husserliana; para los periodos destructivos vy
deconstructivos (1965), la hermenéutica fenomenoldgica critica situada, y para el
constructivo | (1970) la levinaciana, época en la que también realizé intercambios con el
filésofo lituano. A su vez este tercer periodo posee tres etapas sucesivas. Por un lado, como
sostuve, la constructiva | que es donde se edifica la propuesta del método analéctico critico
con asiento en la filosofia de I. Levinas, para que después de su exilio de la Argentina,
comience una fuerte y extensa formacion en la base epistemologica-filosofica marxista (1975),
gue conjuntamente con los dialogos realizados con K. O.- Apel (1985) daran lugar a los
periodos sucesivos dusselianos. La segunda etapa es la constructiva Il (1998) en donde el
método pasa a edificar de modo arquitectonico su dimension ética; y por dltimo, la
constructiva 111 (2007) en donde comienza a fabricarse metddicamente una politica
arquitectonica analéctica. Estos dos ultimos constructos estan signados por la plataforma
dusseliana que conforma una vision particular y decide emprender una propuesta de color
propio.

En este estudio abordé los ciclos destructivos, deconstructivo y el constructivo I,
esbozando una introduccién a los dos periodos sucesivos. En la presente investigacion
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retomaré los primeros periodos pero desarrollando otros aspectos de los mismos que nos
guiaran y contextualizaran, con el terreno preparado, para el tratamiento y profundizacion de
los momentos constructivos Il y 11 en los que me detendré para armar el cuerpo (corpus) de
la propuesta institucional critica. El conjunto del trabajo nos permitira acceder a los principios
éticos-politicos y sus intra e inter-conexiones que constituyen la logica en la que consiste el
proyecto institucionalista analéctico o anapolis a la que me refiero.

Se trata de visualizar el nuevo suelo, sus columnas y techos para acceder a un
planteamiento alternativo de sistema que sirva para repensar los conceptos de comunidad,
ciudad inclusiva (anépolis), ecoldgica, econdmica, ética, politica, intercultural de corto, medio
y largo plazo. Hacer énfasis en esta temporalidad se debe a que, ademas de ser una propuesta
situada, ella sugiere, a tono con otros planteos criticos, la emergencia de una nueva época,
asentada en otros principios reproductores y no destructores de la vida.

En la primera parte de la presente investigacion trazo una introduccion a partir de
conceptos que continto del anterior escrito, como de otros apenas esbozados en él y otros que
no fueron planteados y que aqui desplegaré. Retomo asi el concepto de ethos, como también
desarrollo los horizontes de la erética y de la pedagogica, para terminar en los primeros surcos
de una politica que nos permitiran ir delineando el camino a seguir en adelante.

En la segunda parte me interno en la construccion de la filosofia econdmica critica,
esbozada en el estudio anterior, pero no profundizada en sus categorias mas relevantes. Una
vez definidos conceptos como ethos, cultura, pueblo, etc., nos sumergiremos en ellos, de
manera especifica, a través de la filosofia econdmica, para ascender de esta forma al mundo del
trabajo vivo (Lebendige Arbeit) y su horizonte de produccion, reproduccion, crecimiento y
proyeccion de la vida en comunidad ecoldgica. En esta seccion debemos comenzar a plantear
concretamente las conexiones de este horizonte de filosofia econdémica con la primera gran
sintesis arquitectdnica-sistematica, que me significa la ética de la liberacion.

En la tercera parte, una vez que he tratado el conjunto de las tematicas preparatorias,
me adentro en la propuesta ética que nos pone en contacto con la primera base de
multifundamentacion, dandome como resultado el primer corpus arquitectonico del
institucionalismo analéctico que viabilizarad la construccion de una politica posterior. En este
apartado propongo el concepto de voz-éthica que considero medular en dicha propuesta, asi
como también retomo e integro la psicologia social como otro aporte en esta construccion.

En la cuarta parte me detengo en el analisis de la politica y llevo a cabo un proceso de
subsuntion (subsuncién) de la ética en donde la primera base de multifundamentacién se
complejiza hacia el ascenso a la praxis critico-constructiva. Esta es una seccién que
comprende, a su vez, tres instancias. En primer lugar abordaré la Politica I en donde se
presenta un esquema general de una historia mundial con explicita pretension no eurocéntrica.
Conjuntamente llevaré a cabo ciertos sefialamientos, donde indico que aln se conservan
resabios de eurocentrismo y latinoamericocentrismo, para detenerme, a posteriori, a tratar el
tema con mayor profundidad.

En segundo lugar, una Politica Il, en donde me adentro en las principales categorias
de esta dimension arquitectonica, desplegando la primera area de la misma en sentido
ontolégico. En la tercera fase disefio® la Politica 111, que debera hacer hincapié en una praxis,
ya no de reconstruccion historica, sino de transformacion. Aqui se despliega, en sentido trans-
ontoldgico, la segunda area de la arquitectdénica, como un concreto cuestionamiento a la
primera. En estos tres ciclos se cumplen las tres etapas del horizonte anadialéctico propuesto:
praxis-teoria-praxis. De este trinomio, el primer término es critico y el tercero es
transformativo. Las teorias quedan, entre ambos, sujetas a revision y rectificacion constante.

* Sostengo este término en consonancia con la recomendacion que me hiciera E. Dussel, de trabajar con el libro 20
tesis de Politica, debido a que el volumen tres de la obra en cuestion esta siendo elaborado.
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Al aplicar mi esquema interpretativo, a lo que describo en grandes lineas para cada
parte de esta investigacion, es que en la primera predomina el procedimiento destructivo; en la
segunda, el deconstructivo y constructivo I, para luego poderme centrar en el desarrollo del
segundo constructo que es la dimension ética, y de ahi proceder hacia el tercer constructo
que es la politica con sus tres sub-etapas, praxis-teoria-praxis, o historia-arquitectonica-
transformacion.

Los conceptos de arquitectonica y sistema los trabajo conjuntamente, pero ambos, si
bien son complementarios, a su vez, se distinguen, siendo el primero la manera de referirme al
contenido interno, de la estructura en su orden y modo propio, mientras que el segundo
término se refiere a la movilidad, dindmica, articulacion y conexion interna y externa de cada
parte y principio entre si, propiciando y favoreciendo una vision macro que sugiere y promueve
la concepcidn de una nueva época.

E. Dussel deconstruye la tradicion discursiva hegemonica receptando la tradicion critica
que se remonta por ejemplo a Schelling-Feuerbach-Kierkeggard-Nietzsche-Zubiri-Foucault-
Horkheimer-Adorno etc., pero sobre todo con base en Marx y Levinas. Luego pasa a articular
esta tradicion critica con lo que he denominado la voz-éthica-del-otro. Ese es un trabajo que se
intensificara desde el movimiento intelectual de la Filosofia de la Liberacion que con-formaron
y en el que se incluye a P. Freire, con el que trabaja, en importante vinculacién conceptual y
pedagbgica.

E. Dussel no ha realizado un trabajo aislado, sino que ademas de retomar diversas
tradiciones europeas de los altimos dos siglos, ha discutido activa y fervientemente con los
otros integrantes de la Filosofia de la Liberacion y colegas de otras lineas latinoamericanas con
los que asiente y disiente, como son A. A. Roig, J. C. Scannone, E. Laclau, A. Parisi, O.
Ardiles y sobre todo con F. Hinkelammert, H. Maturana, R. F.-Betancourt, W. Mignolo etc.
como también ha abierto el didlogo con filésofos europeos, norteamericanos, canadienses etc.
como Levinas, Ricoeur, Apel, Habermas, Vattimo, Rorty, Wallerstein, Holloway, Taylor etc.

Es importante destacar que aunque Dussel realiza un estudio y trabajo situado desde
Latinoamérica y sus circunstancias historicas particulares de relevancia planetaria, no se cierra
a lo latinoamericano. Ademas, luego de la critica realizada a la filosofia europea que entiende
pertinente, tiene en cuenta los aportes de la misma como tradicion, asi también como los
aportes de la filosofia africana y asiatica en una historia de las eticidades que sera desarrollada
mas adelante.

Relacionaremos toda la propuesta filosofica en conjuncion intrinseca con la historia de
América, desde la época de la colonizacion hasta el presente, enfatizando los movimientos
socio-culturales histéricos, asi como los sujetos emergentes surgidos del fenémeno de la
globalizacién, por ejemplo, el Ejército Zapatista de Liberacién Nacional (EZLN), con el cual
se relacion6 E. Dussel, y hoy llamado Frente Zapatista de Liberacién Nacional (FZLN)®.

También focalizaremos en el estudio de la interseccion entre la ética y la politica,
investigando la viabilidad del proceso de concrecion que se mueve de lo ético a lo politico
inclusivo y viceversa. E. Dussel ha elaborado su programa con la intencion de aportar para
llenar un largo vacio en cuanto a la ética y la politica latinoamericana, construyendo una
proximidad entre ambos campos como superacién trans-moderna del eurocentrismo que
abismo estas dos esferas. Para ello abordaré nociones como las de comunidad, hiperpotentia,
potentia, potestad como poder institucional, poder obediencial, fetichizacion del poder, la
necesidad de instituciones politicas con asidero arquitectonico en las esferas material
(ecoldgica, econdmica, cultural), formal (postulados-principios-criterios), factica (marcos-
modos-medios), que contribuyan a construir el hegemon analégico o institucion

® Véase EZLN: Cronicas intergalécticas. Primer encuentro intercontinental por la Humanidad y contra el
neoliberalismo. Chiapas, México, 1996, p. 68.
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transcapitalista-transmoderna. Para ello indagaré qué nos sugieren las nuevas obras de E.
Dussel.

La vida del ser humano es vida cotidiana, y podemos leer unas breves lineas que el
autor nos sugiere: “vida humana es vida cultural. El ser humano vive en una cultura y no puede
vivir en abstracto™®. De ahi que sea imprescindible una reconciliacién y complementacion entre
ambos campos, debido a que el abismo eurocéntrico que media entre las dos esferas se traduce
en muerte de la diversidad cultural, espiritual y ecoldgica-biotica.

De esta manera propiciamos adecuadamente el abordaje de la subsuntion analdgica de
los principios éticos hacia el campo de lo politico. Es desde este nuevo campo politico que
debe crecer la nueva institucionalidad trans-moderna que puedo representar en la siguiente
expresion: “la institucionalidad politica esta fundada en posibilitar la produccion, reproduccion
y aumento de la vida de los ciudadanos en comunidad politica™”.

En algin momento G. R. Kusch, refiriéndose al Che Guevara, habld de construir una
Historia Grande® de América que supere la historia pequefia del colonialismo, del
eurocentrismo o caverna global como expondré en el tercer escrito final sobre Australia. De
esta manera también estariamos contribuyendo a construir esta Historia Politica Grande, esa
que se puede hacer en todos lados, siempre y cuando no sea sobre la humillacion de alguien:
“iLa politica es ante todo una accion en vista del crecimiento de la vida humana de la
comunidad, del pueblo, de la humanidad!”®°.

Hacia el final cierro con cuatro textos criticos y complementarios a toda la propuesta.
Esto se debe a que a lo largo de todo el trabajo iré realizando sefialamientos que considero
complejos y merecen un tratamiento aparte, debido a su especificidad y extension. En el
primero trato el concepto de eurocentrismo que atraviesa todos los escritos de E. Dussel y de
muchos pensadores latinoamericanos, pero que no termina de ser visualmente claro en cuanto a
sus dimensiones especificas, ya que esta desperdigado por las obras o acotado a problemaéticas
especificas. Aqui lo reconstruyo situadamente junto a los aportes de otros tedricos, como con
una vision propia del mismo. En el segundo amplio el horizonte historico de un tema que no
ha sido todavia incluido desde el inicio de las formulaciones dusselianas: la conquista de
Oceania. Con ello introduzco otras series de modernidades e intento hacer un aporte para una
vision plenamente global de la colonizacion.

En el tercero impulso otro contenido que es complementario como es el
cuestionamiento del modelo hegemonico de medicina vigente. Este se corresponde a un nivel
institucional méas acotado, pero que no deja de ser un subsistema fundamental dentro de la
comunidad politica. Al respecto ampliaré el concepto de salud. Este aspecto no suele ser
abordado en las propuestas criticas éticas-politicas, y por el otro lado, en el ambito de la
medicina, cuesta incluir el horizonte de ética y politica de la liberacion para enriquecerse de
manera mutua. Este ha sido un trabajo preparado con extensa bibliografia y largos
intercambios en el ambito de la medicina social, colectiva y de la epidemiologia comunitaria.
Sobre el tema pretendo contribuir, a su vez, con una lectura distinta de Franz Fanon. A fuerza
de circunscribir la propuesta de medicina, me he planteado limites acordes al trabajo para
poder asentar, de manera contextualizada en otra region periférica, los argumentos principales
y asi posibilitar una articulacion del concepto de salud como otra directriz necesaria de
anapolis o del institucionalismo analéctico.

® Dussel, E.: “El reto actual de la ética: detener el proceso destructivo de la vida” en Fin del capitalismo global.
El nuevo proyecto historico. De autores varios. Editorial Politica, Buenos Aires, 1999, p. 206.

" Dussel, E: 20 Tesis de Politica. Editorial Siglo XXI, México, 2006, p. 73.

8 Kusch, G. R.: Obras Completas. T. Il La negacién del pensamiento popular. “El tiempo del sacrificio”, Editorial
Ross, Rosario, 2000, p. 684.

® Dussel, E.: op. cit. p. 75.
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En el cuarto escrito, despliego una tematica que vengo sefialando de forma critica y
que no veo presente en las ultimas obras de Dussel, y sobre todo en Politica de la Liberacion.
Volumen | que es donde se presenta otro esquema de la historia local y mundial. Esto me lleva
a criticar el latino-ameérico-centrismo, resabio de eurocentrismo y etnocentrismo, tanto como
hacer un sefialamiento critico a la tradicién de pensamiento latinoamericano que no visualizd y
aun no concientiza de manera adecuada este aspecto. Esto no lo sefialo por ningan prurito, sino
con las responsabilidades del caso, ya que no se trata de reconocerlo sélo a la luz de la historia,
sino también de la filosofia y los posibles cruces entre ambos niveles. Incluso los estudiosos
que reconocen la revolucion haitiana solo desde una perspectiva histérica, no dejan por ello de
recaer en un latinoamericocentrismo de marcada tendencia. Me detendré en esta trama por
considerarla medular para nuestra historia y filosofia, dedicandole una importante extension
debido a su complejidad.

Con los aportes de los cuatro escritos finales, busco desplegar in acto e in situ un
proceso auto-critico que pretende mostrar la dindmica permanente de reconfiguracion e
inclusion de propuestas.

Incorporada ya Oceania, y desde una actitud no etno-céntrica ni euro-céntrica, nos
proponemos resemantizar los marcos de historia local y mundial, y asi situar y reubicar, desde
una geopolitica mas precisa, a la modernidad dentro d el re-configurante Sistema-Mundial,
como proceso de globalizacion eurocéntrico que excluye a la mayoria de la humanidad. La
analéctica se ha arquitectonizado como una filosofia actual, situada en Latinoamérica y en un
contexto global, con una noble pretensién de mundialidad, planteando la posibilidad de una
construccidn politico institucional presente y futura. ¢Es posible dicha propuesta? ¢Cuales son
los obstaculos materiales y epistemoldgicos para esta elaboracion? ¢;Qué bienes nos reporta
dicha construccion? ¢Podemos decir, parafraseando, por ejemplo a M. Buber, que la vida
encuentra aposento en un proyecto ético-politico de este tipo, méas acd y mas alla de la
intemperie de los designios eurocéntricos?

Surcaremos estas y otras preguntas intentando determinar la posible relevancia y
aportes de la Etica y la Politica de la Liberacion a nivel filosofico latinoamericano, siendo una
proposicion que surge en un contexto histérico emergente y con anhelos de alternativas,
renovacion y cambios. No pretendo con ello abrir multiples ventanas, sino, relacionar
derivaciones especificas vinculadas al hilo conductor de este trabajo. Desde este deseo y
pulsion de transformacion es que germinan opciones como estas, ya que se hacen eco de
problemas acuciantes como lo ecolégico, la diversidad cultural, y las dificultades locales como
es el intento de superacién de Estados Naciones etnocéntricos, eurocéntricos y latino-américo-
centricos, unidimensionales, monoliticos y economaniacos etc.

En contextos de destruccion de la vida cultural, espiritual y ecologica, se comprende
que cobren fundamental relevancia para la discusion y accidn construcciones de este tipo, en
tanto tentativas que, de manera intensa y denodada, proponen detener el proceso humano
destructivo de la vida. Nuestro proyecto se orienta a realizar aportes para no destruir la vida,
sino, para resguardarla. Teniendo en cuenta el proceso critico y auto-critico que llevaré a cabo
a través de los diversos contenidos diferenciales, es que puedo caracterizar adecuadamente lo
gue propongo, como institucionalismo analéctico o anapolis, una opcion entre otras de disefio
de nuevas comunidades-ciudades ecoldgicas, interculturales, inclusivas, etc.

Desde un compromiso con las comunidades que han transitado las sucesivas
colonizaciones y los actuales conflictos de aculturacion es que nos proponemos una defensa del
paisaje que posibilita la vida, no excluyendo a ningln tipo de persona-sujeto, sino
integrandolos ética-politicamente. Esto implica un fuerte trabajo de descentramientos que
deben propiciar sobre todo la instalacion de procesos, permanentes de construcciéon de
propuestas, para que no nos cerremos a ninguna en particular.
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PRIMERA PARTE

Viraje del punto (ozyus) cero para situarnos mas
ac, intermezzo, mas alla de la hybris de

la neutralidad, para situarnos en la vida

de todos los dias (C. Bauer).

1.a) El Ethos es sindnimo de Cultura

Es importante destacar que el concepto de Etica para E. Dussel no tiene un caracter
abstracto ni meramente normativo. Dicho concepto incluye la afirmacién de un nosotros y
vosotros concreto como punto de partida®®. El concepto de Etica, como Ethos antropoldgico
cultural, atraviesa toda su obra. En el trabajo, que se propone el autor, de reformulacion del
concepto de Etica para la filosofia, tiene en cuenta, sobre todo y después de su giro marxista™,
los aportes de la filosofia critica de posguerra (1945), como también los aportes provenientes
de las demas ciencias sociales. Dichas vertientes las iremos abordando a lo largo del escrito.

Desde este proyecto, el fildsofo argentino pretende trabajar una universalidad distinta a
la husserliana. La universalidad Dusseliana es analéctica y nos referiremos a ella de diversas
maneras y a lo largo de esta investigacion. Mientras que en Husserl, podemos observar que su
universalidad se eleva desde los sujetos a un ego trascendental que los homogeniza, a una
yoidad por sobre todos los yoes particulares, a una conciencia trascendental por sobre las
conciencias individuales, que aunque el método empleado por Husserl es descriptivo,
igualmente hegemoniza la mirada queriendo abarcar el todo, en una intencién reconstructiva
del eurocentrismo. Sobre todo, después de Marx y las Revolucion Rusa y China, la “Primera
Guerra Mundial”, Nietzsche y Freud. Esta universalidad husserliana-posthegelina deja ver
clara la continuidad de la tarea colonizadora del eurocentrismo que parte, segin Dussel, desde
1492.

E. Husserl escribe con total claridad:

En esta sociedad total, dirigida por el ideal, la propia filosofia conserva su funcion
conductora y su peculiar tarea infinita; la funcién de la reflexién teérica, libre y
universal, que abarca también todos los ideales y el ideal total: por tanto, el sistema
de todas las normas. La filosofia tiene que ejercer constantemente, en el seno de la
humanidad europea, su funcién como rectora sobre toda la humanidad*%.

Esta expresion de Husserl, no es mas que la restitucion-rehabilitacion epistemologica
del paréagrafo 347 de Hegel:

Al pueblo a quien corresponde semejante momento como principio natural le es
confiada la realizacién del mismo en el avanzar de la conciencia de si que se despliega
desde el Espiritu Universal. Este pueblo en la historia universal es en esa época el
dominante y solo puede hacer época en ella una vez. Frente a su derecho absoluto de
ser guia en el presente momento del desarrollo del Espiritu Universal los espiritus de
los demas pueblos carecen de derecho y como aquellos cuya época ya ha pasado no
pesan mas en la historia universal®.

10 «punto de partida. Desmitificacion, afirmacion del nosotros y vosotros”, trabajado en Bauer, C.: La analéctica
de Enrique Dussel... UNC, Cordoba, 2008.

1 «“E] Giro o viraje Marxista”, trabajado en Bauer, C.: ibid.

12 Husserl, E.: La filosofia como ciencia estricta. Cap. “La filosofia en la crisis de la humanidad europea”.
Editorial Nova, Buenos Aires, 1969, p. 158, (el subrayado es mio).

3 Hegel, G. F.: Filosofia del derecho. Editorial Claridad. Buenos Aires 1937, paragrafo 347, p. 291, (el subrayado
es mio).
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E. Dussel no se opone radicalmente al método fenomenoldgico como tal, ni tampoco a
ningln método moderno-contemporaneo, sino que los toma, aprende de ellos y, los critica en
su etnocentrismo y eurocentrismo e intenta superar dichas posiciones desde un horizonte
liberador. Se opone radicalmente a los centrismos exclusores de estos métodos ya que han
sumido a la mayor cantidad de la humanidad en la pobreza extrema.

El antropdlogo G. Leclercq, nos comenta con respecto al colonialismo:

Las consecuencias de este punto de vista han sido desastrosas para la humanidad,
porgue las doctrinas de la pesada carga del hombre blanco se emplearon para justificar
la explotacion econdmica y para negar el derecho a controlar los propios asuntos a
millones de individuos en el mundo, en los lugares en que la expansion de Europa y
América (del norte)' no ha entrafiado el total exterminio de las poblaciones™.

Dussel, asumiendo esta situacion mundial critica, y para que dicha crisis no se agudice,
es que va a intentar un didlogo intercultural con todos los métodos surgidos en Europa,
asumiéndolos en sus aportes y criticandolos en sus direcciones funcionales extrafronteras, que
es desde donde empiezan a perder su racionalidad, aunque sean concebidos para operar sobre y
contra el mundo.

Sin ir muy lejos, por ejemplo, en esta reformulacion del concepto de Etica, ademas de
estar movido por estas inmensas preocupaciones, Dussel lo emprende desde una etapa
hermenéutica critica, donde asumid las ensefianzas de P. Ricoeur, como los aportes de Levinas
y de Heidegger con un claro intento de superacion de este Gltimo. También influenciado por un
Marx en principio muy tenue y opacado por las interpretaciones hermeneuticas.

Por todo ello, la fenomenologia estd asumida como método pero ahora desde un
horizonte distinto, el horizonte ana-léctico que tiende a otro concepto de universalidad, como
universalidad intotalizable que solo se con-forma por la convivencia simétrica de las distintas
partes, debido no a una situacionalidad totalizadora que pretenda abarcar “fodos los ideales y el
ideal rotal” como ha pretendido histérica y filoséficamente el eurocentrismo, sino, asumiendo
la diversidad de situaciones como la latinoamericana y su infinita diversidad interna de
situaciones. De esta manera también integra, en el horizonte analéctico, las interregionalidades
Africana y Asiatica con sus respectivas situacionalidades, no solo como bloques, como se esta
queriendo sefalar, sino también a la posibilidad de abordarlas intraculturalmente.

Los filésofos europeos confundieron, y adn lo hacen, la resolucion que les brinda la
abstraccién filosofica al problema del caos o multiplicidad de opiniones dentro de su domicilio
particular, como es Europa, con la Diversidad Cultural o de Ethos no europeos. Este falaz
trabajo les brindd la norma universal bajo la cual sumergirian y sumergen a las demas culturas
0 ethos que nunca necesitaron de ninguna normatividad extrafia impuesta bajo ningun
mecanismo. Esta es otra expresion de la falacia histérica-filoséfica en donde creyeron abstraer
la plena diversidad cultural, cuando en realidad dicha reduccion no es posible, sencillamente
porque un particular no puede encarnar al todo ni imaginativa, teérica y mucho menos
practicamente. Emprender dicha tarea lleva como resultado, muerte, mas muerte, seguida de
muerte. Asi es posible hacer la sintesis, pero su caracteristica seria necroléctica.

Basado en los distintos estudios y campos en las Ciencias Sociales de aquella época, es
que Dussel puede decirnos que “el complejo total de comportamientos que forma un sistema
quasi a priori ético-social, es lo que denomino ethos™®. El sistema es quasi a priori ético-

! He agregado el paréntesis por considerarlo conveniente.

5 Leclercq, G.: Antropologia y colonialismo. Editorial Alberto Corazén, comunicacion serie B, Madrid, 1973,
pp.176-177.

' Dussel, E.: Latinoamérica en la historia universal. Investigacion del mundo donde se constituyen y evolucionan
las weltanschauung. Argentina, Chaco, Resistencia, 1966, pp. 25-26.
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social, porque esta vivo, en movimiento y va cambiando, no estd momificado o esencializado’.
Es una posibilidad de construccidn desde una posibilidad de vida.
Luego nos dice Dussel:

(...) a diferencia de la mera civilizacion como sistema de vehiculos objetivados de
significacion (cultura material), el comportamiento ético (incluyendo aqui no sélo a la
moral sino igualmente a los usos sociales aunque secundariamente) no es objetivable
en las cosas (como la Dinheit que se transforma en instrumentalidad) sino que
permanece en el &mbito de lo subjetivo™.

En este proyecto de mostrar la historicidad previa a todo fundamento ontoldgico, no de
demostrar, ya que no se puede preceder a una cultura con un fundamento externo a esa cultura
0 ethos, el autor sostiene “la actitud ante algo no es obra objetiva, sino que es un modo del
mismo comportamiento; permanece siempre en el horizonte incomunicable del operante”lg.
Claro que aqui el término de incomunicabilidad no tiene una acepcion negativa que lleve a la
violencia, sino todo lo contrario, nos previene de la violencia de totalizarlo dentro del “orden
racional” de una ontologia opresora, que de esta forma comunica la accién de colonizacién con
el Ethos a colonizar definida en realidad por ella como objeto, a la vez que produce un proceso
de crisis que incluye la incomunicacion al interior del Ethos colonizado.

Por todo ello equiparando a esta altura ambos conceptos nos dice que “el ethos o la
cultura se diferencia de la civilizacion, en que por ser un ente no objetivado no es facilmente
transmisible. Y es mas en cierto modo es incomunicable y si existe una comunicabilidad es
sélo dentro del horizonte de la misma subjetividad o intersubjetividad del grupo”®. A
propdsito de esto el concepto de situacionalidad o de contexto o de cultura particular son
preceptos basicos para el inicio de cualquier estudio antropoldgico que se digne respetuoso del
otro, si es que se quiere conocer al otro en cuanto distinto. La tarea es conocer los propios
preceptos culturales para que no actien determinantemente en el estudio acerca de los otros
ethos, y posibilita acceder a que se revele, desde la interioridad del ethos particular, la
distincion tan anhelada como no totalizable. Este trabajo no ha sido realizado por el
eurocentrismo, ya que sus filésofos muy poco se han internado en otros ethos marginales y

7 Para la actualidad de los estudios de las ciencias sociales criticas hay que considerar otros escritos. Podemos
citar un trabajo relevante de fines del Siglo XXy que serd tratado y ampliado en detalle en el primer escrito critico
al final de esta investigacion. Wallerstein, I.: “El eurocentrismo y sus avatares: los dilemas de las ciencias
sociales”. New Left Rewiev n° 0, Madrid, Enero de 2000, pp. 97-98. Este texto constituye el discurso inaugural de
la ISA (East Asian Regional Colloquium), “El futuro de la sociologia en el este de Asia”, celebrado el 22-23 de
Nov. de 1996 en Sedl Corea y coordinado por la Asociacion Coreana de Sociologia y por Asociacion
Internacional de Sociologia. Atendamos que nos dice 1. Wallerstein quién sostiene aqui que las ciencias sociales
han sido eurocéntricas a lo largo de su historia institucional, es decir, desde que han existido departamentos que
han ensefiado ciencias sociales dentro del sistema universitario. Esto no debe sorprendernos lo mas minimo. Las
ciencias sociales son un producto del sistema mundo moderno. Ademas, como estructura institucional las ciencias
sociales se originan basicamente en Europa. Al menos hasta 1945, las disciplinas de las ciencias sociales estaban
de hecho abrumadoramente localizadas en tan s6lo cinco paises: Francia, Gran Bretafia, Alemania, Italia y los
Estados Unidos. Incluso hoy, a pesar de que las ciencias sociales han extendido su actividad globalmente, la gran
mayoria de los cientificos del mundo siguen siendo europeos. Luego nos dice Wallerstein que en el periodo
posterior a 1945, sin embargo, la descolonizacion de Asia y Africa y el incremento de la conciencia politica de la
totalidad del mundo no europeo han afectado al mundo del conocimiento tanto como a la politica del sistema
mundo. Uno de los cambios fundamentales que perdura hasta hoy es que el eurocentrismo ha sido atacado,
duramente atacado. Esta contraofensiva ha estado, por descontado, fundamentalmente justificado, y no hay
ninguna duda de que si las ciencias sociales han de progresar en el siglo XXI, estan obligadas a superar su
herencia eurocéntrica, que ha tergiversado su analisis y su capacidad de abordar los problemas del mundo
contemporaneo.

'8 Ibid p. 26.

9 Ibid p. 26.

2 Ibid p. 26.
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periféricos, al igual que sus antrop6logos ya que, aunque instalados en una cultura particular
nunca se terminaron de des-eurocentrizar y de internar en dicho ethos particular, y asi ni
siquiera han sido lo suficientemente concientes de su horizonte de comprension, siempre
eurocéntrico, por lo tanto limitado indefectiblemente a su propio contexto, que se confundio
con “la objetividad” de la conciencia.

Avanzando sobre el anélisis de la objetividad impuesta, homogénea y opresiva nos
comenta Dussel que, “como la civilizacion el ethos se da en sistema, pero con una radical
diferencia. El sistema de los instrumentos es objetivo, mientras que el del ethos es subjetivo y
dificilmente cognoscible”?".

De esta forma el ethos es siempre previo a toda civilizacion impuesta y aculturadora.
Dando un paso mas, Dussel se va a referir al concepto de Estado, que es otro de los valuartes
fundamentales del estructuralismo eurocentrista, en los siguientes términos: “la nocién de
estado es en cierto modo secundaria ya que solo indica un cierto tipo de organizacion o unidad
politica que se funda en comunidades anteriores que son las que poseen un ethos propio”?.
Aqui mantiene la distincion entre ética y ontologia. El Estado eurocéntrico es ontolégico pero
no originario, se asienta sobre el otro y lo destruye. En esta atmésfera se ve la inoperancia
histérica de la razén eurocentrista convertida en mera razon instrumental-universal-
totalizadora-totalitaria.

Si atendemos al desenvolvimiento histérico del concepto sefialado, es que “ademas los
estados pueden aparecer y desaparecer segn sus conveniencias o circunstancias, mientras que
el ethos puede sobrevivirlos™?®. Una imagen que destacamos en estos tipos de Estados, es que
son como carpas comerciales, que levantan campamento cuando les ha ido muy bien y
agotaron el negocio, o0 muy mal cuando han sido desplazados por otra “carpa comercial”,
dejando tras de si, sélo despojos de ethos, que deberan renacer, por ahi, como rizomas.

b) Latinoamérica y la historia universal

Dussel, en sus primeros tiempos y para emprender este estudio sobre la especificidad de
Latinoamérica en la historia universal, pretende proveer a los latinoamericanos de un método
que aporte claridad a tanta confusion generalizada que viene de vieja data. Su investigacion se
dirige a la “reflexion metafisica sobre el ser, constitutivo tltimo de nuestro mundo”?*, reflexion
aun demasiado enmarcada en una etapa hermenéutica aunque posicionada criticamente, como
hemos sefialado (Bauer 2008).

Ascendiendo en el nivel del anlisis para Dussel la historia universal o de la civilizacion
es una pre” y protohistoria de la historia latinoamericana. En su intento de auscultar
criticamente la historia, “la realidad”?® de Latinoamérica, sostiene en primera instancia a nivel
de distincion de horizontes que “entre el Amerindiano y nosotros existe una distancia

2! Ibid p. 26.

22 |bid p. 28.

% Ibid p. 28.

* Ibid p. 80.

2> Con el término pre-historia Dussel establece que “no se quiere decir lo que comunmente se entiende por ese
termino (anterior a la escritura o de las grandes civilizaciones) (...) se trata de un momento en el cual nuestra
conciencia latinoamericana estaba en el momento previo a su constitucion” (Cf. ibid p. 80) critica explicita.

%% Recordemos que aunque critico situado aun conservaba en sus primeros tiempos de elaboracién cierta bsqueda
“esencialista”, aunque no se trate de un esencialismo metafisico tradicional. Su actitud metddica continua en el
presente aunque el contenido del método ha sido dinamizado, historizado desde una dialéctica critica situada que
le permitié avanzar por sobre una fenomenoldgica-hermenéutica critica situada. En (Bauer 2008) expongo esta
evolucion detallada y metodologicamente y en el paragrafo “Giro o viraje marxista jMarx a la vista!” abordo el
paso a la dialéctica situada propiamente. Aqui retomo las referencias para ubicar al autor en su momento y de
acuerdo a la obra que abordé, a los fines de esta investigacion.
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gigantesca, la distancia de una edad calcolitica -en el mejor de los casos- con una civilizacion
de la ciencia, la técnica, universal”?’. Pero en el plano del ethos, “el injerto®® produce un fruto
propio ya que nuestro temple ni es meramente amerindiano ni hispanico”®. Como hemos
sabido sefialar, aunque el téermino mestizaje no es debidamente trabajado en Dussel, si es
intuido, por ello puede afirmar que: “el término occidente es tan engafioso como el de oriente,
dualismo de tipo maniqueo utilizable por mentalidades incultas. La realidad es mas compleja 'y
América Latina ni es Europa (aunque Europa antes del siglo XVI sea su proto historia), ni es
Estados Unidos™°.

Para sefialar la particularidad de Latinoamérica como ethos con caracteristicas propias
indica Dussel que:

(...) la totalidad de la Historia Universal no es solo el contexto, sino el constituyente
de nuestra propia pre-historia, de nuestra proto-historia, y al fin de nuestra historia.
Quiza ningan otro grupo cultural posea en su propio ser una tan radical oposicion
entre lo prehistorico, y lo histérico (y en esto no comprende la importancia y dificultad
del estudio del siglo XV1)*..

Desde esta intuicion de mestizaje, Dussel, todavia agrega:

(...) la proto-historia que es la Europa occidental en ultimo término, y en especial
Espafia (y Portugal)® viene aqui a conjugarse en formas culturales mestizas de la cual
el mestizaje racial es solo un simbolo, haciendo de la historia latinoamericana algo
absolutamente Unico -para nuestro bien y nuestra desolacién, ya que nosotros solo
podremos dar cuenta de nosotros mismos, porque nadie podra explicarnos sino los que
vivimos ese drama singular®.

Latinoamérica en la historia universal tiene cuatro etapas®* a saber: la primera etapa esta
constituida por la pre-historia o altas culturas de base, o culturas testimonio como Ilamaremos
mas adelante con D. Ribeiro. La segunda etapa se forma por la prehistoria o el nacimiento de la
conciencia de progreso historico que los semitas adquieren ante los pueblos indoeuropeos. La
tercera etapa se arma con el desarrollo ulterior de la cultura judeo cristiana europea hispanica-
portuguesa. La cuarta y ultima etapa es la historia latinoamericana ya propiamente dicha o la
constitucion y evolucién de nuestro grupo sociocultural desde el Siglo XVI, lo que
denominamos con D. Ribeiro como Pueblos Nuevos. Este cuadro que es reducido, pero que en

%7 1bid p. 80.

%8 Esta palabra es un término antropolégico impreciso y en desuso, cuando en realidad nos estamos refiriendo al
complejo proceso de aculturacion, deculturacion y mestizaje. Ademas a esta expresion binémica es necesario
incorporarle otro término mas, el de las comunidades afrodescendiente.

2 |bid p. 81.

% Ibid p. 81.

31 |bid p. 81. El autor exagera al utilizar la palabra ningtin, més alla de sefialar una particularidad constitutiva de
Latinoamérica, lo mismo podriamos decir del tipo de mestizaje particular que se da en Africa, y que no va a existir
en ningun otro lado; o como sucede después de la intromisidn de la cultura europea, tanto de derecha como de
izquierda, en Corea, provocando la escision de la actual cultura, con un mestizaje interno de elementos que
tampoco se encuentran en ningln otro lado (véase el trabajo de Bauer, F.: “Sobre la identidad de los coreanos”,
ponencia presentada en el “III Congreso Nacional de Estudios Coreanos. Corea y Argentina: desde una
perspectiva multidisciplinar”, llevado a cabo en la Universidad Nacional de Tucuméan, Argentina 6 y 7 de
Septiembre de 2007). Alcanza por ahora con sefialar las particularidades, rescatarlas e integrarlas en un complejo
intotalizable que reclama por la liberacion.

%2 He agregado el contenido del paréntesis por considerarlo pertinente.

% Ibid p. 81.

34 Cf. ibid p. 82.
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principio delinea un programa de resemantizacion histérica serd corregido y ampliado més
adelante.

c) Acerca del concepto cultura

Luego de establecido el anélisis precedente podemos determinar qué es cultura para el
autor:

(...) cultura es el conjunto de comportamientos predeterminados por actitudes ante los
instrumentos de civilizacion, cuyo contenido teleolégico esta constituido por los
proyectos, valores y simbolos del grupo, es decir, estilos de vida que se manifiestan en
obras de cultura y gque transforman el ambito fisico-animal o cdsmico de un mundo-
humano, un mundo-cultural®.

No olvidemos que toda esta discusion, por aquellos afios, se da dentro de un marco de
negacion de la propia cultura por parte de las estructuras politicas que implementaban los
modelos sociales-politicos y econdmicos continuadores de la aculturacion y manipulacion de la
cultura Eurocéntrica sobre América Latina. Establecian que no existe la cultura
latinoamericana, y para mayor sorpresa, aun hoy se escuchan estos dictdmenes en nuestros
politicos y en las aulas de la Universidad; y en el mejor de los casos al tema no se lo toca o se
lo omite. En la actualidad, aunque estamos en momentos de cultura latinoamericana,
emergente, no abundan satisfactoriamente este tipo de intercambios en nuestros medios.

Mas alla de todas estas irracionalidades o alienaciones sabemos que no puede haber
etnias sin cultura, sin sus respectivas particularidades en sus formas de vivir y de morir. Darcy
Ribeiro®, afirma que toda esta tergiversacion se debe al marco de los procesos civilizatorios,
quien con esta expresion designa las principales etapas de la aculturacion a través de las
sucesivas revoluciones tecnoldgicas y a la difusién de sus efectos sobre diversos pueblos. Las
revoluciones tecnoldgicas estan marcadas por los cambios profundos en la manera de actuar
sobre la naturaleza, y por la utilizacion de nuevas fuentes de energia, por la reordenacion de las
antiguas formas de estratificacion social y por la redefinicion de los sectores ideoldgicos de la
cultura. Es un proceso con tal impetu que solo ve el blanco sobre el cual tiene que disparar
segados por la negacién a priori del Otro.

Afirma Ribeiro, y lo empleamos a los fines de establecer un tipo de contenido
antropolégico-cultural para un mejor abordaje de la ética-politica dusseliana, que: “los
procesos civilizatorios promueven transformaciones éticas en los pueblos que alcanzan,
remodelandolos mediante la fusion de grupos, la confluencia de culturas y la integracion
econdémica, e incorporandolos en nuevas formaciones socio-culturales™".

Por este panorama los pueblos no europeos afectados por el mundo moderno europeo,
en lo que Ribeiro denomina las configuraciones historico-culturales americanas, puede
clasificarse en cuatro grandes grupos, los cuales cada uno contiene, a la vez, poblaciones bien
diferenciadas y homogéneas, en lo que hace a sus caracteres basicos y a sus problemas
comunes de desarrollo, lo cual permite que puedan ser tratadas como categorias distintas.

% Dussel, E.: Lecciones de introduccién a la filosofia, de antropologia filoséfica. Inédito inconcluso. Mendoza
1968, pp. 69-70. Dussel aclara en la nota 60 de la p. 70 que por actitudes comprende las causas dispositivas de la
cultura, los proyectos y simbolos, el reino de fines; al estilo del constitutivo propio o formal de la cultura; a las
obras de cultura, la causa material o el ambito en donde se expresa y se comunica la cultura y al mismo tiempo el
efecto de la operacion transitiva.

% Ribeiro, D.: Configuraciones histérico culturales americanas. Editorial Arca-calicanto, Montevideo, 1972, pp.
11-12-21-23-25-33-34-50-51-60-61 y ss.

¥ Ibid pp. 11-12.
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La primera configuracion es la designada como Pueblos Testimonio que esta integrado
por los sobrevivientes de las altas culturas que sufrieron el impacto de la expansion europea.
Esta configuracion estd compuesta por la India, China, Japon, Corea, Indochina, los paises
islamicos etc. En Ameérica por México y Guatemala, sobrevivientes de las culturas Azteca y
Mayas; los pueblos del altiplano andino, sobrevivientes de la cultura incaica. En 1965
rondaban en 65,7 millones de personas las cuales representaban el 14,2% del total de América
Latina. Aqui dice Ribeiro sélo importa la expoliacién que han sufrido.

La segunda configuracion se constituye por los Pueblos Nuevos surgidos de la
deculturacién® y fusién de matrices étnicas, africanas, europeas e indigenas. Estos son grupos
humanos inducidos cada vez mas a mayores mestizajes y aculturacion para homogenizarlos
culturalmente. Dentro de un marco esclavdcrata (plantacion, encomienda, mita, hacienda)
estan constituidos por brasilefios, venezolanos, colombianos, antillanos y una parte de la
poblacion de América Central y del sur de los Estados Unidos. Los centroamericanos se
distinguen, aunque con igual proceso formativo, por una acrecencia mayor de culturas
aborigenes, mientras que la regién sur de Norteamérica perdié ese caracter®® porque al no
resultar la estructuracion como nacion, por la resistencia ofrecida, se vieron obligados a
sobrevivir como un cuerpo extrafio dentro de una formacion de pueblos trasplantados.

La segunda categoria de pueblos nuevos diferenciada de la primera por no haber
experimentado las compulsiones de la plantation, se constituye en Chile y Paraguay, también
en Argentina y Uruguay, aunque mas tarde desfigurados étnicamente por una sucesion
acciones que los europeiz6 masivamente para distinguirlos en la zona, ya que estaban llamados
a cumplir una funcién aculturadora en dicha region como nexo entre los paises centrales y los
periféricos mas pobres. Ademéas como parte de la politica eurocéntrica que legitimaba el
proceso, era necesario “desarrollar” ese sur que, en tiempos pretéritos, eran “margenes” de
culturas de gran influencia como la Inca. Esta configuracion contiene una poblacion de 143,7
millones de personas que en 1965 es el 32,1% de la poblacion de la América.

La tercera configuracién es la de los Pueblos Trasplantados y corresponde a las
naciones modernas surgidas por la migracion de poblaciones europeas, con las que procuraron
reconstruir las formas de vida de manera idénticas a las de su origen. De esta forma
estructuraron la economia y la sociedad trasplantando los modelos econémicos, sociales, e
ideoldgicos como vision de mundo, cosmovision o weltanschauung, de la nacion de la que

% Este concepto es empleado para analizar “el proceso implicado en situaciones especiales en que contingentes
humanos separados de sus ambientes culturales, por sometimiento y traslado, son reclutados como mano de obra
de empresas ajenas, lo que los coloca en la contingencia de abandonar su patrimonio cultural y adoptar nuevos
modos de hablar, hacer y pensar (...) el énfasis es puesto mas en la erradicacion de la cultura original que en la
interaccion cultural. La deculturacion es casi siempre una etapa anterior y un requisito previo del proceso de
aculturacion. Esta Gltima tiene lugar después de la deculturacién, cuando comienza el esfuerzo por consolidar un
nuevo conjunto de comprensiones comunes a los dominadores y dominados que hagan viable la pseudo-
convivencia-social y la explotacion econdémica” (Cf. Ribeiro, D.: Configuraciones histérico culturales
americanas. Editorial Arca-calicanto, Montevideo, 1972, p. 18).

% Varios siglos después Alexis de Tocqueville hace constar: “;Acaso no se diria, viendo lo que pasa en el mundo,
que el europeo es a los hombres de las otras razas lo que el propio hombre a los animales? Los utiliza en su
provecho, y si no puede doblegarlos los destruye” (...) “La desaparicién gradual de las razas indigenas tales como
las tribus indias que en otro tiempo habitaban el territorio de Nueva Inglaterra, los narragansetts, los mohicanos,
los pecots, s6lo existen en el recuerdo de los hombres; los lenapes, que recibieron a Penn hace ciento cincuenta
afios en las orillas del Dellaware, hoy han desaparecido. He conocido a los Ultimos iroqueses: pedian limosna”
(Tocqueville, A.: La democracia en América |. Editorial Sarpe, Espafia, 1996, pp. 317 y 321, en Bauer, F.: Critica
a la concepcién eurocentrista. Impreso por Q&Q Gréfica, Cordoba Argentina 2002). Es necesario, a los fines de
la tesis, actualizar los términos. El concepto raza es un término con carga totalitaria y en este sentido tergiversa
todos los significados y no guarda fidelidad con la diversidad cultural, pero es un término que puede y debe ser
resignificado positivamente. Por Gltimo mas que meras tribus son culturas cada una de ellas, son un otro
maravilloso Gnico e irrepetibles como culturas que han vivido auto-suficientemente durante miles de afios sin
precisar de ningun tipo de tutela.
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provenian. Dicha configuracién contiene a Australia, Nueva Zelanda, y en cierta medida los
bolsones neo-europeos de Israel, la Union Sud-africana y Rhodesia. En América son Estados
Unidos y Canada, Uruguay Yy Argentina, los que componian el 53,7% de la poblacion
plasmando en 239,2 millones de personas en 1965.

La Argentina y Uruguay sufrieron otra transformacion desde una configuracion de
Pueblos Nuevos a Pueblo Transplantado como el resultado de un proceso de sucesion
ecoldgica llevado acabo arbitrariamente por las oligarquias nacionales, asi la poblacion ladina
y gaucha surgida del mestizaje de los pobladores ibéricos con los aborigenes como contingente
bésico de la nacion que fue aplastada por el alud de inmigrantes europeos. Recordamos que
mas alla de esta distincion de Ribeiro, el mestizaje entre el aborigenismo, el africanismo, el
europeismo, el criollismo, los transplantados y otros ethos provenientes del Asia etc., es
constitutivo de esta clase de culturas diversas.

La cuarta configuracién de pueblos extra-europeos lo forman los Pueblos Emergentes
integrados por las poblaciones de africanos que ascienden hoy de la condicion tribal a la
nacional. Hay casos de pueblos emergentes en Asia en areas socialistas que es donde existe una
politica de mayor respeto por las nacionalidades que permiten su gestacion. Nos dice Ribeiro:

Esta categoria no se dio en América, a pesar del abultado nimero de poblaciones
tribales que al tiempo de la conquista contaban con centenares de miles y hasta con
mas de un millén de habitantes. Este hecho, méas que cualquier otro, es demostrativo de
la violencia del dominio tanto europeo -prolongado por casi cuatro siglos- como
nacional a que se vieron sometidos los pueblos tribales americanos®.

Con sobrado conocimiento de causa sefiala esto Ribeiro, pero hoy, debido al incesante
movimiento de concentracion y desconcentracion, de unificacion y dispersion a los que son
sometidas las culturas de la humanidad desde la afectacion del eurocentrismo, es que podemos
corregir el curso de lo aqui expresado®". Estas cuatro configuraciones histérico-culturales son
significativas para el estudio de las poblaciones del mundo afectado por la modernidad
europea, configuraciones que en ningun caso implican tipos puros.

Comenta Dussel:

Es tragico que nuestro pasado cultural sea heterogéneo, a veces incoherente, dispar y
que seamos hasta un grupo marginado o secundario de la cultura europea. Pero aun
mas tragico es que se desconozca su existencia, ya que lo importante es que, de todos
modos, hay una cultura en América Latina, que aunque le nieguen algunos su
originalidad, se evidencia en su arte, en su estilo de vida*.

De acuerdo al estudio antropolégico realizado podemos discutir con Dussel, que no sea
una la cultura contenida en América Latina, sino una serie de lineas culturales muy diversas
entre si, y que van tejiendo entre si diversas polifonias, que aunque convergen en algunos
puntos, como el derecho a vivir, a luchar por la liberacion, también son divergente con respecto

“0 Ribeiro, D.: op. cit. p. 60.

! La asuncién de Evo Morales Aima tendria este significado al romper el bloque duro de la hegemonia politica
bicentenaria de Bolivia. Su asuncién méas que invitada o posibilitada por una democracia formal ha sido en cambio
posibilitado por la lucha constante e incesante de los pueblos Bolivianos y por la decadencia de las clases
dirigentes reflejada hasta en el poder seguir ultrajando. Este pueblo aborigen y mestizo boliviano, para el estudio
gue aqui nos ocupa, es una cultura o ethos particular, Gnico e irrepetible, seria segun este estudio, un otro
analéctico que irrumpe en la totalidad del sistema en un proceso que va de un estado monolitico a un estado
integral (A. G. Linera) y que a su vez entra en escena, de esta manera en el sistema-mundo interpelandolo hacia un
mundo integrado-integral no monolitico, no dicotdmico.

*2 Dussel, E.: Latinoamérica en la historia universal. Investigacion del mundo donde se constituyen y evolucionan
las weltanschauung. Argentina. Chaco, Resistencia, 1966, p. 72.
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a los modos como conciben dichas forma de vivir y de luchar. Se trata de un problema sutil de
mestizaje cultural, que a los fines del presente trabajo es indicado como problema.

Dichas dificultades de convergencia y divergencia cultural, no son problemas que se
vayan a solucionar eurocéntricamente, como se ha pretendido hacerlo a lo largo de esta corta,
pero no menos violenta y destructiva historia, imponiendo una “filosofia Gnica”, un modelo de
estado bajo un Unico modo de produccién econdmico, y regido por una politica exclusora
imperante.

El problema de la multiplicidad esta lejos de solucionarse eurocéntricamente. Es el
mismo eurocentrismo quién ha provocado dichos problemas vitales, al mezclar todo con todo,
pretendiéndolo contener-dominar en una totalidad imperativa con su propio imperativo
absoluto (euro-totalidad). También ha propuesto a semejante complejidad la alternativa de
biparticion de derecha, o izquierda. Esta es una forma tecnologica y manipulable de controlar
las luchas. Lejos de haber una o dos culturas, hay una confluencia de culturas irreductibles que
analogicamente se mestizan de manera constante sin detenerse dentro de un proceso de larga
duracién, y que pujan permanentemente para poder vivir, con una complejidad infinita y una
profundidad intotalizable cada una de ellas.

Podemos también discutir con Dussel, que el término América Latina justamente por la
particularidad que la misma contiene con los aborigenes, los africanos introducidos en la época
de la esclavitud y demaés, dicho término, no guarda relacién histérico real con la plurietnicidad
del territorio®. En esta diversidad como en la de los demas continentes se transitan delgados
limites y fronteras anal6gicas culturales, mas ac4, mas alla del sistema mundo aunque por
cierto también insertas en él. Por ejemplo, una pluri-toponimia seria mas adecuada, lo que nos
induciria a otra apertura de los esquemas de vision. Los aborigenes denominan a estas tierras
como Abya Yala (tierra donde todo crece, en lengua Kuna). Y asi rescatar y tener presente no
solo la distincion en el nombrar, sino a cada forma de vivir con sus modos intrinsecos de
producir, y auto-organizarse como corresponde a cada caso cultural nombrado.

El método analéctico propuesto por Dussel, sera abordado y referenciado a lo largo de
este trabajo. Dicho método es de suma utilidad, pero adn le falta, en nuestra consideracion,
mucho mas desarrollo orgdnico propiamente diverso (antropolégico cultural-filoséfico-
histérico)*. Por otro lado hace aportes de importancia a los métodos eurocéntricos y a los
métodos criticos al eurocentrismo, sobre todo a la dialéctica marxista a la que no castra en
ningdn momento, sino que pretende constantemente ampliarla, mas alla de los limites de la
interpretacion que Dussel tiene, en su primera etapa hermenéutica critica, de dicha dialéctica.

El método dialéctico marxista es un método abierto, pero no siempre lo son las personas
que lo empufan o critican. Si las personas son abiertas, han de receptar los aportes con el
mismo entusiasmo que el que trabaja recibe una nueva herramienta, que puede preservarlo en
vez de sojuzgarlo. El campesino y el aborigen reciben la bendicion de cada nueva lluvia,
celebrandola, ya que nutrira sus frutos. Aqui, al parecer, la lucha es de igual a igual contra
nosotros mismos, ya que, en un nivel sutil, no estamos acostumbrados a producir y celebrar lo
producido.

El autor expresa, “la subjetividad nunca podrd abarcar toda la humanidad”®. Cada
cultura tiene su ser, y podemos aseverar en plural “sus seres”, también por ende cada cultura
tiene sus propios proyectos que no pueden ser juzgado desde fuera, salvo que una cultura
colonice a otra. Un sujeto rector, colonizador es una quimera usurera que destruye, mata y
aniquila. Un soélo sujeto liberador es una fantasia romantica que trunca con sus “mejores
intenciones” a los otros. No se trata que bajo un proyecto, asi sea liberador, subsumir a los
demas proyectos culturales y guiarlos. Se trata de saber, desde el horizonte liberador,

* En el escrito 4 de este trabajo aventuro una propuesta nominativa integral.
** En el Escrito 4 de final de esta investigacion aportaré una temética no incorporada debidamente por el autor.
45 1l

Ibid p. 26.
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articularse simétricamente a los otros proyectos, y no asimétricamente como a sucedido a lo
largo de la historia. Asi se transforman las fuerzas confluyendo (en otro ejercicio de
divergencia-convergencia) y convirtiéndose en motores “armonicamente” constituidos por
cada parte ana-logica, caminando, al fin y realmente juntos y a la par, hacia la consumacion de
la liberacion.

Se trata de articular las distintas fuerzas liberadoras al proyecto liberador conjunto, que
solo se con-forma en la confluencia simétrica de las distintas partes y no el de una parte que
impere sobre las otras fuerzas. Este es un sefialamiento critico a las formas totalitarias de
poder, veremos mas adelante, otras légicas de construccidn de poder ético y no autoritario.

d) Ser latinoamericano

Para irnos instalando al interior de los conceptos ya establecidos, de ethos o cultura
propia particular, desarrollaremos la vision de la historia que el filsofo argentino tiene sobre
Latinoamérica en un escrito de la década del sesenta.

El autor sostiene que América del Norte, tanto la Anglosajona como la canadiense
francesa, son otro mundo. Se ocupara de ellos después de un par de decenios una vez que nos
hayamos encontrado a nosotros mismos. Es una opcion de busqueda metddica y disciplinada,
en la que muchas veces la realidad historica te reordena de otra forma, que de hecho iremos
transitando en diversos vuelcos.

La cristiandad colonial, segin la llam6 Toribio de Mogrovejo, que es hispana o
Iberoamérica existio hasta fines del Siglo XVIII y principios del Siglo XIX. El proceso de
universalizacion y secularizacién del Siglo XIX se constituyd esencialmente desde la
influencia francesa en lo cultural y la influencia anglosajona en lo técnico.

La antigua América prehispanica, es decir, Indoamérica que aunque conserve las
caracteristicas originarias pre-hispanicas en algunas zonas igualmente “los indios ocupan
desgraciadamente el lugar de una ‘clase social’ (la Gltima por una injusticia secular) aunque
muchos de los elementos de su mundo vivan y pervivan en el mundo latinoamericano en su
totalidad incluyendo los criollos y los europeos, las regiones agrarias como las urbanas™*’.

Este mundo se fue constituyendo de forma progresiva “a partir del fundamento racial y
cultural del hombre pre-hispanico pero radicalmente des-quiciado (sacado de cauce, una
verdadera metanoia) por el mundo hispanico del siglo XVI"*,

A partir de las particularidades establecidas el autor pretende mostrar de esta forma el
nacimiento de una cristiandad muy diversa de la medieval europea, la cual integrara
evolutivamente sus diferentes elementos hasta madurar en el Siglo XVIII. El autor todavia no
elabora ningdn juicio, solo esta estableciendo las diferentes caracteristicas de los problemas
particulares de Latinoamérica.

Luego se remonta a la etapa de la independencia y de la organizacién, donde surge una
nueva ruptura, sostiene Dussel, debido a una nueva influencia étnica y cultural, técnica y de
civilizacion dando origen asi al racismo disperso de naciones latinoamericanas que “en una
dialéctica bisqueda van al encuentro de su destino”™*.

Caracterizando y delimitando el territorio, nuestro filosofo sostiene, que “América
Latina es esa totalidad humana, esa comunidad de los hombres que habitan desde California al

%« El ser latinoamericano tiene pasado y futuro?” Trabajo escrito en Miinster en 1964, en Dussel, E.: América

Latina. Dependencia y Liberacion. Editorial Fernando Garcia Cambeiro, Buenos Aires, 1973 pp. 22 y ss.
" Ibid p. 24.

*8 |bid pp. 24-25.

* Ibid p. 25.
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Cabo de Hornos™™. El destino de esta cultura tiene que ser “la auto-conciencia de la existencia
latinoamericana integrada no sélo en la historia mundial, sino efectivamente en la civilizacion
universal que se avecina al horizonte™" . El concepto de autoconciencia se ird resemantizando
en sentido analdgico a lo largo de este analisis.

e) Esbozo para una antropologia filosofica o meta-fisica de la alteridad

E. Dussel, como hemos venido desarrollando, piensa en hacer aportes desde lo que
considera que falta, y precisamente nos comenta que “lo que falta es una vision del hombre
mas profunda auténticamente meta-fisica que de cuenta realmente de la naturaleza del hombre
en su fundamento ultimo”>?,

Esta es la tarea que incluye la Antropologia Filoséfica que es un fundamento teérico al
servicio social de Ameérica Latina. Asi, la Antropologia Filosofica contiene como nivel propio
la estructura del hombre en general, y al mismo tiempo del hombre individual, social o
culturalmente segun el autor.

De acuerdo al movimiento antropoldgico contemporaneo fundante de un Heidegger,
Jaspers, Sartre, Merleau-Ponty, Zubiri etc., es que: “El servicio social necesita de una
antropologia filosofica que funde todo su operar. Esto implica toda una metafisica, una
filosofia de la cultura, ya que no podra caerse en un simple relativismo; se deberd asumir desde
un horizonte universal los valores de todas las culturas particulares; comprensiva y no
inductivamente™, Con todo esto Dussel esta indicando la tarea de asomarse a otro horizonte,
que respete la alteridad y que permita resignificar con distincién, los aportes posibles de la
filosofia europea en sus vertientes eurocéntricas y criticas al eurocentrismo. Pero
fundamentalmente dicho horizonte debe llevarnos a la creatividad local, situada y propia que se
verd reflejada en el trabajo por y para la liberacion.

Se va internando en el analisis antropolégico de una filosofia de la cultura y establece:
“el mundo de los instrumentos nos habla ya como su fundamento del mundo objetivo
intencional de proyectos y valores que fundan la constitucién de los instrumentos (lo que
Ilamamos con Ricoeur nucleo ético-mitico) y que, por su parte determinan, ciertas actitudes
existenciales ante los mismos instrumentos (ethos)>*.

Luego sintetiza, compacta y reconceptualiza lo que hasta aqui venia diciendo de la
siguiente manera:

La cultura es la totalidad de esos tres momentos: sistema intencional o cosmovision
objetiva (que incluye valores e ideas), sistema ético y mundo instrumental (que se
desdobla en el mero instrumento técnico y en la objetivacion artistica). Las grandes
culturas -como por ejemplo las del comienzo del cuarto milenio antes de Jesucristo en
la Mesopotamia- son macrosistemas instrumentales que suponen los otros dos
momentos (valores y ethos)*.

Es evidente para Dussel y més en esta época en la que es influenciado fuertemente por
las ensefianzas de P. Ricoeur que recibe en Europa, que “para conocer una cultura hay que
estudiar primeramente el nucleo ético-mitico o premisa mayor de toda la civilizacion, donde

*0 Ibid p. 24.

5! Ibid p. 25.

52 «La antropologia filosofica, fundamento tedrico del servicio social en América Latina”. Comunicacion
presentada al VI Congreso Panamericano de Servicio Social (Caracas), 1968, en ibid p. 71.

>3 Ibid pp. 71-72.

 Ibid p. 73.

% Ibid pp. 73-74.
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se contienen los contenidos ultimos del grupo™®. Dejo asentado un problema, dicho ndcleo
ético mitico es mucho méas complejo, en lo que hace a su diversidad, de lo que nuestro autor
nos lo ha sefialado. Con anterioridad aludimos a polifonias de vidas que van entretejiendo
realidades historico diversas en esta nuestra y vuestra “América”.

f) Acerca del concepto de aculturacion o la ambivalencia de la conquista y sus despojos

Para una mayor precision y aproximacion concreta, al supuesto nucleo ético-mitico, en
lo que hace a una red interétnica al interior de la alteridad, es preciso revisar y redefinir el
concepto de aculturacion como hecho presente en las identidades socioculturales.

El concepto de aculturacion entrafia una gran complejidad ya que viene siendo definido
aproximadamente desde 1936 por Redfield, Linton y Herskovits en el Memorandum for the
Study of Acculturation. En cuanto a la palabra aculturacion, nos comenta Leclercq, aparece en
1880 entre los antropdlogos americanos durante la conquista del Oeste en la denominada
epopeya Western®’.

Por otro lado el concepto de aculturacién, en muchos casos y en particular en los
estudios ingleses, ha sido reducido como sinénimo de ‘contacto cultural’ donde se daba una
relacion de reciprocidad. Pensamos que ello es una tactica inducida para desvincular al
concepto, de su mundo intencional. Asi nacen estos tipos de estudios antropoldgicos
secularizados y autdbnomos, como un arma eficaz para ‘conocer’ COMO Yy en que se puede
dominar a los otros, ademas de relacionarse con la sociologia que posee la tarea de manipular,
al interior, a la propia sociedad hegemdnica para crear consenso y no disenso ante el hecho de
la colonizacion. La tarea se extiende hasta el punto de inculcarlo en los mismos colonizados
sociologizandolos aculturadoramente.

La antropologia situada desde los dominados y en un ambito de dominacion, parte de
una ubicacion distinta, que en realidad es asimétrica, y que se refleja en todo tipo de relaciones
y efectos. Este tipo de pesquisas ha sido preocupacion de autores que han estudiado el
fendmeno colonial, incluso al interior de los paises hegemdnicos donde la colonizacion no es
ajena aunque revista otras caracteristicas. También la han estudiado en sus colonias y ex
colonias y actualmente en las neocolonias. Por ejemplo es preferencia de algunos
norteamericanos. Pero es de vital atencion en Sudamérica, Africa, Asia y Oceania para
integrarla, ya que Dussel no ha incorporado a este continente®®, donde hay, por ejemplo,
importantes experiencias de resistencia cultural en el desierto.

Precisando el concepto de aculturacion, este refiere a “todos los procesos de cambio
intencionalmente impuestos por un grupo dominante a un grupo dominado™®. Asi podemos
entender el concepto de deculturacién® como una etapa previa o un pre-requisito de la
aculturacion como sucede en muchos casos. De esta forma podemos comprender con mayor
acercamiento el proceso de la aculturacion, dentro del proceso de colonizacion y sin que falten
elementos aludidos y de los que no se dan por aludidos. Dentro de este desarrollo critico de la
antropologia se encuentran, por ejemplo, G. Balandier, como F. Boas y C. Meillassoux etc.

> Ibid p. 74.

> Leclercq, G.: Antropologia y colonialismo. Editorial Alberto Corazén, comunicacién serie B, Madrid, 1973, p.
91. En un lenguaje alejado del lenguaje oficial de los cowboies y los Custer, Powel habla en su Introduction to
the study of Indian languages, Bureau of American Ethnology, de “la fuerza creciente de la aculturacion bajo la
influencia aplastante de millones de civilizados”.

%8 En el escrito 2 del final de este trabajo, propondré la incorporacién de dicho continente a una visioén histérica
critica general.

% Magrassi, G. E.; Frigerio, A.; Maya, Marfa B.: Cultura y Civilizacién desde Sudamérica. Ediciones Blsqueda,
Buenos Aires, 1982, p. 122.

%0 \/éase D. Ribeiro en nota 29 de este trabajo.
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Adolfo Colombres, pormenorizando y detallando més el tema, analiza los tipos de
aculturacion. Todo su libro (2004) esta dedicado a dicho concepto, y si se nos permite decirlo
en pocas palabras, es uno de los pocos materiales dedicados integralmente para tal
especializacion en nuestro contexto.

La aculturacion directa se establece cuando un grupo cultural entra en contacto sin la
mediacion de otro grupo. La aculturacion indirecta cuando otro grupo étnico mediador
interviene introduciéndoles elementos y objetos de la cultura invasora, estableciendo una
dindmica y otros cambios. Los grupos mediadores pueden ser pacificos o violentos segun
caracteristicas o circunstancias o si la cultura local los obliga a emigrar, y esto a su vez puede
motivar una guerra por el espacio vital. Los procesos aculturativos seran espontaneos u
horizontales si se producen sin un plazo previo, ni la programacién voluntaria, propia de la
friccion de los sistemas interétnicos, ante la expansion creciente de la sociedad nacional. Los
procesos de aculturacion seran verticales cuando interviene una voluntad especifica del
colonizador. Aqui la aculturacion se encamina hacia la colonizacion, constituyéndose como
voluntad de poder eurocentrista propiamente tal, voluntad de colonizar, y no una voluntad de
vivir y dejar vivir.

Los procesos de aculturacion verticales, a su vez, pueden ser dirigidos o inducidos, y
forzados. La aculturacion forzada es la compulsiva, y podriamos agregar que todos estos tipos
de aculturacion se corresponden con un tipo patolégico extremo que polariza no en lo
abstracto, sino en lo sensible, para invisibilizarse luego en lo abstracto, para ademas de
ocultarse, no autobloquearse en su accion conquistadora desvinculandose de toda la
responsabilidad que en realidad se tuvo de hecho. La aculturacién forzada se lleva a cabo
encerrando a los indigenas en reservas y reducciones de las que no se les permite salir, y
sometiéndolos a un constante bombardeo cultural a través de diferentes medios.

La aculturacion es dirigida o inducida, cuando la sociedad dominante (nacional)
encomienda a algunos sujetos tomar contacto con un grupo determinado, intercambiando a
través de la violencia, la cultura del grupo colonizado por la “ciencia” orientada hacia un plan
evolutivo, por cierto lineal, positivista. Y mas alla de lineal o no lineal, porque incluso esto
puede variar y en sus mecanismos sutilizarse ain méas, como sucede con la corriente analitica
que no reconoce la nocién de proceso, en un relativismo extremadamente volatil pero en él
dejando a su vez la impronta que quiere determinar. Con todo se dirige en definitiva, ya que los
aborigenes no necesitaban la tutela de la ciencia europea impuesta, a atender las necesidades
del grupo dominante lo que significa la muerte de la cultura dominada. Asi se crean
condiciones artificiales de interaccién étnica, un falso paraiso o la aldea global. El aborigen, ya
vivia en su cultura, con la abundancia de la Pacha Mama. Esto no era idilico, habia que
trabajar duro pero en unidad con la naturaleza (por ejemplo ayllus) y los otros, para sostenerse,
para vivir y no para lucrar®. Las necesidades nuevas que se le imponen al grupo abren un
abismo de soledad que lo escinde de sus valores tradicionales lo que los obliga a aceptar el
triste papel que les designa la sociedad nacional.

La aculturacion forzada, e incluso la dirigida, se clasifican en laica y religiosa. La
aculturacion laica puede ser oficial o privada, segun sea el Estado o las entidades privadas que
intervengan e impongan explicita o sutilmente sus valores. La aculturacion religiosa se da
cuando se deja en manos de congregaciones religiosas el proceso de conversion del indigena,
como con las misiones en Africa, fundamentando una finalidad econémica como la
apropiacion de todo o parte del territorio tribal con la explotacion de una mano de obra barata,
sus Utiles y metales preciosos. Las actividades se llevan acabo en las misiones o parroquias
religiosamente y cada dia del afio como también in situ, esto es, en las comunidades.

%1 El ayllu esta informado por el ayni como reciprocidad entre familiares y la mink’a como reciprocidad entre
comunarios.
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De esta manera completo el cuadro del posible sistema interétnico-aculturativo®. Este
sistema interétnico es una parte constitutiva del concepto de mestizaje y de los nucleos que
informan ha este otro cultural que es Abya Yala, América Latina. A su vez este es un esquema
general que puede emplearse para visualizar la aculturacion en otros continentes con vistas a
ser modificado, reestructurado, enriquecido.

g) Un texto fundante

Los dos paragrafos precedentes que he trabajado y analizado estan incluidos en la
primera parte de la obra a la que se hace mencién. Esta primera parte se titula Reflexiones
Antropologicas Latinoamericanas que representarian los primeros pasos de 1964 a 1970,
marcados por un pensar todavia ontol6gico, haciendo, el autor, una autocritica arqueoldgica de
su si mismo, o como hemos venido estableciendo, demasiado hermenéutico-fenomenologico
aungue critica-situada.

El texto que ahora nos va a ocupar esta integrado a la II seccion llamada “Nuevo
momento (1971)” localizada también en la primera parte de la misma obra. Esta es una
instancia que pretende caminar mas alla de la ontologia. El texto se denomina “Metafisica del
Sujeto y Liberacion™®.

La comunicacidn empieza de la siguiente manera:

Cuando uno llega, en las explotaciones bolivianas del COMIBOL®, hasta los 600
metros de profundidad y descubre hombres, mineros que con instrumentos primitivos
pierden su vida antes de los quince afios de ejercicio de su profesion, a menos de un
dolar de salario por dia, se encuentra el reverso -siglos después- de un largo proceso
que debemos pensar filosoficamente®.

Es importante destacar que se comienza con un factum, porque es el hecho histérico de
explotacion lo que debe ser pensado-repensado por la filosofia. Lo que se pretende es que la
filosofia, en funcion liberadora (I. Ellacuria), se encamine a develar la ontologia que envuelve
al historicismo hegemonico de corte hegeliano en el seno avanzado del Siglo XX. Se trata de
un nuevo proyecto consistente en reescribir la historia desde la alteridad explotada. De esta
forma, la filosofia parte de la historia, y de la praxis para servirla y volcarse luego nuevamente
en la praxis en la que esta inserta en todo momento. Asi, la filosofia es servicio en la justicia
para una nueva época. La historia es su cuerpo, su sangre, su domicilio y la liberacion
maultiples caminos revolucionarios-transformativos.

La Filosofia critica para Dussel debe asentarse siempre en el otro, en los otros que son
oprimidos y victimas del sistema, a saber: en la mujer, en el hombre y en los nifios explotados,
en los ancianos (olvidados, marginados, desechados), en los aborigenes, campesinos, obreros,
africanos, asiaticos etc.

Dussel afirma que el hombre del burgo se ha conformado con el proyecto de estar en la
riqueza por haber quedado fuera del ideal de santidad y honor de la Iglesia en el ambito feudal.
De este proyecto de estar en la riqueza nace un proceso de conquista y colonizacion que

%2 Colombres, A.: La colonizacién cultural de la América Indigena. Ediciones del Sol, Buenos Aires, 2004, 2°
edicidn, 2° reimpresion, pp. 93-94-95.
% Ponencia en el 1l Congreso Argentino de Filosofia en Cérdoba en 1971, publicado en temas de filosofia
contemporanea, Sudamericana, Buenos Aires, 1971, pp. 27-32. Es un texto fundante porque es en ese Congreso en
Alta Gracia que, junto a otros filésofos, nace publicamente el denominado movimiento de la Filosofia de la
Liberacion, seglin reconocen sus propios gestores. En op. cit. pp. 84 y ss.
Z; COMIBOL.: Corporacion Minera de Bolivia. Esta nota es una aclaracion por considerarlo conveniente.

Ibid p. 85.
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cuando esta practicamente concluido en América, de Méjico y el Caribe hasta el Perd, el Plata
y Brasil, aparece Le discours de la méthode, que es “el manifiesto del hombre reducido a ser
un sujeto que piensa”®. Con ello nos quiere significar Dussel, que la metafisica puesta en
juego, y para emplear su propia referencia, porque son sus estudios, en esta ocasion, lo que
estamos investigando, es “la metafisica del sujeto que interpreta la sustancialidad tradicional
como subjetividad, ird poco a poco reduciendo la apertura de su trascendencia en el mundo
(este mismo reducido, poco a poco, de objeto o idea en un mero valor): voluntad de poder que
aniquila, estima y crea valores™®’,

Este tratamiento nos va a ir posibilitando acceder al andlisis dusseliano acerca de la
modernidad epistemoldgica fundamentalista que se inicia a partir de Descartes®®. Desde aqur,
Dussel haciéndose eco del legado levinaciano analizard esta etapa como una ontologia
totalitaria, como un “to auto”, es decir, como un “lo mismo” que absorbe en su mismidad a
toda alteridad, desacralizdndola, oprimiéndola y sumergiéndola en el horizonte de sus pre-
juicios, en el horizonte pre-predicativo a partir del cual opera en su mismidad el horizonte de
juicio normativo y cotidiano con su fluidez opresora, exclusora y aniquiladora, como matriz de
una cultura colonizadora que guarda coherencia, de esta forma, con el proyecto-de-estar-en-la-
riqueza.

Estando atentos a los proyectos y debates contemporaneos se llama la atencién que el
pensamiento nordatlantico se proyecta en una superacion de la metafisica del sujeto. Esto
significa el comienzo de una nueva época, “mas alla del sujeto esta el hombre; mas alla del
objeto estd el mundo”®. Claro que esto ya ha sido propuesto por ejemplo en Nietszche,
Lukacs, Heidegger, o Foucault etc. Pero ahora estos precedentes han sido situados en otro
horizonte particular como el norteamericano, es decir, en otra cultura que a esta altura del
devenir de la historia ya hacia tiempo que habia aparecido preponderantemente en el escenario
mundial como un integrante rector en el conjunto de los paises colonizadores, re-estructurando
la geopolitica mundial conjuntamente con la intencion de pensarse de manera original dentro
de la experiencia de la voluntad de poder ya imperante y sin telén de fondo.

Sostiene Dussel “la metafisica del sujeto que intenta superar Heidegger se ha
concretado historica, practica y politicamente (lo politico como un existenciario 0 modo
fundamental de ser-en-el-mundo) en la dialéctica de la dominacion””. Por ello concluye
Dussel que “era obvio para el latinoamericano ser colonia, y neocolonia y al fin nunca
realmente libre (esto hasta hoy: 1971)”"*. Desde estas consideraciones y avanzando en el
andlisis caracterizamos la época actual de neocolonialismo, tratindose sus mecanismos
especificos de que “los hilos de nuestra cultura, economia, politica... se mueven desde fuera:
siendo oprimidos el fuera es el que ejerce la voluntad de dominio, el dominador, el
nordatlantico” ",

Pero “mas all& del horizonte del mundo o del ser-neutro de Heidegger, o de la totalidad
de lo mismo de Hegel esta la exterioridad del otro que tan profunda y clarividente plantea E.
Levinas en su obra cumbre Totalité et infini. Essai sur L extériorité”".

Hay una forma dice el autor, en que la oprimida y el oprimido adquieran conciencia de
la dominacion que oprime todas las estructuras de la existencia, y esta es a partir de descubrir
la dialéctica de la dominacién en todos y en cada uno de los momentos de su ser. Por ello

% Ibid p. 86.

*" Ibid p. 86.

% Lo he trabajado metodologicamente en “Critica a la modernidad como totalidad subjetiva desde la metafisica
de la alteridad”, en Bauer UNC 2008.

% Ibid p. 86.

" Ibid p. 87.

™ Ibid p. 87.

"2 1bid p. 87. En “Neocolonialismo™ he detallado este tema, (Bauer 2008).

 Ibid p. 86.
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afirma el filésofo argentino, desde donde trabaja sus aportes al proceso de liberacion: “el que
indiferente o ingenuamente no considera lo ético-politico en su nivel ontologico, colabora
activamente con el dominador, mas aun cuando ensefia la cultura del dominador como cultura
sin mas”’.

Dussel de esta forma descubre en la filosofia un papel fundamental en el proceso
historico de liberacion. Esta filosofia, como ya dejamos asentado, es un emergente de la praxis
actual que intenta superar la dialéctica del sujeto dominador-dominado hacia otro factum
posible, realizable, asible etc. “Superar dicha dialéctica no es luchar practicamente para ser el
futuro dominador (porque exigiria un nuevo dominado y se trataria del infinito malo de
Hegel)”75.

La meta-fisica dusseliana se convierte en una relacion veri-ficante, pensando al mundo
pero fundada en lo ético, en la cultura, para expresarlo antropolégicamente, aunque aqui en un
sentido necesariamente meta-antropoldgico mas alla de la ontologia del mundo opresor que es
donde se encuentran los otros culturales como maravillas éthicas intotalizables. La ética es la
relacion sujetos-sujetos y la relacion de un sujeto que enfrenta al opresor pero esta vez como
libertad y no como la amenaza de un nuevo opresor, que por su rostro emerge desde el misterio
que con su palabra revela lo imprevisible més alld de la relacion de opresion. Y para ir
finalizando sentencia el autor argentino “la conciencia desdoblada es propiamente conciencia
infeliz, desdichada”’®. El proyecto de liberacién no puede ser desdoblado, ha de ser una
decision es lo que se esta aseverando.

La meta-fisica dusseliana’’ parte de la praxis, pasa por un momento tedrico necesario,
para enriquecer nuevamente a la praxis, pero en este caso como una praxis otra, distinta,
aumentada, alterativa. Esto sucede incluso con respecto a los diversos &mbitos de la realidad
historica, accediendo y trabajando en los niveles abstractos-fundamentales, que es lo que, de
Descartes en adelante, el opresor ha ido trabajando y reformulando permanentemente para la
construccién y re-construccion de la propia tradicibn moderna. También ha seguido la doble
tarea de afirmar la intencion de colonizacién del &mbito mental y asi avanzar sobre nuevas
formas de colonizacion mas sutiles e ir, a su vez, colonizando aun mas y de manera mas
eficiente, los territorios de la diversidad cultural. De forma resumida son algunas de las
caracteristicas que nos arroja hoy el neocolonialismo como época.

Para Dussel la filosofia critica liberadora “funda las mediaciones Onticas por un
movimiento dialéctico que las remite al ambito meta-fisico (en nuestro caso: como
latinoamericano y oprimido)”’®. Esta filosofia nada tiene que temer a las criticas del sector
hegemdnico, nos expresa, porque con facilidad se puede remitir dicha critica a sus propios
fundamentos no pensados. La construccion no puede ser solipcista sino comunitaria, y alli en
ese espacio-tiempo se contienen todas las personas y todos los oficios que desde sus
singularidades visibilizadas-invisibilizadas fundan una cultura particular.

Revalorizando la tarea de la filosofia Dussel expresa que “la funcion de la filosofia en
el proceso de liberacion es insustituible: ninguna ciencia, ninguna praxis podra jamas
reemplazar a la filosofia en su funcion esclarecedora y fundamental”"®.

Con razon, establece tamafa asercion el filosofo, ya que en realidad nada sustituye a
nada ni a nadie, todo es necesario para el proceso de liberacion que en un complejo conjunto
puede aspirar esperanzadoramente a cierta suficiencia liberadora. Dussel pretende revitalizar,

" Ibid p. 87.

" Ibid p. 88.

’® Ibid p. 87.

"7 Con el guién simboliza, en su propuesta, la distincién que rompe la mismidad de lo que considera, en su lectura,
que es la metafisica tradicional.

"8 Ibid pp. 88-89.

" Ibid p. 88.
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desde una tradicion gramsciana, los nexos de los filésofos, como integrantes organicos en las
culturas, en el movimiento social, en el bloque de poder, en una relacion de cuidado mutuo, ya
que los filésofos en sus formulaciones cuidan a las culturas, con las puertas siempre abiertas a
la reformulacion grupal de las hipdtesis que aportan grupos de referencia. Para Dussel, el
filésofo tiene la dura tarea y el aprendizaje de estar siempre alerta a la escucha de la voz del
otro que lo interpela. El concepto de voz-éthica que propondré y que abordaré méas adelante nos
orienta aun mas claramente a lo referido.

Este aspecto es muy combatido desde los paises colonizadores, para que los paises
colonizados no posean ni siquiera una filosofia propia, ni se identifiquen con “sus” filésofos,
abonando, de esta manera, la logica de la division en la mayoria de los niveles de la realidad.
Paralelamente estos paises hegemédnicos se preocupan arduamente por tener una filosofia
propia y encargarse de hacerla repetir, inculturarla, encastrarla o injertarla en cada periferia en
donde siempre encuentran colaboradores mansos de dientes afilados dispuestos a emprender
esta tarea a cambio de un salario y otra merced.

En fin, la Filosofia de la Liberacion, en la concepcion del Dussel de este momento,
siempre es pobre y por ahora una concreta y auténtica filosofia de la pobreza con proyecto de
liberacion, y esto hasta que la propia cultura pueda efectivamente liberarse. Esta Filosofia de la
Liberacidn, por ahora, ha de pelear hasta consigo misma para continuar liberandose y asi poder
contribuir decisivamente en el proceso de liberacion.

h) Exterioridad

Hemos establecido qué tipo de factum, como y porqué lo piensa la Filosofia de la
Liberacion en Enrique Dussel, cual es el trabajo de la filosofia y su tarea critica y cual la del
filésofo y su posicidbn como organico en su posible accion de militancia, de aportes, de
esclarecimiento, de problematizacion reflexiva, responsable y pastora de la comunidad.
Establecimos también cual es la particularidad de la comunidad latinoamericana como cultura
en su supuesto ndcleo ético-mitico, nocidn que a su vez observamos criticamente, abriendo aun
mas el horizonte hacia la mundialidad, hacia la universalidad alterativa como ruptura con el
ambito de “lo mismo” (10 auté®®). Seguiremos auscultando el terreno sobre el que
gradualmente ira creciendo anapolis o el institucionalismo critico para la ampliacion de la
vida.

Con el concepto de exterioridad nos remontaremos, desde el ambito histérico, desde el
tipo de factum indicado, al &mbito de los fundamentos. La particularidad que nos significa la
opresion de la vida humana, en su ambito historico y cotidiano, nos remite a repensar la
diversidad cultual como un espacio comln y a la vez distinto, marcado por las praxis y teorias
de cada grupo, etnia, cultura etc. Es fundamental que los movimientos de liberacion tengan sus
filosofias con fundamentos propios, comunicables, discutibles y amalgamables a los otros
movimientos criticos-sociales, llevando a cabo, de esta manera, sus batallas de liberacion en
todos los campos y niveles posibles. También es de vital importancia la construccion de teorias
generales con especifica orientacion liberadora que posibiliten el encuentro, el dialogo, las
acciones comunes coordinadas, etc.

Los movimientos independentistas latinoamericanos, observa nuestro filésofo, tuvieron
una praxis propia pero no una filosofia propia, siendo en Gltima instancia, adoctrinados por la

8 En este &mbito no estan los comunes que permiten identidad ni esta lo distinto que permite la diversidad, hay
una imposicion ideologica, de interés, econocratica dislocante.
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filosofia roméntica europea™, que a poco andar, estuvo en proceso de asimilacion con el
racionalismo categorico europeo, cumpliendo, de esta manera, con la continuidad del proceso
rector, aculturador, colonizador del eurocentrismo. De esta forma se sientan las bases para que
se terminen consolidando los aspectos y nociones mas contundentes del eurocentrismo como
son el Estado, la constitucion, el derecho etc. La funcion aculturadora va a continuar siendo
avasallante, soberbia y criminal al interior del territorio, por ejemplo, recién en 1994 (en un
contexto de un descarnado estado neoliberal) se reconoce constitucionalmente, en nuestro pais,
a los aborigenes como pueblos con derecho a aprehender sus propias lenguas que por siglos
habian hablado. En todos los demas aspectos: tierras, vivienda, desarrollo de la propia cultura y
economia, falta de agua potable, de nutricion y atencion médica, siguen adin victimados.

La autonomia del Estado, bajo estos parametros, cumplird un rol histérico-hegemdnico
fundamental. La filosofia de la liberacion, en esta vertiente que estamos abordando, realizara,
desde el concepto de exterioridad, una permanente critica-deconstructiva al Estado localizado
como autonomia absoluta o “manda mas”. Esta autonomia absoluta tiene amplios significados,
uno de ellos, en relacién a lo filosofico, politico y econdémico, es que bajo el concepto de
autonomia, por ejemplo, desde la conformacién de los estados en Latinoameérica, se va a luchar
por el derecho de independizarse de Espafia y Portugal, pero, en estos casos, no para establecer
una “autosuficiencia” sino para multiplicar los lazos de dependencias comerciales con
Inglaterra, Francia, Holanda, Bélgica.

En esto consistid el primer liberalismo en la periferia; se liberaron los bloques de
mercados retenidos o cautivos por Espafia y Portugal retirando a los colonos del lugar, pero
para multiplicar las relaciones de dependencia, ‘liberando’ las multiples relaciones de
competencia que, devenido el proceso, desembocaran en lo que conocimos como capitalismo
salvaje, neoliberalismo, o globalizacion con EE.UU a la cabeza. Se retiraron los colonos del
lugar y se empezaron a manejar los hilos de la dominacion desde fuera y a traves de la
multiplicacién y proliferacion de las relaciones de competencia, por cierto, siempre asimétricas
en vinculacién con esta periferia de la cual, como es légico, se extraian todas las riquezas. La
situacion es, a esta altura, de neocolonialismo (como he sefialado en otros aspectos y en
reiteradas oportunidades) y el resultado es de sutilizacién, y cada vez mayor auto-justificacion
y naturalizacion de la dependencia. Una dependencia que desde entonces y hasta ahora nunca
dej6 de existir, solo fue cambiando de ropajes, combinando instrumentos y se fue
perfeccionando en sus teorias sin detenerse.

Si bien la periferia estd dentro del sistema, lo esta slo como “cosa”, como lo que no es
para-si-ni-por-si, diferente a Europa “occidental que es por si y para si”. La periferia es el ente
al que hay que tener colonizado y custodiado, para mantener el caudal o la cuota necesaria de
extraccion de riquezas. La periferia es asi desfigurada en la concepcion eurocéntrica del
opresor, sumida en sus términos dualistas de conciencia (Ser-Ego) y no-conciencia (periferia).
La conciencia es Europa y la no conciencia solo un ente al cual colonizar. De esta manera y
para este esquema no hay exterioridad sino “inclusion” del otro como mera cosa o caso, con lo
cual resulta ser excluido y despojado de sus bienes y del reconocimiento como humano y
humana. Es puesto en un contexto en el que el mundo y su propio mundo se le tornan ajenos.
De esta forma el colonizador acomoda el mundo desde su cosmovision autdbnoma absoluta,
dirigiendo su pensamiento y accion sobre lo otro pero no plegandose ni comunitarizandose con
él, si no replegandose sobre el otro y desde su propio interés usurero, que le marca, como un
mito, como una deidad permanente, la ‘naturalidad’ y cotidianeidad del proyecto-de-estar-en-
la-riqueza, estableciendo asi las estructuras de sociedades lucrativas.

81 Observando criticamente esta vision, sostengo que esto no es del todo asi, debido a que el primer movimiento
independentista iniciado en el caribe tuvo caracteristicas propias en todos sus niveles. Esto serda abordado en
detalle en el escrito 4 al final de este trabajo.
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Por ello, es importante el concepto de exterioridad para la filosofia de la liberacion,
segun Dussel, porque le permite iniciar la ruptura con esa mismidad dislocante, a esto se debe
que la filosofia de la liberacion, en esta linea, es una filosofia de la exterioridad, de la pobreza.
En este sentido la pobreza es un estar y ser fuera de bienes culturales, econdmicos, espirituales,
ecoldgicos. Como quien esta a la intemperie, sin aposento, excluido de algin aspecto, sin una
casa que lo cobije. Por esto no es solo una filosofia critica, como las puede haber situadas en
Europa, sino que es una filosofia critica situada ahora en la exterioridad que no es Europa.

Veamos pues coOmo nos introducimos en los conceptos exterioridad-totalidad y qué se
establece especificamente por ellos®,

El pensar dialéctico ontoldgico podia avanzar en su movimiento hasta el horizonte
fundamental del mundo (...) ese horizonte, el del mundo (...) en cada caso el mio, es
una totalidad de sentido. Dicha totalidad (...) no esta nunca totalmente totalizada, sino
que es por esencia in-clausa, fluyente, dialéctica. La temporalidad ha venido a quitarle
posibilidad de cerrarse; la temporalidad ha venido como lo ad-viniente®.

Dicha totalidad como totalidad, por lo tanto cerrada y no abierta es, segin el autor
siempre lo Mismo. Lo mismo, t0 auto6 en griego, o en dos lenguas colonizadoras es das Selbe, le
Méme, significa que desde dentro en la interioridad de la propia identidad es desde donde al fin
proceden los momentos diferenciales, de lo contrario dicha totalidad se idolatriza. Por ello la
totalidad cerrada es solipcista, y solum en latin significa desierto, solitario, soledoso como
también fondo de un foso, derribar, arrasar algo, mudar de suelo o trasladarse (exiliarse) a otro
pais. Lo Mismo como totalidad se cierra en un circulo vicioso que gira eternamente sin
novedad (o con la novedad de los mismo y para lo mismo) e idolatricamente sin novedad mas
que la propia técnica desprendida de lo Mismo. Asi lo Mismo derriba, arrasa, devora la
temporalidad histérica, llevandola al fondo de un pozo oscuro, tenebroso, terminando por
autoconstituirse como lo neutro desde siempre.

La consecuencia de todo esto, nos comenta Dussel, es que “lo ético desaparece y en su
lugar se manifiesta solamente lo natural, lo fisico, lo divino”®. Aqui lo divino hay que
interpretarlo como idolatria egoldgica, egolatrica, egocéntrica, eurocéntrica que procesualiza la
secularizacion hacia una autonomia absoluta-planetaria.

Por ello “el pensar moderno va introyectando ‘el otro’ en ‘lo mismo’, hasta que la
totalidad, como tnica sustancia, imposibilita una alteridad real”®. Este es el proceso
epistemoldgico que se inicia con Descartes y que culmina en Spinoza-Kant, pero ain con mas
coherencia y sentido, en el sistema de Hegel-Husserl.

La dialéctica hegeliana del sefior-esclavo es dnticamente interpretada, asignandosele al
sefior (que era una figura de la conciencia) la clase burguesa y al esclavo (momento
superior de la conciencia) la clase proletaria (...) A esta dialéctica se agrega la del
hombre y la naturaleza, que se concreta por el trabajo que el hombre efectla sobre la
naturaleza: la cultura®.

Cuando el ser humano y humana, luego de la revolucion recupera su ser alienado en la
obra del trabajo, que manos ajenas han expoliado a través del sistema capitalista, comienza a

82 Hay una precision terminoldgica y politica del término exterioridad que he tocado previamente en las dos
Ultimas referencias de paginas 119-120 en Bauer 2008.

8 Cf. Dussel, E.: Para una ética de la liberacion latinoamericana. Tomo 1. Editorial Siglo XXI, Buenos Aires,
1973, p. 97.

5 Ibid p. 97.

% Ibid p. 108.

% Ibid p. 116.
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realizarse dicha humanidad mas alla de la conciencia desdichada, que para Dussel conducira a
un sistema distinto, el que sera tratado mas adelante, tendiente a derribar el horizonte hegeliano
y a informar y enriquecer a la dialéctica marxista, aunque ain no lo advierta con suficiente
claridad debido a la lectura, en esta etapa, demasiada hermenéutica sobre Marx. Luego de su
giro® el autor integrard con contundencia dicho horizonte critico. De todos modos, es
importante rescatar dicha lectura marxista ya que le permitié desde fuera, desde otra
metodologia, ver las carencias de la misma, para luego ocuparse, en otra etapa, del enorme y
enriquecedor caudal que le proporcionaria dicha filosofia marxista, la que atravesard los
contenidos fundamentales de la filosofia de la liberacion de Dussel. Ello no implica trocar una
por otra sino complementarlas; pero como se dijo situados desde la exterioridad, desde el
universalismo alterativo o ana-l14gico.

Marx, en esta etapa, del pensamiento de Dussel, es intuido pero no avizorado con
claridad, y en la siguiente expresion se puede apreciar:

La categoria de totalidad nunca ha sido en la modernidad tan sistematicamente pensada
como por Hegel. Lo que vendra después serd como un ver como poder evadirse de la
totalidad hacia la alteridad, tarea que la modernidad no podra cumplir realmente desde
Feuerbach y Kierkegaard hasta Husserl (incluyendo en esta tarea al mismo Marx y
Heidegger)®.

Luego de su giro, Dussel accede con claridad a las novedades marxistas, las analiza, las
adopta, defiende, desarrolla, enriquece e incluso llega a sostener que se adelant6 al mismo
Levinas, Buber en la concepcion del otro. Desde su trabajo previo a descubrir a Marx,
igualmente sostiene el mundo de la exterioridad del trabajo. Luego de su giro, lo que va a
continuar sosteniendo y sefialandole a Marx, como también lo hizo con Levinas, es que el
mundo de la novedad, de la exterioridad, de la alteridad, es mucho mas amplio y diverso,
siendo necesario desarrollarlo-escribirlo. Por otro lado también integrara a dichos autores en
una compleja arquitectonica de principios que trabajaré mas adelante.

i) El otro como otro: escatologia y distincion

“Cara-a-cara: verdad primera (verdad prima)”

El pensar dusseliano tiene por objetivo una superacién de la modernidad tanto filosofica
como historica-cultural. Intento que ha realizado Heidegger desde el centro del sistema-mundo
pero sin una apertura concreta a la diversidad cultural del otro como otro. Dussel asumiendo a
Heidegger, pero criticandolo en su horizonte comprensor, le sefiala lo siguiente:

La superacién de la modernidad, de la ontologia del sujeto, no se alcanza todavia en la
trascendencia hombre-mundo que funda al sujeto-objeto, sino en el descubrimiento de
que la Totalidad hombre-ser, como ser-en-el-mundo, se abre y es fundamento desde lo
previo: el Otro (como momento meta-fisico y del cual es solo 6ntico ‘lo otro”)*.

Dussel prosigue su tarea inscripto decididamente en una tradicion critica al
eurocentrismo, o dentro de una linea subversiva, pero también asimilando el legado europeo,
a lo Roig, para la construccién de un horizonte nuevo y propio que resignifigue con mayor

87 Véase en Bauer, C. (2008) “Giro o viraje marxista”.
% Dussel: op. cit. pp. 115-116.

% Ibid p. 122.

% Ibid p. 119.
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provecho dichos contenidos y permita auscultar, sobre todo, las propias particularidades
culturales como via para un proyecto de liberacion. Desde esta dimension critica describe a lo
ontico no como mero ente sino como ética, porque es el otro propiamente otro, por ello lo
ontico se resignifica, por sobre Heidegger, desde la ética como trans-ontoldgico. Esto quiere
decir para Dussel, que lo dntico ya no va a ser posibilitado por una estructura existenciaria
ontoldgica, ya que esta estructura es lo que Dussel sefiala como dimension de “lo mismo”, y
nuestro filésofo acudiendo al plano de lo que podriamos afirmar como trascendental histérico,
sostiene que lejos de fundar a ese Otro, la ontologia es un horizonte que se ha fundado sobre el
Otro que de hecho es previo y estd mas alla del orden ontologico impuesto. Heidegger no ha
visto correctamente este tema por carecer de un planteo ético-politico alterativo y de una
debida critica a la colonizacion. Conforme a esto Dussel afirma: “si la totalidad mundana en su
ultimo horizonte: el ser, es lo ontoldgico, se trata ahora de algo que se encuentra mas alla de lo
ontologico (...) y por ello podria denominarse: lo meta-fisico, lo trans-ontoldgico; ‘el otro’
como lo mas alla siempre exterior de ‘lo Mismo*”".

Escatologicamente la relacion de trascendencia y distincion se da a través del cara-a-
cara. Veamos y hagamos un recuento de lo que significa dicha relacién. El cara-a-cara, en
hebreo es panim-el-panim y en griego enopios enopioi, es la experiencia originaria que
contiene el significado de ser el desde donde el orden ontolégico como mundo, en su horizonte
trascendental de sentido queda abierto. De esta manera el cara-a-cara es el mas alla de la
mismidad, de la totalidad mundana, del capitalismo, por ello es previo y originario, por ello es
meta-fisico y trans-ontoldgico.

La cara o el rostro, el t4 enOpia, que significa en griego muro fronterizo o lo que da
frente a, es el limite hasta donde llega la vista como Gltimo horizonte. Es que “hasta el rostro
del otro llega la luz, la vista, el mundo, el orden de la comprensién aquello que capto o prendo
en el circulo del mundo™. Tal circulo de la comprensién eurocéntrico, con buena intencion y
con suerte, llega a ver caras pero no corazones, 0 corazones racionales.

La exterioridad meta-fisica se abre en el cara-a-cara, méas all& del rostro visto, donde
meta en griego significa mas alla y fysis®® el orden del ser idéntico al pensar la totalidad. Por
todo ello es exterioridad ética porque el rostro es de otra persona que es hontanar de pro-
vocaciéon que no entra en la predeterminacion o comprension de la totalidad. Lucha por su
libertad y autonomia. También es libertad porque no puede ser totalizado plenamente para la
utopia hegemonica, porque es en realidad no totalizable, es decir, intotalizable. Son planteos
dificultosos de ver, debido a que dominados por una intencion de totalidad no estamos
acostumbrados a pensar la intotalizacion. En el horizonte dusseliano “Yo-Otro no es la
inmediatez del saber absoluto hegeliano, sino que es la inmediatez negativa de dos
exterioridades que se tocan”™,

Entonces “la ¢ética de la Alteridad se abre ahora, por sobre el proyecto de la totalidad
mundana, hacia el otro: el Yo personal se abre al Otro, el Nosotros histérico a los Otros, y el
Nosotros definitivo como humanidad al Otro absoluto, al infinito que garantiza la
imposibilidad de mediatizarlo: la apertura perenne y escatolégica de la historia”®.

Dussel haciéndose eco de las lecturas de Levinas escribe:

Desde su nacimiento como generacion intrauterina, el hombre es un polo de libertad
dis-tinto, aparicion en el mundo de los otros, ex nihilo, de una nueva exterioridad,
negatividad; alguien que exige justicia, que tiene sus derechos; un ser ético, meta-

! Ibid p. 119.

% Ibid p. 121.

% De esta manera transcribe el filésofo esta palabra. Es un recurso de castellanizacion particular en este autor.
% Dussel: Ibid p. 121.

% Ibid p. 127.
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fisico. Desde su nacimiento es (...) una ultimidad, un ser escatoldgico (...) polo
entonces dis-tinto y sin embargo esencialmente alterativo®.

Se trata de una posicién distinta del ser, que no tiene que ver con lo visto por los 0jos,
en donde tendria una ubicacion biologicista-positivista en el orden pre-juicioso y juicioso de lo
visto, que al fin se descubre fundada en la mismidad de la totalidad.

La posicion del ser dusseliano, haciéndose eco situado de Levinas, se relaciona con lo
oido, con lo escuchado y que procede més all& de la totalidad cerrada, deviene desde el Otro,
desde su mundo-cultura, distinto, de la cultura-mundo de ‘/o Mismo’, surge de sus reclamos, de
su sed de justicia y de su hambre cotidiano.

Luego Dussel nos dice, “el rostro de un hombre frente al rostro de otro hombre en la
intimidad, en la justicia es el colocarse como un yo personal ante un otro igualmente
personal”’. Esto que podemos conceptualizar de cierto modo, como personalismo analéctico
dusseliano, es tras-cendente, segun lo analizado, si por el se entiende un personalismo critico al
egolatrismo, y como comunitario que nos orienta en la inmediatez meta-fisica. Aln pueden
haber, escatolégicamente, expresiones comunitarias mas significativas de la intimidad, de la
proximidad inmediativa de esa relacion, como por ejemplo, “yo le he hablado boca-a-boca
(NUmeros, 12, 8a) en hebreo peh-el-peh (en griego stéma kata stéma)”*®.

Para concluir decimos que ‘“nuestro mundo queda esencialmente abierto desde la
alteridad; es alterativo por su propia naturaleza. El otro es el origen primero y el destinatario
Gltimo de todo nuestro ser-en-el-mundo”®. EI mundo es intotalizable y la intencién utépica de
totalidad se corroe en el tiempo. La proximidad viene dada, parida, y para Dussel la conciencia
puede escucharla, en la medida de que esté y sea en un proyecto de liberacion, analéctico en
este caso, y no en el proyecto de estar y ser en la riqueza, ya que alli se media o interviene la
proximidad con el interés o el capital.

j) Reeducacidn de la conciencia: hacia una conciencia ana-léctica

La conciencia ética, por otra parte, nos dice Dussel, estd fundamentalmente relacionada
con oir la voz del otro, con escuchar sus requerimientos e interpelaciones en una relacion
dialégica mas alla de la relacion monoldgica donde el que habla es uno solo y en el mejor de
los casos, oye el grito, el clamor, pero como ruido, como molestia, sin escucharlo realmente,
des-responsabilizandose, des-preciandolo, creando un vacio racional que lleva a una carencia
de accidn propiamente comunitaria con consecuencias politicas que profundizan la exclusién y
la pobreza.

La escucha de la voz del otro en una vinculacion dialogica, de conciencia ana-léctica,
esta relacionado en su racionalidad con el cuidado y la bldsqueda de acciones inmediatas, a
mediano y largo plazo que tienden a suturar las heridas de la pobreza, no mediadas por una
dimension de totalidad ontoldgica intrinsecamente cerrada, donde el “orden” asimétrico es
“natural” e inalterable.

De esta manera se reeduca la conciencia mas alld y mas acé de los limites impuestos,
prepotentes, soberbios, temerarios de ‘o Mismo’. Reeducar la conciencia es uno de los grandes
puntos y desafios que al autor le interesa trabajar, resaltar, edificar. Reeducarla en el opresor
que es el que esta solo (solipcista-solum) en un orden de totalidad opresora no comunitaria.

% |bid pp. 127-128.
7 Ibid p. 121.
% Ibid p. 120.
% Ibid p. 123.
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También, y sobre todo, en el oprimido para que haga efectiva su palabra-accion, tendientes,
para Dussel, a que no surja una nueva totalidad ontoldgica intimamente cerrada.

De esta forma, la conciencia ética 0 meta-fisica se dispone al encuentro con al voz-del-
otro, que interpela y exige justicia como un otro distinto, con exterioridad propia'®. Por ello es
preciso oir, saber oir y aprehender a escuchar ana-lécticamente a la voz del otro. Asi, se
conforma la conciencia analéctica, en la escucha, en el cara-a-cara, en el boca-a-boca, en el
codo-a-codo, en el mano-a-mano comunitario mas alla del desierto, del pozo, de la soledad del
ideal utopico no factible (en cuanto comunidad) de la mismidad o totalidad ontoldgica de la
sociedad capitalista. Se trata de un suelo de conciencia o concientizacion necesario, que
permite resemantizar la participacion fundante del otro en la nueva institucionalidad ana-
politica.

k) Bien comun, e infinito

La voz y la accion del otro es analéctica, emerge desde horizontes distintos mas aca y
mas alla de los diversos horizontes ontolégicos que podemos apreciar en la diversidad de
métodos de ‘lo Mismo’. Por eso nos dice el autor: “lo comun es lo ontologicamente equivoco,
el infinito es lo escatolégicamente dis-tinto™'®. De esta forma se inaugura para Dussel un
“correcto planteo historico de una dialéctica de la Totalidad-Alteridad donde deben estar
presentes los dos términos™%. Hasta aqui ya hemos criticado el concepto de totalidad
totalizada.

Y repasando algunos puntos especificos para este tema, hemos visto que la cultura, el
ethos, se da en un sistema y que poseen sus nucleos éticos-miticos particulares, y hemos
concebido que hay diversidad de culturas contenidas con una conformacion propia Unica e
irrepetible como es el caso de Latinoamérica. También hemos estudiado la l6gica de la
totalidad en su doble discurso liberador-opresor desenmascarada como parte de “lo Mismo”
como logica univoca. Hemos repasado la logica de la diversidad como logica alterativa, ana-
loga e infinitamente irreductible en una totalidad univoca.

Y todo ello para precisar que la totalidad de la que habla el autor, es dis-tinta, se
conforma con sus diversas partes (universalidad analégica'®®) y no con una parte que impera y
se pone como unica totalidad totalizante. Ahora la totalidad conformada desde la alteridad es
esencialmente abierta, diversa e inclusivista y es por fin comunitaria, es decir, se proyecta no
mediada por el capital como sucede en una sociedad que se ordena al capital, perdiendo asi su
caracter de comunidad factible-concreta. El capital es una parte que se pone como todo,
mediatizando todo, totalizandose y subsumiendo todo a su imperio o perimetro ganancial.

Con lo dicho hasta aqui, el real-concreto Bien Comun, no es el mero fundamento
formal y legal de una totalidad que se institucionaliza en la aculturacién y dominacién, sino
que, “es el que se avanza hacia el otro para servirlo en la justicia instaurada de un Nuevo Todo,
crecido en la pro-creacion y mas alla de los limites estrechos establecidos en el pasado™®. No
se esta aludiendo a un bien estratosférico, sino a un bien de hecho, hacer el bien, base y suelo
nutriente de la nueva institucionalidad.

Recordando lo que el autor dice:

199 Con el concepto de voz-éthica se completa este proceso. Dicho concepto lo trabajaré mas adelante cuando
aborde ética de la liberacion.

191 Op. cit. Tomo 11, p. 59.

192 1hid p. 60.

103 \/éase nota 69 de pp. 60-61 en Bauer 2008.

194 1hid p. 61.
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En la totalidad s6lo hay monologo de ‘lo Mismo’; en la alteridad hay dialogo entre ‘el
Mismo’ y ‘el otro’, didlogo historico progrediente en la novedad, curso creativo,
discurso. Ese discurso (correr-a-través-de la novedad de la alteridad) es la historia
humana; es la vida de cada hombre desde su generacion intrauterina hasta su
muerte'®.

Y para graficar ain mas lo sostenido con respecto a la totalidad: “si se cierra es lo
maligno y dominador, si se abre es lo bueno: el servicio al otro (...) por la exigencia de
justicia. No es ya tautologia, es heteronomia: nueva palabra, nuevo logos™, un ana-logos.

El Bien'® es meramente normativo y utépico en un eurocentrismo que lo proclama
cotidianamente pero que cotidiana-econdmica-capitalistamente no lo cumple, y que en
concreto, no deja de excluir permanentemente. Ademas dicho eurocentrismo esta
imposibilitado de cumplir el bien utdpico porque la lo6gica de la totalidad ontoldgica totalizada
es intrinsecamente asimétrica, desigual y combinada, necesita otro sobre el cual fundarse y al
cual colonizar para existir exaltadamente e imponerse como un reflejo deseable. De esta forma
el mundo normativo del derecho se transforma en un ente regulador en el estrato del opresor, y
en un ente como mecanismo sutil de dominacion, de ideal social como marco realizador hacia
el cual el mismo oprimido deberia progresar.

En realidad dicha normatividad des-realiza al otro porque no es considerado como otro
sino que es absorbido en una totalidad que lo estd negando a priori, es decir
antropolégicamente, en una antropologia de la mismidad; la politica de la totalidad, por ello, no
puede dejar de ser falsa normatividad, o normatividad ideal no factible o normatividad
totalmente injusta.

El Bien, para el filésofo argentino, es totalmente factible en la materialidad
arquitectonizada'® como Ethos o Cultura particular, porque el punto de partida no es el yo sino
el Otro, la diversidad cultural, los Otros oprimidos y en proceso factible y revolucionario
(segun la circunstancia histérica) de liberacion.

Ahora como bien futuro es totalmente factible, porque el otro es la garantia perenne de
la novedad de lo creado, y el otro esta y es, y desde el reconocimiento de esta amplitud-
apertura se pretende superar la dialéctica opresor-oprimido no planteando una totalidad cerrada
ontolégica, sino construyendo indeclinablemente un nuevo logos, una nueva totalidad'®, ahora
abierta que como analdgica es siempre futuro historico progrediente en la novedad de lo
creado.

A la vez que es proceso de corta y media, lo es de larga duracién™'® en un 4mbito de
justicia, porque crece siempre desde el otro, desde el pie, desde el que esta llegando, desde el
excluido, desde el empobrecido, victimizado y oprimido, desde el que estad mas alld y mas aca
del orden ontoldgico dialéctico opresor-oprimido.

195 Op. cit. Tomo I, p. 127.

106 cf. ibid Tomo 11, p. 63.

197'| a nocién de bien sera desarrollada arquitecténicamente en la parte ética y politica segun es resignificado por
estas obras.

108 Este tema sera tratado mas adelante ética-politicamente. .

199 Esto es universalidad-diversalidad-multiversidad, pluriversidad. Podrian establecerse diferencias de grados en
estos términos, pero a los fines del trabajo los expongo como sinénimos.

19 Tal vez este sea el tiempo al que hay que dedicarle mayor atencién debido a que es el tiempo que nos enfrenta
a los posibles e inevitables cierres y aperturas de los horizonte de sentidos en un aqui y ahora.
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2.a) Hacia un proyecto de liberacion cultural. Reconstruyendo un nuevo mapa éthico

Escribe Dussel, “la cultura popular, lejos de ser cultura menor, es el centro mas
incontaminado e irradiativo de resistencia del oprimido contra el opresor”lll. La cultura
popular, en esta vision, no tiene tintes de populismo por mas que la época en la que ha sido
elaborado el concepto sea la del fin del nacionalismo populista peronista y el comienza del
nacionalismo dictatorial. Se estaba intentando pensar la categoria pueblo en plural y desde una
concepcién de alteridad no de totalidad u homogeneidad. Son temas que, ya planteados,
retomaré mas adelante estableciendo otras relaciones.

Cultura popular tiene el significado mas preciso como cultura o ethos particular Gnico e
irrepetible con su propio nucleo ético mitico diverso, segin la cultura de la que se trate y
previo a la cultura opresora, eurocéntrica, que pretende asentarse sobre estas culturas
particulares trocando todos los principios y valores y configurando asi un mundo de lo mismo,
siempre en crisis y alimentandose de la misma, 0 como mejor lo expresa el viejo y conocido
refran popular, a rio revuelto ganancia de pescadores.

Entonces se afirma lo siguiente:

Todo esto pende de la contraposicion de dos proyectos: hay un proyecto de liberacion
cultural que es siempre popular. El proyecto vigente de un sistema es el de una cierta
oligarquia cultural ilustrada que tiene un proyecto al cual tiende todo su esfuerzo. A
fines del Siglo XIX, o en su segunda mitad Sarmiento expuso parte del proyecto del
Estado liberal ilustrado, neocolonial**?,

Aqui se puede desarrollar lo que esta implicito en la logica de la alteridad que el autor
aun no desarrolla. El proyecto cultural en relacion a la diversidad cultural es también diverso y
no univoco. El proyecto univoco es el vigente, como sistema de la totalidad que pretende
subsumir a los demds proyectos, que también gozan de vigencia ya que siempre estan
pugnando por los propios derechos a desarrollarse desde si mismos.

Pero Dussel, refiriéndose a lo que denomina “Proyecto de liberacion cultural popular
latinoamericano” siendo “el proyecto concreto que prepara en la oscuridad un pueblo que
tiende siempre hacia su nuevo proyecto histérico de un nuevo sistema”**. No olvidemos que
para Dussel la categoria de Latinoamericano, que hemos sabido observar criticamente, encierra
y contiene un nucleo ético-mitico en una diversidad de elementos resistentes a la enajenacion,
pero también conformados en la enajenacion, al igual que lo sugerird para con el término
Africa y Asia, con sus respectivas particularidades.

Por ello nos dice que “este nuevo proyecto no es mas que el proyecto del pueblo,
equivocamente mezclado con la propia alienacion en el sistema (...) este proyecto tiene un
contenido nuevo que se revela al que escucha al pueblo oprimido™. Y con relacién a este
proyecto y la tarea del intelectual, Dussel nos sugiere lo siguiente “el discernimiento de lo que
se estd dando y la formacidn de ese proyecto es la tarea del intelectual, hombre comprometido.
El intelectual es el que cumple la funcidén de ser el pensar estratégico del pueblo. De lo
contrario caemos en un espontaneismo cabal™1°,

Dussel afirma esto basado, en cierta medida, en la parte mas tradicional de la historia
de las revoluciones, pero como estas historias son justamente diversas podemos profundizar

11 pyssel, E.: Filosoffa Etica Latinoamericana. De la erética a la Pedagégica de la liberacién. 6/111, Editorial
Edicol, 1° edicion México 1977, p. 222.

12 1hid p. 222.

3 1hid p. 224.

14 1hid p. 224.

15 ¢f. ibid p. 224.

18 |hid p. 224.
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aun mas la vision del autor, y es, por ejemplo, un caso paradigmatico la revolucion haitiana de
1804, siendo la primera revolucion frente al mundo latino. Es una revolucion infinitamente
particular ya que, estuvo hecha por los esclavos y desde los mismos esclavos, quienes a su vez
Ilegaron a vencer al ejército de Napoledn Bonaparte.

No es este un contra argumento para refutar el criterio precedente sino para situarlo,
equilibrarlo y abrirlo aun mas, ya que ha sido un tema que devino en una problematica de
ilustrados de la revolucion que provocé como consecuencia muchos desacuerdos separatistas,
en el mejor de los casos. La revolucion haitiana tampoco fue un tema atendido por Marx, quién
no se enterd ni se imaginG una revolucion de esclavos y desde los esclavos mismos, y que
incluso de Simén Bolivar nos otorga una imagen distorsionada®*’. Simén Bolivar colaboré con
el movimiento revolucionario haitiano, y dicho movimiento, a su vez, previamente le presto
ayuda.

Deberiamos atender y entender que un intelectual puede ser un grupo cultural entero,
que tiene diversidad de ocupaciones pero una puesta en servicio de otro, en donde no figura
una separacion sustancial entre intelectual y no intelectual. En el caso particular haitiano abria
que estudiar, para entender lo que aqui se afirma, lo que significa para la cultura
afroamericana, por ejemplo, el Vudd*® campo espiritual-ético-politico de contencion,
proyeccion y revelacion de un otro orden posible en cuanto siendo, en acto, vivible y en cuanto
a futuro, factible ya que es como pretende seguir viviendo ese otro, es decir, ni mas ni menos
que en la propia cultura. Este es un tema que sera retomado hacia el final, pero minimamente
planteado aqui, a los fines de problematizar la nocién de intelectual.

A proposito de lo referido:

Lo que no entra en el sistema es lo irracional con respecto a la razon del sistema. En
realidad el pueblo tiene una racionalidad distinta y nueva. Nuestra responsabilidad es

descubrir las categorias que nos permiten esclarecer ese proceso. Aqui estaria todo el

problema de la juventud y de la revolucion cultural latinoamericana™®.

Por Gltimo y para finalizar, sentencia: “en esto la filosofia es racionalidad historica y
nueva, que debe saber jugarse por el pueblo de los pobres™2°.

b) Meta-erotica: més alla de la dominacion machista eurocentrista imperante.
Liberacion y nuevo hogar

Dussel lejos de aceptar la “normalidad” del sistema social imperante expresa lo
siguiente:

Si se permanece en el plano 6ntico o ingenuo, la vida cotidiana, ésta va destruyendo
todo lo que hemos logrado pensar (...) la cuestion apunta hacia una dimensién mucho
més honda'?".

17 vséase Marx, Karl; Engels, Friedrich: Materiales para la historia de América Latina. Ediciones Pasado y
Presente, Cérdoba, Argentina, 1972. En particular el cap. “La independencia”; y el de “La esclavitud en
América”.

118 \/éase Laénnec Hurbon: Los misterios del vudd. Ediciones B, 1° edicion 1998, en especial el cap. II “Vud(
clandestino en el infierno esclavista”; véase Picotti, Dina V.. La presencia africana en nuestra identidad.
Ediciones del Sol, Buenos Aires, 1998.

9 pussel, E.: op. cit. pp. 224-225.

120 |hid p. 225.

121 pyssel, E.: Introduccién a una Filosofia de la Liberacién Latinoamericana. Editorial Extemporaneos, 1°
Edicién, México, 1977, p. 79. El contenido aqui publicado se corresponden con conferencias dictadas en
noviembre de 1972.
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La filosofia al ser, segin esta perspectiva, racionalidad historica y desde “el otro”
nueva, es preciso que revea los distintos niveles escatologicos (erético-pedagdgico-econémico-
politico) para que después de la critica desmitificadora, en su aspecto mas negativo, y luego de
la critica deconstructiva en la que pervivan los elementos que considera Utiles, se proyecte no a
la reconstruccion, ya que esto es la tarea que emprende el tradicionalista basado en el rescate
de sus propios principios-los principios de lo mismo, sino en la construccion factible de lo
nuevo desde lo nuevo, desde el otro, es decir, desde los otros, nosotros y vosotros.

b.1) El cara-a-cara en su sentido abstracto

La relacion que se establece cara-a-cara entre la totalidad y la alteridad se corresponde a
un plano abstracto, “es de cualquiera ante cualquiera, como tal no es ain nada concreto”??,
Las otras relaciones son la pedagdgica y la politica que veremos mas adelante. Establezco el
analisis en este orden para ir ascendiendo hacia lo concreto. Por el lado factico los diferentes
niveles se condicionan unos a otros en un doble sentido, ya que por un lado se puede tomar
como principio a la erdtica, como es el caso optado por el pensador, y analizar como
condiciona a la pedagdgica y ésta a la politica, como viceversa, la politica a la erética etc. Por
otro parte, sencillamente dice nuestro filésofo, que se podria empezar por cualquiera de ellas.
Esto otorga una movilidad al analisis no polarizante no dogmatica. Al final se dice: “la manera
que elijo es la que se me ha ido imponiendo como la méas clara para comprender el
discurso™*?.

Nosotros en cambio, hemos optado por este orden, porque ademas de indagar en el
trabajo del autor, conforme a una investigacion que es a su vez metodoldgica, consideramos
que nos permite tener una vision clara del crecimiento y el proceso, que realiza una persona
desde que nace, en un medio cultural particular como el que aqui nos ocupa, hasta que se
desarrolla transitando los demas niveles sociales. Se considera a la erotica la gestacion de la
nueva vida, no dandose en un vacio, sino en un contexto que es mucho mas que politico, es
cultural-politico-econémico-social. La cultura se nos devela aqui como una matriz conformada
por una red compleja en la que operan los distintos niveles practicos con sus matrices
particulares, que desde su situ-historicidad van realizando diversos procesos a través de los
tiempos de larga, media y corta duracion™*.

Reduciendo este espacio a una logica opresor-oprimido, las diversas relaciones con
respecto al pasado, presente y futuro, con la naturaleza, con los cultos y sus niveles abstractos y
practicos adquieren poco a poco caracteristicas patoldgicas, de crisis sociales-naturales-
religiosas permanentes en diferentes contextos que sélo varian en su grado de intensidad,
dramaticidad y destruccion.

En cambio, en un contexto como el analizado, adecuados a una ldgica de alteridad-
liberacion, las distintas relaciones antes mencionadas se resignifican totalmente, adquieren otro
color, muestran otra cara, suenan y huelen distintos, tienen otro sabor, y se pueden pensar sobre
todo de manera distinta, sin temor a desentonar, ya que este temor nace de la opresion y no de
la libertad. La filosofia de la liberacion, junto a otras vertientes, desde hace unas decadas
comenzaron a pensar estos caminos, como caminos nuevos y fecundos, claro que no exento de
dificultades ya que el proceso de contradiccion-dominacion es permanente.

122 |hid p. 79.
123 |hid p. 80.
124 yéase Bauer, C. (2008): “Aportes tematicos y conceptuales para el método analéctico”.
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b.2) El cara-a-cara en su sentido concreto

En una dimension escatoldgica se da una relacion concreta “el rostro de uno ante el
rostro de otro™'?*. Los rostros de los que nos ocuparemos en este nivel son el de un varén y el
de una mujer, y a esta relacion se la denomina erética siendo la misma una de las multiples
relaciones posibles y constituyentes del complejo mapa cultural o institucionalismo analéctico
como hemos adelantado.

En la erética, el cara-a-cara concreto es la relacion varén-mujer, “rostro-ante-rostro™?°,
relacion en la que el rostro de uno se encuentra ante el rostro del otro, y dice el autor “es en el
beso cuando el rostro de alguien se hace rostro para el otro. El beso es la concrecion primera de
la Erdtica, aunque lo pleno de la erética es el coito, el acto sexual. Ese es el cara-a-cara sexual.
Ese es el cara-a-cara erotico”™’. El beso-a-beso abre un bien-ahi o un ahi-del-bien (bien comn
co-ligado) como dimension de una erdtica que nutre y se dirige a lo nuevo, a lo por-venir.

Un rostro se hace otro cuando es respetado como otro, como nuevo, y no como lo
mismo 0 como una mera sintesis entre dos polos. Lo que acontece en la organizacion social
eurocentrista que aqui nos ocupa como historia presente y concreta, segun el autor, es que la
mujer no es respetada como otra por el varén, y esto tiene una larga historia de miles de afios,
desde los indoeuropeos a los semitas, hasta América Latina, haciendo a la mujer cosa
dominada por lo masculino, “el varén domina a la mujer y en la totalidad varonil la mujer
cumple entonces la funcion de parte”?®. La opcién analéctica no es invertir la relacién, como
plantea el feminismo dogmatico, sino abrir el campo humano a una complementacion
progrediente. Como se ha erotizado a la mujer casi en su totalidad se ha destruido su capacidad
pedagogica y politica apareciendo solo como objeto sexual, por ejemplo, “la mujer debe ser
bella y su belleza se comercializa; se erotiza la relacion econémica: para vender un automovil,
por ejemplo, se presenta la fotografia de una mujer casi desnuda junto al auto. Con ello se
erotiza al vehiculo y, al mismo tiempo, se lo hace sentir al varon propietario del automavil y de
la mujer”*®. Hay un hiato dominador entre el hombre y la mujer que estan presos dentro del
corralito de relacion desigual y combinada impuesto por varones y mujeres dominadores,
también en relacion desigual y combinada, pero que sojuzgan colonizadoramente a la mayoria.

El vardn aparece como centro y patron, y la mujer alienada como objeto aparece al lado
de otros objetos. Es un cosmos-machista que muestra el sentido de un camino de lo mismo, que
es el de poseer objetos a través del dinero-poder-autoritario, “la mujer latinoamericana est
dominada desde la mujer india hasta la de nuestros dias, aunque existan algunas excepciones.
Esas excepciones, diria yo, confirman la regla”13o.

b.3) Aproximaciones a la mujer aborigen y su dominacién por la aculturacion

El Popol Vuh inicia su concepcion de la cosmovision por Alom-Qaholom
correspondiéndose con la Diosa madre y el Dios padre de todo. Asi en el origen de todo se
encuentra una pareja, pensando, como se puede apreciar, primero a la mujer y después al
varon.

125 |hid p. 79.
126 pussel, E.: op. cit. p. 80.
27 |hid p. 80.
128 |hid p. 81.
129 |hid p. 90.
30 |hid p. 91.
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a) Rogéabase con ellos, invocabase con ellos, a los llamados Abuela, Abuelo, Antiguo
Secreto; Antigua Ocultadora, Guarda Secreto, Ocultadora, Abuela (que forma parte) de
la Pareja (Mé&gica de Abuelos), Abuelo de la (misma) Pareja. Asi esta todo dicho en la
historia Quiché todo lo que ellos hicieron, en el Alba de la vida. Pintaremos (lo que
paso) antes de la Palabra de Dios, antes del Cristianismo; lo reproduciremos porque no
se tiene (ya mas) la vision del Libro del Consejo, la vision del alba, de la llegada de
ultramar, de nuestra (vida en la) sombra, la vision del alba de la vida, como se dice”.
b) “Estos son nuestros nietos, pero ¢comprendes? tenemos piedad de sus rostros, les

damos y partimos la mitad (de nuestro alimento), respondieron la abuela y el abuelo™.

Las caracteristicas de las culturas aborigenes, en general, han sido de organizacion
matrilineal, donde la mujer poseia una importancia tal, que un hijo sin madre era un nadie. La
madre daba participacion al hijo en la familia. La mujer era digna y su dignidad era
mutuamente concebida en la pareja, runa podemos decir también en quechua, ya que las
culturas estacionales (“ndmadas’) como las agricolas concebian a la tierra como madre, como
femenina. La luna también era femenina. No es la intencion de exponer una vision idilica ni
exenta de negatividad historica, reconocemos los etnocentrismos de estas comunidades, como
sus contradicciones internas y externas, pero lo que traemos a colacidén guarda relacion con
sefialar culturas que no han sido paroxismos de negatividad historica como la eurocéntrica que,
en este caso, estamos deconstruyendo.

Lo masculino se relaciona al trabajo, a lo guerrero y al sacrificio. Por otro lado existian
conflictos interculturales pero no eran exterminativos. Ademas, las batallas libradas, sobre
todo, eran ante las fuerzas de la naturaleza para que pervivan los cultivos con los cuales se
subsistia. La lucha con la naturaleza tendia a la armonizacién y simbiosis, no asi a una logica
de confronte y superacion, no era concebible esta violenta relacion con la naturaleza. Para los
aztecas, al Dios de la quinta edad del mundo habia que inmolarle la sangre de los hombres, por
que sin ella el sol se apagaria. Los sacrificios realizados a este Dios masculino se conducian a
la defensa de la cultura. En general los sacrificios se realizaban entre los nobles. Entre los Incas
este Dios era Pachacamac el gran Dios de los cielos més alla del sol, con algunas similitudes al
Al& de los arabes o a Yahvé de los judios.

Lo importante a destacar para nosotros, mas alla de las descripciones realizadas, es que
no se trataba de que un elemento dictaba la religion o determinaba la reunion de los demas
elementos, sino que, por ejemplo, la concepcion andina aborigen nace de observar una
diversidad de elementos, en concreto, una constelacion de estrellas concebidas como en
perfecto orden y equilibrio, hermosura y maravilla siendo apreciado sensiblemente desde la
tierra. Por tales motivos era muy importante la astronomia para los aborigenes, ya que no solo
les ensefiaba a cultivar y a vincularse con todas las cosas, sino que en la reunién de una
constelacion veian el orden comunitario de su cultura, muy distinto a como pas6 con el
eurocentrismo focalizado en la estrella polar, que es una sola. Ademas pudieron apreciar
diversidad de constelaciones en perfecto orden y equilibrio segln su vision. A lo largo de los
veintitres mil afios de historia prehispanica no se registran grados marcados de repudio,
violencia, desprecio extremo y exterminios de unas culturas sobre otras como si ha acontecido
en la historia de media duracion de las bipolaridades eurocentrista desde hace 520 afios
tomando el segmento que parte desde la modernidad. Las filosofias, las cosmovisiones
cumplen un rol destacado en la conformacion de estas diferenciaciones culturales. Con esto
pretendemos sefialar, que en este mediano periodo histérico se registra un nivel de destruccion
y contaminacion mdaltiple-paralela entre la diversidad cultural-ecosistemas-espacio sideral a

131 Anénimo: Popol Vuh, o Libro del Consejo de los Indios Quichés. Traduccién de Miguel Angel Asturias y J. M.
Gonzélez de Mendoza. Editorial Losada, Buenos Aires, 8° edicion, 1981, a) p. 11y b) p. 28.
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132 como no acontecio en todo el resto

manos de una estructura de emplazamiento eurocentrista
de la Historia.

Dentro de este marco méas amplio y complejo, la mujer, nos comenta Dussel, tenia una
gran presencia en el pensamiento prehispanico, en la constelacién de la realidad aborigen. No
existia el desprecio por la mujer, lo que no quiere decir que no exista el conflicto y la
contradiccion. Por ello en el pensamiento aborigen actual de Bolivia es de relevancia el
concepto de lo ciclico, que permite la complementariedad y la reciprocidad, mas que el de
horizonte y el de lo lineal (véase Quintanilla Coro 2008: 33). Por otro lado, por ejemplo, no
tenemos datos histéricos que afirmen fehacientemente que alguna vez haya sido violada una
mujer que se consagraba al Dios sol.

Cuando comienza el proceso aculturador europeo, no se respeta mas a la mujer
aborigen, se le impone su totalidad y sencillamente se la hace mera cosa a su servicio, en el
mejor de los casos, sino la mutila o extermina™.

A raiz de este desequilibrio erotico surge la mujer hispanica, y Dussel cita la voz-
éthica’® de Sor Juana Inés de la Cruz “Hombres necios que acusais a la mujer sin razon, sin
ver que sois la ocasion de lo mismo que culpdis”, y por esta razon afirma que “mads alla de la
india y la espafiola surge una nueva mujer, la mujer criolla y mestiza™® pero la misma se
encuentra sumergida en la dialéctica del eros de lo mismo. Juana es una excepcién que, segun
el autor, confirma la regla.

Mas adelante con Descartes-Hegel el eros es el amor de lo mismo por lo mismo. Nos
dice Dussel en otro escrito “el ego cogito habia privilegiado el momento pensante del hombre.
Gracias a Freud se redescubre el ich wiinsche (yo deseo), y por ello podemos afirmar que,
ademas, el ego del ego cogito es un ego falico, masculino (Descartes negd a su madre, a su
amante y a su hija: pretendio el solipsismo total pero fue una pura comedia)”136. Con respecto
a otro filésofo, dice Dussel que “Levinas comienza a vislumbrar la posibilidad de descifrar la
totalidad de Hegel y de Heidegger. Esto porque la mujer se le manifiesta como la alteridad
primera™’. En todo este anlisis se esta relativizando la pulsién de totalidad a manos de la
pulsion de alteridad. Desde la pulsion de totalidad, en el mundo erotizado, se tiende a negar al
otro femenino, y en su extremo muy habitual, nos dice nuestro filésofo que “la injusticia o
perversion en el nivel erotico, hoy, es el uxoricidio (muerte de la mujer en la sociedad donde
reina la ideologia machista, masculina, falocratica)”**. Esta pulsién de alteridad esta marcando
la exterioridad erdtica que el autor pretende afirmar desde esta tradicién que se remonta, en
este aspecto, a Freud. Dussel esta pensando mas alld de la autosatisfaccion “que le impide
relacionarse con alguien, el otro sexuado (la mujer), y solo accede en una masturbacion
solipcista a un objeto que cumple su autoerotismo”™*°. Esto Gltimo es practicamente un tema
basico en la sexologia pero como tal es necesaria siempre traerlo a colacién. Explicitdndolo
podemos intentar avanzar en el tema desde paradigmas criticos nuevos, renovados.

132 \/éase “Punto de partida...” en Bauer 2008.

133 Bartolina Sisa esposa de Tupac Katari (Juan Aspasa) es asesinada-descuartizada el 5 de Septiembre de 1782 al
oponerse a la dominacion espafiola. El 3 de Noviembre de 1793 es guillotinada Olympe de Gouges (su seudonimo
Marie Gouze) por defender un estado federado segln los principios girondinos, y como autora de la Declaracion
de los Derechos de la Mujer y de la Ciudadana de 1791. El 5 de Septiembre de 1983, tras el Segundo Encuentro
de Organizaciones y Movimientos de América (Tiwanaku-Bolivia) se instituye el Dia Internacional de la Mujer
Indigena en homenaje a Bartolina.

134 Como adelanté este es un concepto que desarrollaré mas adelante.

% pussel, E.: op. cit. p. 87.

136 pussel, E.: Filosofia de la liberacion. Editorial La Aurora, se corresponde a la Tercera edicion y primera en La
Aurora, Buenos Aires, 1985, p. 96.

137 Dussel, E.: Introduccién a una Filosofia de la Liberacién Latinoamericana. Editorial Extemporaneos, 1°
Edicidn, México, 1977, p. 79.

38 Dussel, E.: Filosofia de la liberacion. Editorial La Aurora, Buenos Aires, 1985, p. 95.

39 |hid p. 100.
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A la er6tica, resultado de las pulsiones de la totalidad, la vemos reflejada en la
dimension politica en los siguientes términos; “el ego cogito funda ontologicamente al ‘yo
conquisto’ y al ‘ego falico’, dos dimensiones de la dominacidn del hombre por el hombre, pero
ahora de una nacion sobre otra, de una clase sobre otra. La sexualidad es asi como una
reproduccion de la dominacion politica, econémica, cultural”**. En un analisis de interclases,
el politico o el empresario (hombre de negocios), puede disponer de la mujer-objeto, de las
clases pobres, pero no sucede lo mismo con el hombre de las clases pobres. De esta forma el
politico, el hombre de negocios ejerce dominio en esta dimension incluso sobre el hombre de
trabajo, el hombre pobre. Es muy comun los merodeos de algunos hombres ricos (politicos-
empresarios) por zonas pobres, buscando a la mujer objeto, engafiando incluso a sus mujeres,
otros objetos privilegiados, pero en este caso, de una vitrina de cristal.

La mujer popular, la mujer de la cultura periférica, viene asi a sufrir un doble embate,
una doble violacion: violada por ser una cultura y nacién oprimida, por ser miembro de
una clase dominada, por ser mujer de sexo violentado. Mujer pobre de los pobres del
mundo. Mujer india, africana, asiatica. Victimas del imperialismo, de la lucha de

clases, de la ideologia machista™".

Dentro de esta pulsion de totalidad, centro-periferia, la nifia-mujer como mera cosa pasa
de mano en mano, objetivada-violada-vendida-ultrajada-humillada, la misma nifia-mujer que
en realidad serd Mujer, Hermana, Madre, Abuela y tierra.

b.4) Erotica y Liberacion

Dussel no se ocupara de una erotica que considere a la mujer como mediacion para el
hijo, ni de una er6tica de la belleza, tampoco de una erética que considere a la mujer solamente
como una igual. La liberacion de la mujer debe ir mucho mas alld, “la erdtica deberia ser la
relacion varon-mujer en la que la mujer fuera considerada como otra; (no solamente como
igual al vardn), sino también como madre del hijo (donde se da la pedagdgica) y como
hermana del hermano (que seria la politica)™**2. De esta manera se establecen tres formas en
que la mujer puede liberase y ser liberada: como Mujer con el Varén, como Madre y Maestra
del Hijo, y como Hermana del Hermano.

Nos dice Dussel: “la liberacion del éros se cumple por la liberacion de la mujer, lo que
permitird al vardn recuperar parte de la sensibilidad perdida en la ideologia machista” a3,
Tampoco se trata de poner la liberacion de la mujer en funcién del vardn, sino que es el varén,
por su lado, quién debe darse cuenta que liberando también se libera. De esta forma también se
puede salir del engafio de una artificiosa sociedad con galas de comunidad, para comenzar a
proyectar un vivir en comunidad concreto y no formal. Una comunidad no perfecta sino
perfectible, pero no formal o de meros principios escritos. Esto se cumple mas alla de lo
econdémico-politico de lo mismo, se cumple en la distincidén, “se trata, como ven, de un
problema ético™**.

Y por otro lado Dussel nos aporta en torno al concepto de distincion lo siguiente:
“abiertos a este nuevo ambito nos es posible plantear las cosas de forma distinta. Esto

1% 1pid p. 100.

1 Ihid p. 101.

12 pussel, E.: Introduccién a una Filosofia de la Liberacién Latinoamericana. Editorial Extemporaneos, 1°
Edicidn, México, 1977, p. 90.

3 pussel, E.: Filosofia de la liberacion. Editorial La Aurora, Buenos Aires, 1985, p. 101.

%4 Dussel, E.: Introduccién a una Filosofia de la Liberacién Latinoamericana. Editorial Extemporaneos, 1°
Edicidn, México, 1977, p. 90.
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posibilitaria toda una nueva problemaética acerca del tema de la pareja. ¢Por qué? Porque el
varon y la mujer es lo mas distinto, y sin embargo en el amor del éros constituyen la mayor
unidad™®.

Atenidos a este concepto de distincion en su particularidad erética, la liberacion de la
mujer puede llevarse a cabo més alla del esquema politico-cultural de dominacién, de definir lo
dominante por lo positivo y a lo dominar por lo negativo, lo que implica un repliegue
patoldgico de sobrevaloracion de lo dominante, y un repliegue patoldgico de infravaloracion de
lo dominado. Por lo tanto la liberacion de la mujer se encuentra mas alla de su definicion como
castrada, como no-falo, pero “la liberacion no es negacion pura de la dominaciéon por la
negacion de la diversidad sexual (como cuando el feminismo propone la homosexualidad, los
hijos en probetas, etc.)”**®, sino que “la liberacion es distincion real sexual: el varén afirma su
exposicion (con lo que implica de riesgo) falica, y la mujer afirma su exposicion clitoriana-
vaginal y mamario-bucal (en su dimensién de mujer y madre)™*’.

Finalizando este apartado citaremos como expresion ilustrativa y sintética las siguientes
lineas significativas del autor:

De esta manera la proximidad del coito, el servicio o praxis de liberacién del otro
como otro, el ritmo sexual como liturgia en el respeto del otro, cumplen el deseo del
otro como otro, como otramente sexuado, como alteridad erética. Solo en la real
exterioridad del otro, otro libre y sexualmente distinto, el orgasmo puede ser un acto
humano que plenifica a la politica y a la pedagdgica. La destotalizacién,
desobjetualizacion o distincion de la mujer, es la condicion sin la cual es imposible la
normalidad no patoldgica ni represiva del éros**®.

Es indudable que sin la concepcion de una atmosfera de liberacion al interior de la
cultura, es imposible concebir otro tipo de relaciones que se edifiquen en los distintos niveles,
mas alla de las podas, castraciones y reducciones de la ontologia dialéctica de o mismo.

b.5) Hacia un nuevo hogar

Comenzaremos definiendo sucintamente lo que es la casa segun la concepcién del autor
argentino:

La casa es una totalidad intima, de aqui que habria una ontologia de la casa. Segun
Levinas, la casa es el lugar del acogimiento, las paredes una prolongacion de la
corporalidad. Pero tiene que ser una casa abierta a la alteridad. La apertura de la
casa es el trabajo. Aqui surge toda una problematica (...) de la propiedad de la casa
como apropiacion de la casa del otro, que es la acumulacion indebida de propiedades.

Cuando esto ocurre, yo tengo muchas casas, el otro esté a la intemperie'®.

Como podemos analizar, la base de la casa es su apertura a la comunidad como
diversidad cultural, y su apertura a esta diversidad como libertad ante la cual no deben imperar
los solos patrones de una casa, porque alli es cuando comienza a cerrarse a un anti-proyecto

% Dussel, E.: Método para una Filosofia de la Liberacion. Apéndice IV. Editorial Sigueme, Salamanca, 1974, p.
276.
16 Dussel, E.: Filosofia de la liberacién. Editorial La Aurora, Buenos Aires, 1985, p. 101.
147 H
Ibid p. 101.
148 |hid p. 102.
149 cf. Dussel, E.: Introduccién a una Filosofia de la Liberacién Latinoamericana. Editorial Extemporéaneos, 1°
Edicidn, México, 1977, p. 91.
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comunitario de acumulacién objetual, como origen de todas las asimetrias. Por ejemplo desde
el padre como punto de partida, a la madre como mediacion, al hijo como reproduccion de las
meras normas, y de éstos a los objetos inanimados; son definidos como objetos a poseer con
una gradacién emocional-sentimental que, segun la subjetividad de lo mismo del sujeto
imperante, establece una variedad de meras prioridades, sin llegar jamas a una concreta
apertura para con el otro como otro.

Es comln apreciar que un objeto sea méas importante que una esposa-marido o hijo
segun los casos observados. A esta altura el hermano es inexistente, y el abuelo plenamente
marginado. Las excepciones confirman la regla. El trabajo dentro de esta atmdsfera se
transforma en una ingenieria emocional del calculo, cerrdndose a la competencia en la plena
convivencia con el otro en el crudo-patologico “realismo” de la adecuacion a las leyes del
mercado-burgués. El nuevo y necesario hogar no puede surgir desde esta atmosfera, donde por
mas que movamos las pieza de lugar todo es lo mismo, con el peso de una dialéctica ontoldgica
de dominacion que se expresa, por ejemplo, en el animo desencantado de las generaciones de
jévenes.

Es una construccion muy dificil porque dar en el blanco, es decir, acertar es una accion
dificil, errar en cambio es facil, como sostenian los antiguos, pero aqui (en la periferia) es
doblemente dificil debido a la relacién de doble dependencia (externa-interna). Por un lado, la
aculturacion-dominacion del ethos hegemdnico no cesa, el que constantemente reacomoda el
escenario mundial en la volatilidad de sus intereses. Por otro lado, las clases dirigentes
periféricas como agentes del eurocentrismo vienen a desempefar la tarea interna del
desarrollismo aculturador-represor, no dejando de atender siempre en primera instancia sus
propios intereses, y esto les permite participar de la competencia en su clase social aculturadora
en un “elevado” nivel econdémico-politico, lo que es motivo regular de mas de un agudo
desequilibrio social.

Avanzando algunos pasos mas alla de la critica deconstructiva, se trata de una tarea de
edificacién extremadamente dificil pero necesariamente imperiosa para la construccion de un
nuevo hogar, Dussel sostiene que “la plenitud orgasmica del amor humano del varén-mujer
constituye el fundamento, la esencia, el nacleo central de la casa. En el centro de la casa esté el
hogar, el fuego™™°. El fuego es un elemento importante para Dussel ya que cuece los
alimentos, calienta el ambiente, ilumina el mundo doméstico, da intimidad e histéricamente, en
la proto-casa protegia de las fieras, por ejemplo, “la protocasa, el primer hogar, es una
habitacion en torno al fuego y a la proximidad var6n-mujer (...) la esencia del hogar es el
fuego del eros™*.

La pareja para el autor es equivoca, por lo tanto no es una totalidad totalizada, sino una
totalidad analdgica. Siempre hay posibilidades de errar como dijimos anteriormente, pero la
persona no se reduce a la errancia, ya que si ella acontece y la pareja se totaliza en una
totalidad cerrada, alguien, segln el autor, puede ser nuevamente asesinado, y este otro es el
hijo, en donde el filicidio se corresponde con la alienacién pedagdgica por excelencia.

En la totalidad analégica, la pareja se abre ricamente a la fecundidad de la procreacion
del hijo como nuevo, y no como mero receptaculo. En esta compleja pero alterativa y abierta
relacion padres-hijos aparece la nueva casa para el autor, “la casa es como una totalidad que
basicamente anuncia todas las totalidades restantes: vardn-mujer erotica, padres-hijos
pedagdgica; hermanos-hermanos politica™**%,

10 pussel, E.: Filosofia de la liberacion. Editorial La Aurora, Buenos Aires, 1985, p. 102.

151 Cf. ibid p. 102. Reflexionando el hogar contemporaneo desde una vision taoista, el fuego es yang y si este
elemento impera por sobre los demas se produce un importante desequilibrio, como acontece, a su vez, con los
hogares aludidos saturados de artefactos eléctricos-electronicos. Son elementos diversos que deben ser
equilibrados. Esto puede ser desarrollado en un trabajo aparte.

%2 Dussel, E.: op. cit. p. 102.
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Para ir finalizando el autor sostiene que “la muerte de la casa, de la familia félica
(eurocentrista), permitira la aparicion de una nueva casa, el hogar liberado donde reine una
erética expansiva, innovadora, fecunda, no traumatica®. Por Gltimo proyectando lo aqui
expuesto mas alla de la localia cultural, ya que la dominacion eurocentrista es planetaria, y sin
desatender ninguno de los aspectos aqui tratados, se define lo siguiente, se trata de “liberar la
erdtica cultural de los pueblos y culturas dependientes y de las clases populares; restituirles su
dignidad y sentido, esto si puede ser un proyecto erético mundial de liberacion”™*. Intencion
humanista de nuestro filosofo.

c) Meta-fisica pedagdgica latinoamericana

Siguiendo con el planteo de una ontologia de la totalidad cerrada y de una anti-
ontologia o contra-ontologia pero que no se quede instalada en la simple oposicion ya que esto
se corresponde solo con un momento negativo, de des-truccidn-de-construccion, sino que
pueda lanzarse a un momento constructivo de superacion que se ubica mas alla (ana) de la
relacion dialéctica ontol6gica cerrada de opresor-oprimido. Este planteo nos va a ir
permitiendo vislumbrar el camino hacia una politica latinoamericana como la ha de concebir,
en este caso, el fildsofo argentino y que abordaré mas adelante.

Dussel, haciéndose eco de la critica a la tradicion eurocéntrica de raigambre
hobbesiana, agrega para el proyecto de desarrollo de una pedagogica propia y latinoamericana:
“la ontologia pedagodgica es dominacion porque el hijo-discipulo lo es considerado como un
ente al cual hay que depositar conocimiento, actitudes, ‘lo Mismo’ que el maestro o preceptor,
esa dominacion incluye al hijo dentro de la totalidad: se lo aliena”°. Por otro lado este es el
sentido que Freire le da al concepto de educacion bancaria en la Pedagogia del oprimido y en
la Pedagogia de la esperanza.

Y en la relacion de alienacién no se tiene en cuenta que:

El ser del hijo es el otro: otro que los pro-genitores (...) porque no se funda en el
proyectar de ellos sino que los trasciende (...) Es la trascendencia meta-fisica
propiamente dicha ya que los progenitores van mas all de su ser, de su poder-ser, mas
alld de la mas extrema posibilidad de su mundo: van hasta otro mundo, hasta la

constitucion real de alguien otro™®.

Pretende sefialar Dussel que la esencia®® fundamental de los progenitores es ser
procreantes y que con este término nos refiere no a un acto causal, meramente reproductivo,
sino a la fecundidad propiamente dicha. Si el otro fuese resultado de una causalidad, dentro de
un orden meramente reproductivo, no seria un otro sino ‘lo Mismo’ que el orden preestablecido
que sblo vendria a engrosarlo o a sumar a la conciencia de ‘lo Mismo’, lo que significaria la
fetichizacion e idolatria de dicho orden.

Esto significa que dicho orden se perpetla eternamente sin novedad, como sucede en la
dialéctica ontoldgica hegeliana, y con una serie interminable de episodios. Pero Dussel afirma

153¢f. ibid p. 103.

> Ipid p. 103.

1% Dussel, E.: La pedagdgica Latinoamericana. Editorial Nueva América, Bogota, 1980, p. 41.

156 ¢f. ibid p. 42.

57 Cuando empleo términos de este tipo no es conveniente leerlos en sentido clasico, ni sospechar que se esta
filtrando algo de este horizonte, sino que el autor lejos de desechar los términos emblematicos, los critica en su
contenido y paradigma, y los resignifica para reemplearlos y mantener la riqueza de la lengua. Este término es
conveniente leerlo como una experiencia previa que posibilita otras experiencias. Este sentido también tendria,
por ejemplo, el concepto de a priori. No hay que leer una substancia Gltima.
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que la “fecundidad es un momento del ser humano por el %ue se trasciende meta-fisicamente,
constituyendo otro mundo, otro hombre, o mejor: el Otro”**®,

Por lo tanto dicha fecundidad “es un acto meta-fisico (y no dntico; no pudiendo ser
propiamente acto ontoldgico) por el que se quiere indicar la abismal separacién de la
instauracion de alguien dis-tinto y no algo di-ferente”*°. No se trata de un mero acto 6ptico
donde el progenitor vea a ese otro como lo mismo que yo he creado, o di-ferente para
rechazarlo, porque alli deja de ser un otro dis-tinto para ser arrastrado en la mismidad pan-
oOptica.

Y para dar un ejemplo plastico, “producir la més genial obra de arte es avanzar un ente
en el mundo; procrear es dejar ser otro mundo nuevo, es abrir desde la pulsion alterativa
suprema la posibilidad de un testigo que desde més alla del ser es para siempre el juicio del
mundo”*®.

Al asumir que procrear es dejar ser otro mundo nuevo es “ir pasando de exterioridad en
exterioridad, de totalidad a alteridad discontinuamente, como por saltos, lo que hace de la
especie humana una especie analdgica: una especie historica, no meramente ex-volutiva y
dialéctica, sino propiamente dis-volutiva y ana-léctica”®".

Entonces en la relacion pedagogica:

(...) ni el preceptor es autbnomo e incondicionado, ni el hijo lo es por su parte. Ambos
son momentos de la totalidad, pero ambos son al mismo tiempo exterioridad metafisica.
Esa doble dialéctica analéctica constituye la anti-pedag6gica o pedagogia de la
liberacion, situacion erdticamente ana-ediptica y politicamente pos-imperial, filial y
popular (antifilicidio y antiplebicidio).

Todo ello se debe a que estd fundado en que el hijo nuevo es la factica mostracion de la
superacion de la totalidad si se lo deja vivir como otro y por ello es desarme de la ontologia
hegeliana como posicion politica pos-imperial.

c.1) Definiciones pedagdgicas

La pedagogia estd fundada en el otro, no con el mero sentido de invertir el polo, sino
como garantia de una relacién ética, en el respeto y la responsabilidad por la mutua liberacion,
es la parte mas organica y comln que atraviesa todos los niveles (ético-erotico-pedagdgico-
politico-econémico-ecoldgico-religioso), con las distinciones en los cambios que incluye el
correspondiente proceso que va del momento de la concepcién e intrauterino a la relacion
propiamente politica-productiva del hermano/a-hermano/a, hasta la vejez y defuncion.

Es preciso e imperioso reconstituir, re-organizar las relaciones, no ya sociales sino
comunitarias™® en todas las franjas, en cada nivel. Ya que en cada uno de estos niveles, el
capitalismo social ontolégico, debido a su dinamica interna, produce excluidos con la
tendencia a engrosar cada vez mas y mas la densidad y pesadez de la exclusion.

La sociedad capitalista es extremadamente densa, su ldgica interna es de negacion del
otro y produccién de excluidos. La logica de sus soluciones pasan no por el hecho de sub-
sanar, (no es posible curar desde la raiz ya que es la raiz misma la que se ataca, es decir el otro
y la naturaleza), sino por eliminar al supuesto problema como tal.

58 |hid p. 42.

9 |hid p. 42.

190 |hid p. 43.

151 |hid p. 44.

192 |bid pp. 45-46.

163 Esta distincion conceptual la trabajaré mas adelante.
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Hemos elegido una serie de definiciones que consideramos significativas para ilustrar
aun mas lo que sostenemos. También es pedagdgica:

(...) la relacibn  médico-enfermo, abogado-cliente,  ingeniero-poblacion,
psiquiatra/analista-anormal,  periodista-lector, artista-espectador, politico  por
profesidon-correligionario, sacerdote-comunidad, filésofo-no fildsofo etc.’®. La
pedagogica se juega esencialmente (...) en la palabra-oido, interpelacion-escucha,
acogimiento de la alteridad para servir al otro'®. Escuchar la voz del nifio-discipulo en
la indigencia es el deber primero del maestro™®. (...) dejar hablar a nuestra América
Latina, voz en verdad apagada, ronca por el sufrimiento, pero llena de esperanzas™’. El
nifio-pueblo, el pobre de la pedagdgica, no es un ente marginal ante un ego magistral
como nos ensefia la pedagogica vigente. El nifio-pueblo es la exterioridad fontanal:
fuente del futuro, de la re-novacion, de la vida dis-tinta, de la ad-ventura familiar y
politica. Alteridad fontanal del mundo nuevo'®. El cara-a-cara pedagdgico es el

respeto por el Otro, sea éste hijo 0 maestro™®.

La pedagogia (gr. Paidds, nifio, pais y agein, conducir) no es ahora un método a cargo
de un conductor, es mas bien una atmdsfera, una filosofia de escucha para con el otro que
funda una vinculacion ética, y de cada uno con cada otro, de cada otro con cada otro, dentro de
la comunidad como proyecto para la liberacion. La pedagdgica es una atmodsfera de
comunicacion que flexibiliza a la conciencia para la liberacion. Por ello dentro de la
comunidad, la comunicacion con el otro es una paidogonia'’, es decir, es una procreacién en
sentido ético, de una generacién propiamente nueva, como proliferacion de lazos comunitarios,
de comunicacion y no de dominacion.

d) Camino hacia una politica latinoamericana'”*

El nifio-nifia ya crecido establece la relacion hermano-hermano, hermana-hermana,
hermano-hermana, hermana-hermano, como la relacion propiamente ética en un orden de
construccién politica activa. Por ejemplo:

El hijo de la pedagdgica ha llegado a ser el hermano, el adulto, el ciudadano, el
trabajador, el comparfiero de la politica. Ahora se trata de describir el cara-a-cara
politico en un mundo periférico, dependiente latinoamericano. Es en la politica donde

el discurso adquiere una dramaticidad especifica'’.

164 1bid p. 51.

185 Cf. Ibid p. 48.

188 Ibid p. 50.

187 Cf. Ibid p. 54.

158 |hid p. 55.

159 |hid p. 46.

70 piccionario manual griego-espafiol, VOX 1996.

11 Este punto y el que sigue los he trabajado en Bauer, C. (2008). Para este trabajo han sido revisados y
adaptados, a los fines de completar una visién de marco general con respecto al replanteo de un nuevo mapa,
proyecto cultural o institucionalismo analéctico en sus distintos niveles fundamentales que abordaré, analizaré y
que posteriormente seran profundizados a lo largo de este escrito.

12 Dussel, E.: Filosoffa Etica Latinoamericana IV. La politica latinoamericana (Antropoldgica I11). Centro de
Ensefianza Desescolarizada (CED). Universidad Santo Tomas de Aquino, Bogota, 1979, p. 33.

Editorial Siglo XXI publica en Buenos Aires en 1973 los dos primeros tomos de Para una ética de la Liberacion
Latinoamericana, que después se reeditan en México por Edicol en 1977, con el nuevo titulo Filosofia ética
latinoamericana, luego durante ese afio Edicol publica el tomo Il de la obra. La
Universidad Santo Tomas de Aquino por intermedio del Centro de Ensefianza Desescolarizada da a conocer el 1V
y el V tomo.
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Luego de establecido este mojén pasamos a una consideracion mas extensa del autor,
que servira para trazar el camino que recorrera hasta llegar a su visién politica actual y que
trataremos mas adelante.

El filésofo argentino afirma dentro del marco de su analisis:

(...) la descripcion metafisica permitira descubrir un punto de apoyo escatologico,
utopico o subversivo de una anti-politica o politica de la liberacién de la periferia y
de la opresion propiamente dicha. Desde ese horizonte quedara correctamente situada
la economia politica. La puesta en cuestion de los sistemas politicos desde un proyecto
de liberacion, nos permitird por su parte pensar la compleja cuestion de la
construccion del orden nuevo por medio de una praxis no solo de des-totalizacidn
sino, esencialmente, de pro-duccién o con-struccion (no ya de-struccién) politica

concreta, donde el nivel estratégico viene a fundar lo tactico, pero ambos se justifican

o descalifican desde el proyecto liberador”.

Con respecto a lo que se encuentra en relacion a la descripcion metafisica de la politica,
en el pardgrafo 63 de la obra citada, nos advierte el autor que desde este parrafo hasta el final
de la obra queda profundamente marcado por el populismo peronista como contexto, y que Si
no lo corrigio hasta ahora es porque significo un momento real en el pensar de Argentina en
1973-1974, de lo que el autor considera conveniente dar cuenta como fil6sofo.

Sostiene Dussel que su descripcion se ha mantenido hasta aqui en cierto nivel abstracto
0 ambiguo en relacion a este nivel politico, sera necesario, en el futuro, clarificarlo a partir de
categorias méas precisas tales como modos de produccion, formacion social, plusvalor etc. Al
realizarse la autocritica establece que este paragrafo 63 no es totalmente rechazable, y que vale
igualmente como una mera introduccion problematizadora dentro de un horizonte populista de
1973.

Las correspondientes paginas finales de este paragrafo se agregan en México en 1978,
luego de su exilio, en donde comienza a hacer un giro con respecto al pensamiento de Marx,
para dejar de intuir y deducir a Marx y pasar a introducirse en un estudio meticuloso y
completo sobre las obras del filésofo aleman.

Nos dice Dussel que “el hecho histérico de la emergencia del pueblo, de una clase con
conciencia de clase es la irrupcion de la exterioridad en el horizonte ontoldgico del sistema, es
la tras-cendentalidad que se hace presente en el interior del modo de produccion en crisis™*™.
Es asi que esta planteado en una primera instancia el proyecto de una politica de la liberacion
de la periferia, que gradualmente en la medida que nuestro filésofo avanza en la investigacion
sobre la obra de Marx, no s6lo se va produciendo un giro o viraje fundamental en su vision,
sino que va a comenzar a concebir una politica de liberacién mundial que el estudio y la critica
de Marx le posibilita repensar.

e) La arqueoldgica latinoamericana.
Filosofia de la religién antifetichista al servicio de la liberacién

Desde el antifetichismo metafisico en el paragrafo 72: “la eticidad del proyecto
arqueologico” del capitulo X de la obra citada a continuacion, afirma Dussel, y es una
expresion a la vez que sintética, ilustrativa de todo lo expresado hasta ahora; “(...) la cuestion

73 |hid p. 34.
Y74 1bid p. 79.
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del fetichismo, como divinizacién pretendidamente eterna del sistema represor, se opone al
antifetichismo del sistema historico, que se autocomprende como finito, perfectible, mejorable.
Por ello, los diversos niveles practicos -erotico, pedagogico y politico- tienen su consumacion
en el nivel religioso, arqueolédgico o trascendental™">.

Veamos pues, de que se trata la arqueoldgica. Dussel se refiere con el término
arqueologia, a la tarea de criticar-deconstruir el fundamento de la totalidad opresora en su nivel
fundamental, y el remontarse al proyecto de liberacion que tiene a los Otros como principio
ético pre y proto-ontoldgico. En este caso es el ethos latinoamericano, y por extension africano
y asiatico'™®.

En todo sistema de dominacion, sea el machismo erético, la dominacion ideoldgica
pedagogica, de represion politica, y habria que agregar, con algunas precisiones, uno mas de
vital importancia a estos que sugiere el autor como lo es la presién econémica de un sistema
que se totaliza en mercado planetario y se posa sobre la diversidad de las economias culturales
autosuficientes. Asi se define un particular tipo de fetichismo, de totalizacion del sistema y de
negacion de futuro.

El unico futuro que se proyecta y progresa en este orden es el de lo Mismo, ni siquiera
el del otro absorbido en ‘lo Mismo’, y mucho menos el de los Otros como Otros. De esta forma
“la totalidad del sistema se declara la totalidad final, unica”’’. Y podriamos agregar con
respecto a este tema que se trata de una totalidad que estd escindida de la Etica, que es
criminal'"®, ademas de soberbia, violenta, omnipotente, etc.

Con todo lo dicho hasta aqui el fetichismo tiene una caracteristica principal, que es
“atribuir al proyecto del sistema vigente una estabilidad ahistérica que nulifique (por lo menos
en su pretension) toda referencia a una totalidad mayor que la comprendida™’®. Los
fetichismos particulares como el del machismo, el de la sabiduria del padre, el de la clase
dominante con dominacion ideoldgica en el consensu, el del sistema politico-econémico en el
dinero del capitalismo “son fetichismos abstractos del fenomeno del fetichismo global de una

% Dussel, E.: Filosoffa Etica Latinoamericana V. Arqueolégica latinoamericana una filosofia de la religion
antifetichista. Universidad Santo Tomas de Aquino. Centro de Ensefianza Desescolarizada (CED), Bogota, 1980,
p. 87.
1;‘73 Nuestro filésofo omite Oceania que la incorporaré en uno de los trabajos criticos al final de este escrito.

Ibid p. 88.
178 Galeano citando una obra importante de D. Ribeiro como es Las Américas y la civilizacién, tomo I: La
civilizacién occidental y nosotros. Los pueblos testimonios, Buenos Aires, 1969, nos comenta “los indios de las
américas sumaban no menos de setenta millones, y quizd mé&s, cuando los conquistadores extranjeros aparecieron
en el horizonte, un siglo y medio después se habian reducido, en total, a sélo tres millones y medio” (Galeano, E.:
Las venas abiertas de América Latina. Editorial Siglo XXI, Buenos Aires, 1986, Edicion 48°, corregida y
aumentada, p. 59). Luego Dussel en su tesis doctoral presentada en la Sorbona nos dice, “si el solo Anahuac con
sus 513.904 Kilémetros cuadrados, tenia 16 millones de habitantes en 1532, nos obliga -como hace Chaunu- a
aumentar la poblacion total de América a 80 o 100 millones; permanece en cambio estable la cifra que Rosembalt
nos daba para el 1650, de unos 8.400.000 indios” (Dussel, E.: El episcopado latinoamericano y la liberacion de
los pobres 1504-1620. Centro de reflexion teologica, México, 1979, p. 20). Y el mismo D. Ribeiro nos dice, con
respecto a otro hecho particular que es parte del mismo proceso de eurocolonizacion, que “la destribalizacion del
negro y su fusion en las sociedades neoamericanas, constituyd sin duda al més portentoso movimiento de
poblacion y el mas dramatico proceso de deculturacién de la historia humana. Para efectuarlo, el europeo capturé
en Africa, durante cuatro siglos, mas de 100 millones de negros matando casi la mitad en el apresamiento y la
travesia oceénica, y llevando la mitad restante a las factorias americanas donde proseguia el desgaste. En los
ingenios azucareros del noroeste del Brasil, por ejemplo, un negro duraba como maximo cinco afios; en este plazo,
no obstante, el amo se resarcia sobradamente de su valor venal que equivalia al de media tonelada de azlcar, cosa
que el esclavo generaba en mucho menos de un afio” (Ribeiro, D.: Configuraciones histdrico culturales
americanas. Editorial Arca-calicanto, Montevideo, 1972, p. 39).
"Dussel, E.: Filosofia Etica Latinoamericana V. Arqueoldgica latinoamericana una filosofia de la religion
antifetichista. Universidad Santo Tomas de Aquino. Centro de Ensefianza Desescolarizada (CED), Bogota 1980,
p. 88.
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época concreta”™'®. Los fetichismos parciales o abstractos como veniamos analizando se
resuelven concretamente en el fetichismo religioso que los comprende y abarca a todos los
fetichismos nombrados dandole su ultimo fundamento y terminandola de constituir como
totalidad, que en este caso es ontoldgica, como ideal abarcativo, como utopia de totalidad.

La religion no tiene en Dussel la identificacion con una religion particular, ni siquiera
con la religién judeo-cristiana motivo de tanto debate ya que segun su analisis fue subsumida
por el eurocentrismo, y podriamos agregar que ello se debe a que en realidad ha sido
desvinculada de su mundo de referencia, siendo traspolada, para pasar a ser un mero
instrumento de un sujeto y la dominacién que ese sujeto ejerce. Asi también ha sido
instrumentalizada, al perder su sacralidad, la tierra, el agua, el aire como los demas seres vivos
en, por ejemplo, las concepciones aborigenes, africanas, asiaticas etc.

La religién tiene el sentido en este caso particular, de re-ligarse y replegarse sobre la
misma subjetividad, el referir sus niveles précticos particulares a dicho ego o subjetividad
como primer y Gltimo principio, donde esta como Unica referencia y fundamento, para la
construccion de un fundamentalismo hecho sistema que arroja como resultado una totalidad
ontoldgica, relanzada desde ese ideal de utopia de totalizacion.

El proyecto de liberacion es definido en este nivel Gltimo como “proyecto religioso
antifetichista”'®! que tiene como punto de partida ético al otro oprimido, se ubica por tal razén
y motivo, en su reclamo de justicia, mas alla del proyecto vigente del sistema de dominacion.
Este proyecto de liberacidn antifetichista garantiza a los demas proyectos de liberacion practico
parciales, ya que en su conjunto forman, lo que Dussel denomina, frentes de liberacion. A
saber “la liberacion de la mujer queda fundada en el antifetichismo radical (que incluye el
antifetichismo falico), la liberacién del hijo de las clases oprimidas en su cultura y la misma
cultura de las naciones dependientes”lgz.

Y mas adelante nos dice Dussel que:

La eticidad de todo proyecto erdtico, pedagdgico o politico, en el horizonte de
exterioridad de la utopia absoluta de un Reino, de una plena Proximidad de un cara-a-

cara sin dominacién. Esta utopia religiosa radical, trascendental es el postulado

préctico de la eticidad de todo proyecto concreto historico*®*.

La utopia es radical, es critica, porque lisa y llanamente estd fundada en el otro
oprimido, y es factible porque es el otro por si mismo el Gnico que la puede llevar a cabo,
reclamando la justicia de que lo dejen vivir en paz, sin dominacion y en su propio mundo y
dentro de un mundo en donde no le curtan el pellejo. Es radical porque desfetichiza la utopia
totalizadora del opresor como irrealizable fuera de la dominacion, o el culturicidio.

La critica arqueoldgica como critica meta-fisica (meta-cultural) se dirige a la critica de
todo sistema posible, ya que efectuada, posicionada y situada como “resto de exterioridad
radical”*® no queda ligada absolutamente a ningun sistema-cultura que se totalice y se cierre
replegandose sobre si mismo.

Esto significa que los proyectos historicos de liberacion desde el otro oprimido son el
torrente sanguineo de esta meta-fisica critica con la posibilidad siempre abierta de “producir la
lejania critica cuando sea necesario”®. Aqui es donde se juega lo de perfectible del sistema en
relacién a que ninguno de ellos es perfecto, mucho menos el de la totalidad ontoldgica, ya que
en algin momento del proceso tienden a cerrarse y a producir nuevos excluidos. El sistema de

189 |hid op. cit. p. 88.
181 |hid p. 89.
182 |hid p. 89.
183 |hid p. 89.
184 |hid p. 90.
185 |hid p. 90.
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la totalidad ontoldgica es paradigmatico en esta légica porque no deja en ningiin momento de
cerrarse y excluir.

Y para ilustrar ain mas lo dicho hasta aqui, la critica arqueoldgica meta-fisica es
posible porque oponiéndose al, por ejemplo, el ideal total de Husserl como mas arriba, afirma
Dussel en la base de esta meta-fisica que quiere mostrar, “ningin proyecto practico parcial
(erdtico, pedagogico o politico) puede agotar o identificarse absolutamente al proyecto humano
infinito, a la identidad como proximidad del cara-a-cara del hombre con el absolutamente
absoluto, proximidad vivida como comunidad utopica, limite ilimitable, fin sin fin.. 188,

18 |hid p. 90.
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SEGUNDA PARTE
a) Para una Filosofia de la Economia de la Liberacién'®’

Debo avanzar en este otro nivel concreto, camino al institucionalismo analéctico o
anapolis, considerando el mundo del trabajo vivo. Teniendo en cuenta el giro o viraje
marxista'®®, que experimenta el filésofo argentino, es que me propongo adelantar,
profundizando con esta segunda parte lo expuesto hasta aqui, integrando esta tematica al
prisma metodoldgico que he venido desplegando hacia sus proyecciones arquitectonicas. El
otro como otro, oprimido, meta-cultural (meta-fisico), es la garantia perenne para la
factibilidad de dicha filosofia. Es el otro mas all4 de la cultura de la mismidad, de la cultura
univoca Y totalitaria, no es pura negatividad alienada, sino, que como exterioridad metafisica
actual o transcendentalidad interna en la totalidad vigente del ser del capitalismo mundial, aqui
y ahora, dependiente, es proyecto de liberacidn en cuanto pulsion alterativa.

He sefialado que, hasta aqui, a Dussel se le habia impuesto, aun demasiado, el aspecto
hermenéutico, ya que aunque intuye dicha positividad no la vislumbra en su veta de contenido
positivo, por ejemplo, en el mestizaje, como hemos llamado la atencion, ya que alli se
encuentran los diversos elementos que venimos y continuaremos pensando. Para un proyecto
propio de liberacion, pueden ser encausados, por ejemplo, arquitecténicamente, y no negados,
deprimidos, omitidos, enmascarados y oprimidos como pasa en el actual sistema social, no
comunitario.

Cerramos este pequefio apartado con la intuicion e indicacion de la positividad del otro
como otro. He marcado, previamente, la carencia de contenido orgénico del mismo'®,
respondiendo mas a un marco descriptivo hermenéutico, que propiamente dialéctico histérico.
Esto es con la intencion de establecer, con mayor precision, una problematica que deberé ir
exponiendo en esta parte, retomando y completando en lo sucesivo, por ejemplo, cuando
aborde temas como el de antropologia neuronal o sistema evaluativo-afectivo. “El oprimido (la
nacién periférica, las clases, etnias, razas, el pueblo, oprimido) posee una dimensién positiva
que es el espacio de su vida real actual y posible. Son practicas no incluidas en la totalidad
vigente y despreciadas como nada por el ser fundamental”™®. En esta seccion del trabajo
debemos desarrollar la organicidad cualitativa del trabajo vivo presente en toda cultura. En el
escrito sobre Haiti dicho trabajo vivo sumara otras caracteristicas.

b) Filosofia de la Poiesis

El filésofo argentino superard su etapa fenomenoldgica-hermenéutica desde la
dialéctica historica, llevando a cabo la reconstruccion de este campo practico, en donde Marx
le presta principal ayuda para dicha tarea, segin reconoce nuestro autor. Filosofia de la
Produccién es una obra que apunta a un estudio critico, sistematico y profundo sobre la
actividad creadora y transformadora de los hombres a traves del trabajo. En el trabajo se
encuentra la relacion hermano/a-hermano/a que también serd situada en la politica que
expondré mas adelante.

87 Dussel, E.: Praxis latinoamericana y filosofia de la liberacion. Editorial Nueva América, Bogota, 1983, p. 137.
En este pequefio punto a), trabajé con el contenido expresado en la ponencia del 19 de Julio de 1982 en Bogota en
el congreso de la Sociedad Internacional de Metafisica.

188 Trabajado en Bauer 2008.

189 Con el trabajo sobre Haiti avanzaré al respecto, sea en contenido organico como en elementos dis-tintos a tener
en cuenta para una ética cualitativa.

199 |hid pp. 136-137.
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El trabajo se entiende dentro de este marco como productividad técnica y estética. Es la
relacién propiamente productiva, la de mayores fuerzas y aprovechabilidad. También asegura
la produccion de bienes materiales, sociales y espirituales, y a su vez garantizan la vida de la
humanidad. Dicha produccion como sinénimo de poiésis también abarca y se extiende a los
campos del lenguaje, signos, tecnologias, artes y disefios, por eso esta reflexion se dirige,
profesionalmente, solo a filosofos y ciencistas sociales, sino principalmente a ingenieros en sus
diferentes ramas, a los arquitectos, publicistas, comunicadores sociales, técnicos y tecnologos
en general, ya que en ellos se encuentra, por estos dias, la gran responsabilidad de asegurar los
valores humanos de la tecnologia y como corolario la pervivencia de la humanidad. Para el
autor argentino las relaciones tecnologicas son, en la actualidad, las determinantes de la
historia a la vez que marcan el indicador principal de la teoria de la dependencia.

No le otorga un lugar de privilegio a la estética sino todo lo contrario, pretende hacer
recobrar el lugar secundario de la estética'®'. Aqui mantiene una discusién con Kant, porque
éste ha sobrevalorado a la estética como la produccion del genio, del artista, despreciando el
trabajo cotidiano asalariado. Esta claro que el artista, que el genio, no construyen con sus
propias manos una bella o fea ciudad y mucho menos la justicia de la misma. Esto solo puede
concebirse desde la simetria de las relaciones que implica la justicia del reconocimiento del
otro, y de la responsabilidad del otro que arriesga su vida en la produccidn, en la construccion
etc. Con todo esto Dussel pretende desenclaustrar a la filosofia poiética de su exclusiva
referencia a la obra de arte, para pasar “a ser la teoria filosofica de toda la producciéon
humana”**? poniéndola como una importante base de la ética.

No olvidemos que la posibilidad que nos otorga la perspectiva del otro es la unificacion
de los distintos campos particulares, el ético-poiético y politico-econdmico, en una suerte de
desfetichizacion, de anti-ideologia que en sus verdades emergentes atinentes a cada campo
ejerce una dindmica critica con respecto al sistema vigente.

Cada campo produce verdades que son esenciales para que el sistema se sostenga, pero
como tal son negadas, enmascaradas por él mismo que sobre-valora el poder de “conduccion”,
que en definitiva enmascara la dominacién en la formalidad de sus leyes. En cada campo se
encuentra el otro con su labor que aparece sélo como producto junto al producto que elabora y
no como proceso, ya que es en el proceso donde se encuentra la ideologia que se enmascara,
encubre, fetichiza, en las relaciones de produccion como relaciones de dominacion.

Para Dussel “la esencia material de toda dependencia se encuentra en el nivel poiético,
tecnologico™®, y de esta forma tenemos que el neocolonialismo anglosajon se funda en las
exportaciones de los productos manufacturados por la revolucion industrial, también en las
importaciones de las materias primas, de paises formalmente independientes, que se destinan a
su trabajo altamente tecnificado.

En el intercambio desigual y combinado™" consiste la injusticia y la explotacion
practica que intencionalmente se produce entre la relacion de los paises centrales y los
periféricos. De esta forma se establece una desigualdad poiética en donde se descubre la
posibilidad real de dominacion, y en el corazén de la dominacion politica, econémica e
ideologica, la instancia tecnologica como una clave organica de dominacion
desresponsabilizadora, en donde los responsables concretos, se neutralizan en teorias abstractas
y se ocultan tras la fria y opaca piel de la técnica.

194

191 Este tema abria que revisarlo a la luz de nuevas elaboraciones que Dussel esté realizando pero que aun no han
salido a la luz.
192 pussel, E.: Filosofia de la Produccién. Editorial Nueva América, Bogota, 1984, p. 9.
193 H

Ibid p. 97.
194 Véase “Aportes tematicos y conceptuales para el método analéctico” en Bauer 2008, alli he abordado dicha ley
de desarrollo desigual y combinado.
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Con respecto a la particularidad de la técnica dice Dussel que “el desarrollo tecnologico
se sitda en el nivel que llamaremos poiético™ . El autor no pretende en absoluto demonizar la
técnica sino solamente marcar que en el sistema de lo mismo, ésta se transforma, en su
estructura, en una armadura de dominacion, no de liberacion en la que el hombre podria
verdaderamente delegar las duras tareas de la produccion humana.

En una perspectiva sintética tecnologica se establece lo siguiente: “al colonialismo de la
primera generacion (ocupacion militar, saqueo, masacre de los indigenas), y de la segunda
generacion, penetracion econdémica, cambio de materias primas baratas por manufacturas
industriales caras, sigue ahora el colonialismo de la tercera generacién o neocolonialismo™*,

El neocolonialismo'® se caracteriza, en la concepcién de Dussel, por una nueva
division internacional del trabajo que es promovida por los intereses de las metropolis. Dentro
de esta division, el trabajo de la innovacion tecnoldgica y los productos altamente calificados,
se concentran en el centro, mientras que a la periferia, en calidad de proletarios externos a los
paises céntricos, se les permite una industrializacion productiva y refleja. La periferia hasta el
momento cumplia la funcion de proveedor de materias primas baratas para los centros
sistematicos. Ahora el nuevo rol que le espera, que no es menos deprimente que el anterior, es
ser, por un lado, el ejército de reserva de mano de obra barata para las grandes polis o ciudades
centrales, y por otro lado, funcionar como el deseado basural para los desechos de dichas urbes
capitalistas. Ademas, en tercer lugar, representando una imagen, podemos agregar que la
periferia es colchdn y esponja para las crisis de las metrdpolis centrales, que las exportan para
drenar las saturaciones de sus economias y culturas. Es decir que con sus propuestas
economaniacas civilizatorias exportan sus violentas y profundas crisis.

c) La relacion propiamente poiética

En el nivel poiético la filosofia se dedica a pensar en la relacion hombre-naturaleza en
cuanto acto, producto o efectos. La diferencia en cuanto a la practica o a la ética es que ésta
piensa el nivel de relaciones hombre-hombre (sujetos-sujetos) y con ello marca su tendencia en
la politica, que luego seréa politica econdémica, base de toda econémica.

Mientras que la relacion hombre-naturaleza como poiética-productiva se da a través del
trabajo, marcando un momento crucial de las relaciones sociales que se constituyen en
relaciones practicas con su tendencial predominio en la econdmica “instancia nodal de las
restantes instancias” .

Aqui podemos notar un marcado y claro interés, consistente en retomar el nivel de la
historica que es por donde habia comenzado su tarea de investigacion inicial alla por el afio
1966 en el curso dictado en Resistencia (Chaco, Rep. Arg.)'*. El volver sobre los inicios no es
casualidad, sino que esta posibilitado por el marcado giro marxista que experimenta luego del
exilio y por el cual se ve en la tarea obligada de repensar nuevamente los distintos niveles
tedricos-practicos en sus contenidos organicos ultimos.

Luego de toda esta etapa, se vislumbrara un nuevo momento de la ética presedente, en
cinco tomos, y se decidira por reescribirla dando origen a la Etica del afio 1998, llamada
decididamente Etica de la liberacion en la Edad de la Globalizacion y de la Exclusion. A esta
madurez y reelaboracién fue posible acceder desde el estudio precedente sobre Marx. El

19 |hid p. 12.
196 H
Cf. ibid p. 97.
9" He abordado el tema en el paragrafo “Neocolonialismo™ en Bauer 2008.
198 H
Ibid p. 94.
199 Este tema lo expuse en la primera parte de mi trabajo “Punto de Partida...” en Bauer 2008.
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filésofo aleman es quién lo guiara clara y decisivamente hacia una ética propiamente dicha®®.

¢Seréd que Marx es un pensador ético?

Como dijimos anteriormente, el retomar la historica tiene el sentido de repensar el
lugar que le cabe a América Latina mostrando como entra en la historia mundial de la poiética
y cdmo queda definida en esa totalidad concreta. Dentro de este contexto sefialara a la Teoria
de la Dependencia, como la corriente que otorga un marco tedrico, para explicar el horizonte
desde el cual la poiética latinoamericana es comprensible. De esta forma nace en la conciencia,
para Dussel, la concepcion tecnoldgica-poiética periférica en relacion de dependencia con la
exigencia de liberacion.

Es indudable que América Latina ocupa cronolégicamente el primer lugar desde donde
se origina la riqueza de Europa. Es la primera periferia constituida por la modernidad, de la
cual se extrajeron incalculables riquezas de todo tipo: en metalico, alimenticias, de materias
primas, de mano de obra, de productos manufacturados, culturales, espirituales, etc. América
Latina es la primera base del desarrollo econ6mico moderno-europeo con repercusiones muy
concretas para la opulencia de las sociedades europeas y/o centrales. El autor expresa la
siguiente exigencia: “la liberacion poiético-tecnoldgico, es evidente, supone, para que sea real,
la liberacion econémica, politica e ideoldgica, pero al mismo tiempo, la liberacion material es
el supuesto de la plena liberacién en las otras instancias”"".

Enrique Dussel, siguiendo un analisis marxista sostiene que el modo de produccion
capitalista al desagregar los otros modos de produccion tradicionales, que nosotros
denominamos autosuficientes, destruye al mismo tiempo la poiética artesanal popular histérica.
Tras el proceso de forzar al otro, crea nuevas necesidades, nuevos usos y nueva “cultura”,
mediante la introduccion de nuevos objetos, en un objetualismo o patio de objetos (Kusch)
propio de la esencia material del capitalismo, que a través de la propaganda de las
transnacionales cumplimentan una total actualidad. De esta forma el capital se presenta en
cuerpo y rostro, y su brillo es el reflejo de la ideologia que lo justifica y enmascara.

El choque entre una estructura objetual del capitalismo imperial mundial y las culturas
locales se enmarca en un problema, y determinan una encrucijada que pone en jaque
permanente el normal®®> desempefio y desarrollo de la vida de cada lugar, tornando volatil y
extremadamente relativo el contexto de la periferia, casi como una caracteristica, claro que
aparente, de su ser en cuanto cultura. La cultura “nacional y popular” entra en proceso de crisis
permanentes y con ella la homogeneidad basica (nucleos éticos miticos) que defina un
contenido humano para el proceso de liberacion. De esta forma las crisis constantes son

200 | os momentos de esta reelaboracién del pensamiento dusseliano, los he expuesto de manera sintética en la
introduccién de este trabajo ya que contextualizan esta investigacion, pero estan tratados con detalle en Bauer
2008. El libro completo es un escalonamiento metddico acerca del proceso de conformacién de sus diferentes
etapas. Recordamos que elegimos el orden de exposicién alli tratado por varios motivos: primero quisimos darle
un caracter de conjunto a la exposicion del método o momento analéctico y es asi que expusimos la Etica de la
Liberacion en la Edad de la Globalizacién y de la Exclusién como un continuo con especto a las obras
precedentes y a la ética en V tomos. Esta vision nos parecié mas viva que hablar esquematicamente de un primer,
segundo, tercer Dussel etc. Por otro lado, fuimos exponiendo las diferentes referencias de Dussel con respecto a
Marx segun iban apareciendo cronoldgicamente en el transcurso del trabajo y a lo largo de sus obras para llamar la
atencion en la progrediente forma de referenciar a Marx y a la visualizacion de la reflexion de este actual
momento. Recordemos que en la parte Histérica y TeolGgica en Dussel, también se puede apreciar el viraje
mencionado, y cdmo desde este giro marxista se profundizan las categorias iniciales de esta dimension,
conjuntamente con la vision propia del método analéctico. Luego consideramos que con este tema podriamos
volver sobre el proceso de reflexion para repensarlo y completarlo integralmente (no totalmente) otorgando
precisiones sobre el estudio de Marx y advirtiendo, sobre todo, la posibilidad que Marx le brinda al filésofo
argentino, y que el mismo en cada escrito y congreso se encarga de reconocer. Por Gltimo, este tema nos sirve de
nexo para la parte ética que trataré a continuacion tendiente a una proyeccion politica, es decir, siendo Util como
puente para el Gltimo momento de este trabajo arquitectdnico con el desarrollo de la parte politica.

21 |hid p. 99.

292 Dudar de todo tipo de normalidad resulta proxima a la l6gica del capital que todo lo afecta.
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impuestas a las culturas locales como atmosferas por ahora favorables para la dominacion, ya
que dificultan la reunion y la unidad cultural.

Es en el proceso de liberacion donde tienen que afirmarse los valores propios del
proceso de trabajo de lo cultural local y su historia. Este es un punto clave para la construccién
de la identidad de una cultura, de lo contrario se caminara ciegamente como un producto mas
de las consecuencias nefastas de la aculturacion. Dice, Dussel, que de esta forma navegaremos
rdpidamente hacia la extincion y muerte de nuestra realidad-vida como formaciones sociales
histéricas, y al final, “en este choque y su resolucion se juega el destino de las dos terceras
partes de la humanidad, de toda América Latina, el Africa y el Asia™?%,

Concluimos con una cita que ilustra lo aqui expresado: “la poiética de la liberacion
tiene delante de si una magna tarea de clarificacion y produccion. Por supuesto, la resolucion
no sera nunca un no a la tecnologia, sino un si pero desde una autodeterminacion nacional-
popular; desde la decision y gestion de las clases hoy oprimidas: la clase obrera y
campesina”?®* e incluimos en dicho proceso a las culturas aborigenes y afro americanas con sus
propias autodeterminaciones analdgicas en el horizonte de la diversidad cultural.

d) Tecnologia de la liberacion

En esta faceta de liberacion la teoria general de la tecnologia se plantea la superacion
del modo de produccion capitalista en América Latina. Y la relevancia del tema es de tal indole
que el filosofo declara que “el proceso revolucionario necesita de un apoyo material
tecnologico™®. Este proceso revolucionario fue iniciado en el caribe, en Haiti?® y
Centroamérica. Por ejemplo, en Nicaragua se hablaba de los innovadores que eran grupos de
técnicos que debian fabricar a veces de manera artesanal partes de maquinas. Desde una vision
altermundista con principios de vida universales y con el apoyo de este soporte técnico es que
nuestro filosofo puede afirmar que “todo el proceso de liberacion es un movimiento de
construccion de la utopia; utopia historica, concreta”®®’ e inclusivista en un horizonte ana-
léctico. Por lo tanto la tecnologia toca desde adentro este proceso, ya que, como acontece en la
actualidad, la tecnologia de la dominacion coloca a los pueblos de los paises periféricos en
situacion de oprimidos y sin el goce del consumo honesto.

Las mayores sustracciones, robos, desfalcos etc. pertenecen a los sujetos hegemonicos,
son estructurales. Las grandes evasiones impositivas, por ejemplo, de luz son cometidas por las
empresas, mas que por el ciudadano, de ninguno o recortado salario. Por otro lado, el sistema
produce estructuras de deshonestidades como requerimiento y necesidad para una participacion
popular complice, esto es, haciendo participar al sujeto popular (a nivel individual) y como una
emanacion de la estructura en lo colectivo se va estableciendo una cadena gradual de
necesarias complicidades que justifican y naturalizan dicha estructura.

Sostiene Dussel que “Marx liga intimamente la tecnologia o las fuerzas productivas con
el tema del Reino de la Libertad, la inmediatez absoluta, la utopia que mide toda utopia y juzga
la eticidad de la vida™®®. Desde aqui se abre la perspectiva de analizar al Capital como
tecnologia teoldgica de la dominacion intracultural y como el mismo desde su dimensién
intercultural también se vuelve contra los otros como un poder autonomo, ciego, arrasador.

293 |hid p. 99.

24 |hid p. 99.

295 |hid p. 177.

206 Al final del trabajo desarrollaré con més detalle este proceso de liberacion.
27 |hid p. 177.

298 |hid p. 177.
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Por lo tanto, la tecnologia de la liberacion propone, en primer lugar, rescatar a la técnica
de la subsuncion que sufre como momento del sistema de valoracion del capital, para poder
transformarse en un instrumento del trabajo del hombre a su servicio. Por ello afirma Dussel
que “el proceso de liberacion es también liberacion de la tecnologia para el hombre”?®. De lo
contrario, permanecemos en la ligazén de la tecnologia solo para el desarrollo del capital en
cuanto tal y de su clase portadora como lo es la burguesia, evadiendo la realizacién concreta de
la humanidad en su conjunto y mas alld de la postulacion formal de la libertad, igualdad,
fraternidad, “por ello la liberacion del hombre exige la liberacion de la tecnologia como
momento del capital”**°,

Desde aqui se desprende otro aspecto fundamental al interior de la técnica, como es el
problema ético, y esto es lo que le permite al autor postular una ética de la tecnologia, ya que
se trata de una relacion ética por excelencia, por ejemplo, la responsabilidad del tecnélogo de
saber descubrir, desde otro punto de partida, la funcién de la tecnologia en su injusta y
asimeétrica mediacién para la extraccion del plustrabajo, lo que implica un modo de extraer
sangre al trabajo vivo, que es padre y madre de todo tipo de injusticias y asimetrias. En
segundo lugar, esta ética es practica y plantea “liberar a la tecnologia del capital para servir a
las inmensas mayorias, a los oprimidos, como clase que trabajando en las maquinas es
explotado por ellas como el rostro material del capital mismo”?.

El trabajo, el objetivo final de esta tarea es liberar a la tecnologia de su relacion de
subsuncion para la opresion del otro, es liberar a la tecnologia para la humanidad, para que el
hombre libere su trabajo de la relacion exclusiva de dependencia para con el capital, que no
permite conformar una comunidad de amparo-hospitalidad mas alla de las meras relaciones
sociales-formales y de competencia. De esta manera, entre tantas cosas, se conseguiria ampliar
el tiempo de recreacion, de beneficios simétricos en la reproduccion de la vida, de expansién
del espiritu conformando, por ejemplo, una comunidad de “economia de amparo”?*? etc. Dice
Dussel que de no liberar a la técnica para el hombre, para la comunidad, para la humanidad, los
mismos seguiran siendo inmolados al fetiche del capital por medio de su corporalidad-
materialidad en la maquina.

Concluimos con palabras del autor que sintetizan de manera plastica la relacion de
dependencia y la focalizacion de la responsabilidad en la asimetria del sistema vigente:

La lucha entre la filosofia de la dominacién y de la liberacion manifiesta en nivel teérico la
violenta lucha de clases que en América Latina, como siempre, el dominador inicia en
primer lugar. En este nivel, como en otros, la filosofia de los paises pobres tiene la
necesidad de los filésofos de los paises ricos -responsables con sus naciones de lo que
acontece fuera de sus fronteras-, pero producido por sus empresas multinacionales, sus
politicos y sus ejércitos™>.

e) De los Grundrisse a la Filosofia de la Liberacion

El filosofo argentino aclara que no pretende una posicion revisionista, sino muy por el
contrario, busca una profundizacién de las categorias que de hecho Marx usa sin construir
explicitamente. En efecto, Marx lleva a cabo la edificacion de categorias que seran empleadas
para la critica de la economia politica burguesa y paralelamente para la elaboracion de la
ciencia dialéctica que, dentro de los procesos econdmicos-sociales, sirva a los trabajadores

29 |pid p. 177.

219 |hid p. 179.

21 |hid p. 179.

212 Kusch, R.: América Profunda. Editorial Bonum, Buenos Aires, 1986, p. 97.

2B pussel, E.: Praxis latinoamericana y filosofia de la liberacion. Editorial Nueva América, Bogota, 1983, p. 35.
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asalariados como camino de liberacion del capitalismo, el mismo que los mantiene en una
relacién de explotacion, dependencia, marginacion, y decrecimiento de sus vidas.

Esta profundizacion de tales categorias no responde a un mero interés teorico, sino a un
compromiso con la realidad latinoamericana y periférica que toca vivir?**. Dussel ha advertido
que la conciencia alterativa se ha ampliado notablemente como dimension meta-fisica-
historica, y esta es una opcion que nos permite una mejor aproximacion a nuestra realidad y
actualidad latinoamericana asi como mundial.

La dimension alterativa situada en un horizonte mundial, tal como la ha sabido
comprender concretamente después de su primer Etica, lo sitta en una posicion que, ademas de
mantenerlo en todos los principios liberacionistas, le posibilita trascender el gran ambito del
eurocentrismo en particular y del etnocentrismo en general, y esta vez, al interior de los
proyectos de liberacidn, para evitar cualquier tipo de mesianismo, bogando por una integracién
mas consistente.

f) Capital-trabajo ¢una contradiccion aparente, 0 una asimetria latente que busca
enmascararse-desenmascararse?

Sostiene el filésofo argentino que la exterioridad, el mas alla (jenseits) o el fuera del
sistema del capital, lo es de muchas maneras: 1) como anterioridad historica; como existencia
concreta en el tiempo y en el espacio que por su disolucion se origina el sistema del capital. Se
pretende el desarme de la relacion hombre-tierra de las economias de amparo, y obligar a
vender la capacidad de trabajo de acuerdo a reglas, ya estipuladas, de ganancia para unos
pocos. Recordemos las politicas toledanas a partir de 1570 de introduccion del azogue
desplazando a la huayra®™. El capital aparece aqui en su horizonte totalizador, de totalidad.

2) Por su propia naturaleza como exterioridad meta-fisica; en donde el trabajo vivo es
del “otro”, que es plenamente otro mundo antes del intercambio capital-trabajo (ante rem),
intercambio que sera siempre desigual y combinado por el resto de los tiempos que
permanezca. Esta es la exterioridad “abstracta” esencial, el otro prototipico, la exterioridad
metafisica propiamente dicha, en cuanto que esta mas alla de la ontologia y por sobre el
horizonte del ser del sistema.

214 Esta es una exigencia filosofica-histérica de la Filosofia de la Liberacién para no incurrir en el problema de la
falsa conciencia, como escribe Gino Germani, que expresa “la falta de adecuacion entre la realidad y su
interpretacion por parte de un grupo” (Véase Gino Germani Prefacio a la edicién castellana pp. 15-16 en, From,
Eric: El miedo a la libertad. Editorial Paidds, version castellana de Gino Germani, Buenos Aires, 1973). El
término falsa conciencia es de origen marxista, y Germani lo discute al interior de la Sociologia del
Conocimiento ya que considera que tiene un sentido mas amplio que el que Mannheim le da en Ideologia y
Utopia, México, FCE, p. 85. La filosofia de la liberacion exige una coherencia de situacionalidad, para no incurrir
en el situado incoherente y en el incoherente no situado a nivel intra e intercultural global, ya que la produccién de
la pobreza es tan abrumadora en el espacio local como mundial que ha configurado por ejemplo algo sin
antecedentes, un Holocausto del Hambre, como sefiala E. A. Egg citando el manifiesto de 52 premios No6bel, en
el libro que lleva por nombre el titulo mencionado. Abundan los pensamientos locales y globales no situados que
no integran cientificamente la propia historicidad ni la historia mundial, formulando s6lo intenciones facticas. El
eurocentrismo esta situado en la intencion de colonizacion para hacer historia de esta manera, luego no se conoce
asi mismo a través de lo que ha hecho o lo que ha establecido como factum, por el contrario sigue desarrollando el
‘mundo’ de la intencionalidad en donde se abstrae de las responsabilidades, produciendo una incoherencia, una
desconexidn local y global entre historia y filosofia. La filosofia de la liberacion desde su situacionalidad y sus
conceptos pretende actualizar estas criticas a las aparentes desconexiones entre la riqueza de unos pocos y la
pobreza de las mayorias, para luego vertir una propuesta alternativa a la configuracion historica de este contexto
desigual y combinado, que en general muchas filosofias no ven, tergiversan, omiten, encubren, justifican etc.

215 Véase Assadourian, Carlos S.: “La produccion de la mercancia dinero en la formacion del mercado interno
colonial. El caso del espacio peruano, Siglo XVI”, en Florescano, E.: Ensayos sobre el desarrollo econdmico de
México y América Latina (1500-1975). FCE, México, pp. 223-293.
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3) Como posterioridad historica post-factum, el trabajador pauper, desempleado por la
disminucion del tiempo-trabajo ha sido arrojado fuera, y se ha quedado desempleado. El
trabajador antes de ser contratado, no como anterioridad histérica, ni como enfrentamiento al
capital, esta signado por la tendencia del capital de poner siempre un plustiempo de trabajo y
de esta forma disminuir por necesidad, esencial de su movimiento, el trabajo necesario, con lo
cual tenemos que todo trabajador es potencialmente un pobre, por méas trabajo agregado que
produzca (plustrabajo), porque en realidad lo que produce no es més trabajo para si, sino méas
plusvalor para el capitalista o para ‘lo mismo’ que el capital. “No es sino en el modo de
produccion fundado en el capital donde el pauperismo se presenta como resultado del trabajo
mismo, del desarrollo de la fuerza productiva del trabajo”*®. Esta es una caracteristica
antropolégica-cultural anticomunitaria, que es intrinseca y esencial al modo de produccion
capitalista en su manifestacion historica.

4) Podemos reflexionar otro punto que, aunque Marx lo va a desarrollar en El Capital,
aqui nos sirve para integrarlo a este esquema, a los fines de incorporarlo al analisis de este
bloque. El otro no es la ganancia, pero en el régimen del capital el otro sélo debe producirla y
no poseerla. La tasa de ganancia es el horizonte abstracto y concreto que en su interioridad
dialéctica es decreciente, pero que para su accion dialéctica impulsa y exige ser constantemente
re-ajustada para acrecentarse. La tasa de ganancia no se identifica con ningun sujeto particular,
en consecuencia, ninguno es imprescindible, por lo tanto, si debe ser ajustada, dicha tasa,
queda afuera el que se encuentre dentro de las coordenadas del ajuste. Este proceso, aunque no
consciente, se percibe en la corporalidad sensible, en su estado de violencia como de
competencia naturalizado, a raiz del riesgo y de la amenaza constante que vive cada sujeto de
quedarse fuera segun una gradacién pragmatica, es decir, segin la posicién que cada cual esta
obligado e inducido a ocupar.

Para nosotros, estar dentro de estas relaciones sociales de produccion son exterioridades
concretas, siendo percibidas, en el mejor de los casos, pero no son vistas con precision y
mucho menos plenamente conscientes, por lo que las denominamos pre-exterioridades, como
estado particular de la subjetividad, aunque objetivamente la subjetividad sea una exterioridad
en el sistema, sencillamente porque a priori no es la ganancia, ni el capitalista, sino un mero
medio historico para tal fin.

Momentos de ajustes concretos pueden develar, en un instante, todo el proceso concreto
de cruda y fria asimetria tras la apariencia del estar adentro del sistema. La tasa de ganancia es
“lo mismo” que el Capital y produce organicamente exterioridad en un continuo proceso de
despojo de lo que no es como ella en la “in-mediatéz” de su relacion con el otro. La tasa de
ganancia en contacto con el otro, con el pueblo, con las culturas etc., al igual que la garlopa del
carpintero lo es en contacto con el tronco, no sélo lo debilita, sino que produce astillas y
desechos por todos lados.

Lo descrito y desarrollado en estos puntos, son multiples formas de exterioridad que
conviven en diferentes sujetos, a la vez que marca gradaciones en el pluspeso de existencia,
que el capitalismo emplea para domesticar al otro. Su opresion es terrible. Desde esta
exterioridad multiple el trabajador camina ante el capital, frente al capital y al capitalista, a la
clase capitalista y a la Nacion central en su otro nivel. El cara-a-cara se devela en su desnudez
absoluta.

En otro campo, “para Levinas el cara-a-cara es una experiencia existencial positiva: el
abrirse al otro como otro en el respeto y la justicia”®’ que vimos anteriormente en este escrito.
En el cara-a-cara del capitalista y el trabajador, antes de su insercion, todavia se conservan
elementos de una relacion humana de persona a persona, ya que aun no estan instaladas en

216 (110, 10-13; 498, 18-20), citado en paragrafo 13.5 en ibid p. 341.
27 Dussel, E.: La produccién teérica de Marx. Un comentario a los Grundrisse. 1° edicién 1985. Editorial Siglo
XXI, 2° edicion, México, 1991, p. 342.
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concreto las mediaciones del capital. Entonces “el trabajador que se ofrece en venta en el
mercado de trabajo todavia no se ha objetivado, es pura subjetividad corporal no violada,
digna, exterioridad, alteridad”**®, Digamoslo de manera mas precisa, es subjetividad no violada
por el capital, aunque debemos reconocer la opresion-violacion de otros sistemas como el del
esclavismo egipcio o la mita incaica. Pero una vez que se accede al momento de la propuesta
de salario, en la disponibilidad sistematica de alienar la capacidad de trabajo del otro, se
ingresa al mundo ontoldgico asimétrico por excelencia, donde uno es el superior y el otro el
inferior, como dos realidades sustanciales distintas de raiz cartesiana (“alma”-cuerpo), uno es
el sujeto y otro el objeto, uno el tutor y el otro el conducido, aunque la relacion objetiva sea de
sujeto a sujeto, pero esta vez deshumanizada en la relacion Sujeto-objeto y este Gltimo como
mera fuerza de trabajo y mero productor intercambiable, fusible, engranaje de mercancia-
dinero-capital.

En realidad sin dicha relacion de sujeto-sujeto no se sostiene el capital que
esencialmente necesita del otro, pero debe encubrir su necesidad primera y crear la necesidad
primera en el otro para que éste se vea obligado a venderse en el mercado en donde el capital
se encargara de curtirle el pellejo como por propia voluntad del otro.

g) El concepto de totalidad en Marx

La categoria de totalidad es fundamental para Marx. La misma se da en el nivel
concreto del sistema capitalista real, y, ademas, es la totalidad como concreto espiritual, es
decir, la totalidad burguesa como conocida. A propésito de lo mencionado, el capital es una
totalidad, tanto, en abstracto, como en concreto siendo en este aspecto la totalidad del sistema
burgués histérico.

Dussel luego de su viraje marxista ha vislumbrado el trabajo especifico de Marx, y en
la siguiente expresion lo puede ver:

Marx ha desarrollado toda una ontologia del capital en estricto sentido filoséfico, y en
estricto sentido econémico, al mismo tiempo, y con categorias que son estrictas en
ambos campos epistémicos. Esta es su originalidad dialéctica. Querer reducir capital,
plusvalor, produccién, circulacion, ganancia, etc., en Marx a so6lo categorias
econdmicas, es destruir su discurso; lo mismo que reducirlo a mero discurso filosofico.
Es una ontologia de la economia, una economia ontologica**® [critica].

Podemos agregar, precisando a Dussel, que Marx transita ambos niveles, a la vez que
los trasvasa. En su analisis dialéctico deja ventanas abiertas para la propia des-ontologizacion,
se mueve en el nivel filosofico e historico, el de la “esencia” (filosofia) y el de la existencia
(historia) y ésta ultima no en sentido abstracto sino en su manera y modo concreto-organico de
existir. Se ocupa de la constitucion de estos niveles desde la intra-relacion de cada nivel a la
interrelacion entre ambos campos.

Tambien se ha ocupado del trasvasamiento que ejerce sobre si el nivel filosofico
coagulando en la econdmica, y del trasvasamiento que ejerce sobre si la econdmica
cristalizando en lo filosofico. Esto en el mundo capitalista da por resultado en su dltimo y
primer horizonte un sistema asimétrico: el del Capital; que debe a su tiempo ser traspasado
hacia la simetria entre la esencia y la existencia, el del desarrollo de la vida de la persona en
comunidad, pero esta vez respetando la distincidn cultural, sin abismos surcados por el capital-
mercancia, también sin sendas ojivas 0 unos pocos sujetos guias de todo el proceso planetario.

218 |hid p. 342.
29 |hid pp. 347-348.
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El capital como fundamento es la esencia ultima del capitalismo donde se encuentra la
identidad conceptual concreta del mismo. Desde este momento ontologico por excelencia, se
podré entender como el capital es el presupuesto necesario del trabajo asalariado, siendo éste a
su vez, y de una manera particular, el presupuesto del capital mismo, con-formandose dicho
capital en “un fundamento fundado que funda”?®. Partiendo desde esta definicién hay que
ocuparse de una primera cuestion fundamental ontoldgica, como se puede observar, que
consiste en advertir que el proceso originario de constitucion del capital deviene de lo no
capital, del otro que con su trabajo lo funda. Adelantandose, y lo sefialamos sin arideces, a
Levinas dice “...entre el trabajo en cuanto creador de valor de uso y el mismo trabajo en
cuanto creador de valor, se presenta ahora como diferenciacion entre los diversos aspectos del
proceso de produccién”?.

Y agrega Dussel:

Lo existente (dinero, salario, medios de produccion, mercancia, ganancia, etc.) en el
mundo fenoménico (de las mercancias), las cosas que se mueven en la superficie, estan
fundadas en el mundo profundo de la produccién (el trabajo, plusvalor, etc.) donde se

dan las relaciones esenciales, reales®?.

El dinero dentro de la esfera del capital se ubica méas alla de la relacion de explotacion
sujeto-sujeto a la misma vez que las constituye y las encubre. El dinero es simbolo organico de
poder intercambiable por otras representaciones simbdlicas como mercancia. En definitiva es
una mera circulacion de mercancias que en el capitalista se mueven mas alla de las
necesidades béasicas, se mueven en la lucha por el status quo de participacion en el poder
social. Un poder social que es construido en una relacion social inequivalente.

El capital con el dinero llega a ser otro ente que el dinero, porque el dinero es
subsumido en el capital como totalidad, entonces este lo transforma y lo transustancia hacia
otra naturaleza, “el dinero se ha transformado en capital”®*® no con una utilidad comunitaria
sino como mera mercancia intercambiable por otras mercancias que en su circulacién como
medio producen plusvalor y vivifican solo a la sociedad comercial. El capital aunque dinero es
mucho mas que este ya que ordena el ritmo de su circulacion. Afirma Dussel que “el dinero es
suprimido-asumido (Aufgehoben) -del acto ontoldgico de la Aufhebung hegeliana- desde el
horizonte del capital es ahora la primera forma por la cual el mismo capital (la esencia)
aparece fenoménicamente”??,

De todo esto surgen dos puntos principales; por un lado tenemos el dinero como
capital, siendo el dinero la determinacién de la esencia en si del capital; y por otro lado
tenemos al capital como dinero que en este nivel fenoménico el dinero es la primera forma de
aparicion del capital pero ya como emanacién del mismo, por lo tanto en el nivel de su esencia
el valor constituye su ser como Ultimo fundamento para su determinacion pura o universal.

Llegados hasta aqui conviene aclarar unos aspectos para evitar confusiones. No se trata
de identificar al capital meramente con el valor, el dinero, ni la mercancia o con cualquier otro

220 |bid p. 347.

221 Marx, K.: El Capital. Critica de la Economia Politica. Tomo I, Editorial Siglo XXI, 9° Edicién, México, 1980,
pp. 238-239. Y en la ediciéon de Cartago dice: “(...) y el que es fuente de valor, que percibiamos al comienzo de
nuestras investigaciones por el andlisis de la mercancia, acababa de manifestarse como diferencia entre los dos
rostros de la produccién de la mercancia”, en Marx, K.: El Capital. Tomo |. Editorial Cartago, Buenos Aires,
1973, pp. 203.

222 Dussel, op. cit. p. 347.

22 Marx, K.: El Capital. Critica de la Economia Politica. Tomo I, Editorial Siglo XXI, 9° Edicién, México, 1980,
p. 235. Y en la edicion de Cartago dice: “El dinero se ha metamorfoseado en capital”, en Marx, K.: El Capital.
Tomo |. Editorial Cartago, Buenos Aires, 1973, pp. 201.

224 Dussel op. cit. p. 347.
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elemento de su complejo entramado. “El capital es la totalidad de todas estas
determinaciones”?? que fundidas dan por resultado una especie particular de cultura, la cultura
eurocéntrica. El capital “es el sujeto (la sub-stancia) de todas ellas”??°. Como permanencia que
persiste en su “ser” con su proyecto de estar en la riqueza es movimiento como capital
circulante. También es creador y origen del valor como capital productivo.

Sostiene el autor argentino, inspirado en Marx, que “cl proceso completo del capital es
como un circulo de circulos™’ como sucede con la légica hegeliana, pero esta vez
materializada en lo concreto, como concreto 16gico, “espiritual”, sistematico. Se trata de una
circularidad viciosa que se enrosca sobre sf, desde su fundamento englobante®®, a través de la
mediacion, enrosca al fin como dice Hegel, sobre el concepto que deviene idea afirma Dussel.

En la coordinacion de la produccion y la circulacion emerge a la superficie fenoménica
el plusvalor que se alcanza en la ganancia, en la acumulacion. De esta forma se realiza el
capital produciéndose el pluscapital donde el dinero originario se enrosca en el fin productor de
multiplicacién de la ganancia. Dice el filosofo argentino que “de esta manera el capital,
totalidad, sujeto (...) movilidad y permanencia (circulacion productiva y produccion
circulante) identidad, fundamento, realidad, es el ser y esencia del sistema capitalista como
totalidad concreta, compleja, histérica, no ya en general sino en concreto?%.

h) El sujeto-individuo y el capital

En el caracter social del mundo de las mercancias, el individuo es subsumido en la
totalidad del capital, asigndndosele dos funciones, a saber, la produccién de las mercancias y la
compra-consumo de las mismas. La produccion que se ve obligado a realizar el trabajador no
es inmediatamente social en el marco del capital, porque no es el fruto de una asociacion que
distribuye en su propio seno el trabajo y su produccién, sino que la dinamica es de
acumulacion para la superganancia.

Las crisis que se configuran como consecuencia de este proceso son historicamente
nuevas, son de superproduccion industrial-agrarios. En otras culturas cuando surgia un
excedente en la produccidn agraria, este se solia quemar para que no produzca desequilibrio
social con el ocio y la desocupacion, eso si, una vez satisfechos-cubiertos los margenes de
reserva y necesidades basicas sociales. Recordemos que eran economias de amparo (R. Kusch),
de equivalencia (A. Peters), proporcionalmente inversas a la “economia” burguesa-capitalista,
aqui “los individuos estan subordinados a la produccion social que pesa sobre ellos como una
fatalidad” %,

El caracter social del individuo estd fundado en el valor de cambio, por lo tanto dicho
caracter social en el capitalismo es una posicion perversa, antihumana, en donde “se trabaja
junto a otros pero no en comunidad”®*. Nos resulta claro que “la produccion social no esta
subordinada a los individuos y controlada por ellos como un patrimonio”232.

El problema fundamental de la sociabilidad bajo el horizonte del valor es que los
individuos en lo concreto permanecen abstractamente aislados y cosificados, por lo tanto no

22 |hid p. 347.

22 |pid p. 347.

227 |bid p. 347.

228 \/¢ase nota 59 en Bauer 2008. He propuesto el neologismo “englobalizacion” para representar a la
globalizacién, a la totalidad del sistema dandose en un fundamento.

29 Op. cit. p. 347.

20 Marx (86, 10-14; 76, 26-30) en ibid p. 356.

2 |hid p. 357.

32 Marx (86, 14-16; 76, 30-32) en ibid p. 357.
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pueden subsumir el trabajo bajo su propio control redistributivo simétrico, comunitarizando el
producto de su trabajo desde, por ejemplo, la asociacion de trabajadores éthicos.

i) La utopia en Marx

La sociedad futura se conforma desde la érbita de la utopia que se constituye en un
horizonte critico, que no es mera ideologia, ni mero mito-misticismo, sino limite racional que
funda la criticidad ante lo dado. La perspectiva del otro es la dimension meta-fisica que cumple
la funcidn, en lo concreto, de limite racional a cualquier “lo mismo” que se pretenda totalizar,
eternizar, objetivar como totalidad ilimitada, suprimiendo la relacion comunitaria de sujeto-
sujeto.

De esta forma la totalidad del capital es superada desde el &mbito que trasciende su
fundamento. Dicha utopia no se totaliza como un sujeto objetivo, sino que se responsabiliza
por la relacion sujeto-sujeto solidarizandose en la trascendencia de la dialéctica de la violencia
opresor-oprimido, hacia una anadialéctica de la no violencia. La sencilla diferencia es que la
primera profundiza la asimetria social, y la Ultima profundiza la simetria para fundar la
comunidad. La simetria comienza y puede ser profundizada cuando el otro es tomado como
sujeto, participante fundamental de la nueva sociedad, cuando se desplaza del centro de la
escena a la tasa de ganancia y se pone a la vida®*3.... Por lo tanto, las condiciones de posibilidad
para dicha utopia son factibles. La ontologia piensa el ser de “lo mismo”, que es s6lo su ser no
teniendo en cuenta al otro como otro y, a traves de la economia politica capitalista, lo impone
como totalidad donde el otro sencillamente queda absorbido.

La critica de este horizonte se efectia desde la alteridad “como polo efectivo,
tendencial (triebende, diria Marx) que moviliza a la accion”?**. El otro como otro que a la vez
es oprimido-alienado, subsumido en el capital, tiene a priori su “proyecto de liberacion que
crea el fundamento para una praxis revolucionaria de liberacion?®. La praxis revolucionaria
no incluye necesariamente a la violencia, pero tampoco la excluye. La violencia del sistema de
‘lo mismo’ €S siempre primera, sencillamente porque se da a través de la colonizacién, y su
objetivo principal es perpetuarse en una naturalizacion de la misma que le “alarga” la vida, que
siempre es violenta tanto en lo abstracto como en lo concreto.

La violencia del sistema en general no cede al momento y precepto cartesiano de las
mejores razones, por que se funda en la “naturalidad” de su funcionamiento a través de la
represion, que es la que le brinda las garantias de su Estado de posesion. En esto consiste la
“normalidad” injusta de una dialéctica de la violencia opresor-oprimido, en perpetuarse como
tal con posesién en riquezas.

Mientras que la violencia revolucionaria, es responsable incluso por el otro cultural (en
este caso el burgués). Su violencia es a la misma vez defensa de la opresion que impide que el
sujeto dominado invente las soluciones que el sistema no les da, ni les dara. Las invenciones de
estas soluciones aunque sean de manera pacificas resultan violentas para el sistema porque lo
subvierte.

La accion revolucionaria, no es por esencia violenta como si lo es la accion capitalista.
La accion revolucionaria en sus objetivos tiende a solidarizarse con la propuesta de una
sociedad distributiva, justa. La accion capitalista se inicia con un acto concreto e histérico de

3 | a tasa de ganancia degrada los términos de relacion, al sujeto dominador, al objeto (sujeto) dominado, a la
naturaleza y a las condiciones que posibilitan la vida. No es imposible desplazar dicha tasa de ganancia como eje
sobre el cual rota la realidad sociocultural, para comenzar el camino de una buena vida. Las posibilidades o no de
completo acabamiento de dicho proyecto, es otro aspecto de esta cuestion y lo veremos mas adelante.

24 |bid p. 357.

% |hid p. 357.
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desposesion. La accion revolucionaria es trascendencia de la dialéctica ontolégica, que es la
dialéctica de la violencia, que se impone, se equilibra y llega a sus fines a través de la
violencia.

La accion revolucionaria solo pretende hacer ceder el momento irracional“™, si es que
no comparece maduramente, para que éste no termine con la vida del otro; es un momento
necesario de preservacion de la vida. Recordemos que el otro estd imposibilitado de desarrollar
su vida, y que la concertacion concreta y decisiva con el otro es inexistente, y asi la hubiera, en
el marco de dicha dialéctica, solo seria una existencia mantenida en lo meramente formal.

La irracionalidad, como violencia sistemética, en una dialéctica ontoldgica que llega a
totalizarse, brilla en la opresion del otro. El proyecto revolucionario es esencialmente un
proceso pedagdgico no violento de liberacion, que devenida la circunstancia no excluye la
violencia, ya que en ella y por ella esta sometido. La violencia del proyecto revolucionario no
es mera violencia para acumular, sino para liberar, por lo tanto no se establece sistematica y
permanentemente, porque su asidero principal es la trascendencia de la dialéctica negativa,
desde donde preserva la vida del otro en vez de secarla.

Por lo tanto, dice Dussel que “dicha utopia no se realizard& mecanicamente, por la
necesidad ineluctable de la materia infinita y eterna; muy por el contrario, es fruto siempre de
la accidn histérica del hombre”®’. Las inmensas mayorias de la personas que hoy son
oprimidas, mafiana esperan una nueva sociedad, que mas que sociedad, como dijimos es
comunidad. Por eso luchan y se transforman desde el presente en personas nuevas.

Dussel introduciendo una diferencia sostiene:

|236

Marx habla aqui s6lo de la sociedad del futuro, nosotros en cambio pensamos también
en el presente. El nuevo sujeto (otro sujeto) de la sociedad futura se anticipa ya en el
‘militante’, que se torna extrafio o extranjero a la totalidad del capital, excéntrico, en la
exterioridad como posicion (aunque su situacion de clase puede ser pequefio burguesa

o proletaria)®®.

El presente en el que estamos inmerso, y su visualizacion, es méas diverso que lo
descrito por Marx, la alteridad que irrumpe como novedad es mucho mas cuantiosa,
conscientemente hablando, y su proyeccion desde el presente hacia el futuro es determinante,

2% Recordemos que Rousseau, siendo un autor también criticado por Dussel, deja su impronta romantica en el
pensamiento revolucionario tanto burgués como proletario, es decir ha sido tenido en cuenta tanto por Kant como
por Marx, y las guerras de independencia latinoamericanas. Dussel en sus escritos tardios reconoce estar
influenciado por ciertas vectores romanticos: “Nietzsche (y también Heidegger, Gddamer o Vattimo), como toda
la actual generacion mundial filosofica (también en América Latina), hemos sufrido la “distorsion romantica” de
la interpretacion del hecho “griego” (y helenistico en general). Una verdadera inversién, una invencion se
produce en Alemania, pero también en Inglaterra y Francia, desde la derrota de los turcos en 1683 (y la llegada de
los moscovitas al Mar Negro). Europa del centro, del norte, comienza a producir una Narrativa fantastica (un
verdadero grand méta-récit a lo Lyotard, una “Gran Palabra” diria Rorty, en la que el mismo Lyotard o Rorty
caen asi como Taylor o Habermas) que todavia nos envuelve con sus redes” (Véase el paragrafo “5.3.1. Limites
del sindrome ideoldgico helenocéntrico” en Dussel, E.: La Etica de la Liberacion ante el desafio de Apel, Taylor
y Vattimo, con respuesta critica e inédita de K.-O. Apel. UAEM, México, 1998, p. 168). A este respecto vale citar
una expresion de Rousseau que debe ser analizada con detenimiento para ser situada desde la nueva historicidad
que se abre. Al comienzo del contrato social, mas precisamente, en el capitulo | en donde trata acerca del objeto
de este libro, dice lo siguiente: “En tanto que un pueblo estd obligado a obedecer y obedece, hace bien; tan
pronto como puede sacudir el yugo, y lo sacude, obra mejor todavia, pues recobrando su libertad con el mismo
derecho con que le fuera arrebatada, prueba que fue creado para disfrutar de ella. De lo contrario, no fue jamas
digno de poseerla”. (Cf. Rousseau, J. J.: El contrato social o principios del derecho politico. Compafiia General
Fabril Editora, Buenos Aires, 1961, p. 154).

27 Dussel, E.: La produccion tedrica de Marx. Un comentario a los Grundrisse. 1° edicién 1985. Editorial, Siglo
XXI, 2° edicion, México, 1991, p. 357.

238 |hid p. 359.
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por lo tanto es necesario que converja simétricamente en un cuadro que las comprenda e
incluya plena y de forma permanente, respetandose en la distincion.

Para la ideologia burguesa el ‘Reino de la Libertad’ es como una ‘idea pura’, se
proyecta como utopia a las relaciones formales y aparentes del intercambio simple
abstracto. Para Marx en cambio, cuestion ya planteada en los Manuscritos del 44, el
‘Reino de la Libertad’ es proyectado hacia el futuro. Ahora y aqui es ‘nada’, ‘nada
plena’,zsegl mas-alla (jenseit) (en griego: meta) del horizonte (physis: lo meta-fisico) del
capital™.

Este reino de la libertad implica una sociedad sin clases repudiantes entre si, en la que
significa que no habra pobres por que no hay necesidad en una organizacion comunitaria de
aumentar el plusvalor, el plustiempo. La organizacion comunitaria a diferencia de la mera
sociedad no esta mediada por las relaciones de valor que mantienen a los sujetos amontonados
pero aislados, su fundamento es una relacion ética simétrica.

En el Reino de la Libertad la asociacion de las individualidades es libre, con tiempo
libre, con trabajo para producir lo necesario para la vida y la cultura. La tecnologia, es la gran
maquinaria, la automatizacion que realiza las duras tareas historicas de la produccién humana
necesaria. De esta forma la comunidad se fortalece, se nutre, se sana etc. en la no explotacién
del otro, en el tiempo de cultivo de las actividades superiores materiales de igualdad, y
espirituales de construccion de concepciones que posibilitan la simetria para la conservacion
de la comunidad. Dice el autor que el resultado es el “pleno empleo, plena produccién, pleno
consumo: fiesta”**°; la honestidad como placer y modo de vida y no como formalidad, ironfa y
estrategia formal de la misma.

j) Manuscritos del 61-63

Marx aborda la construccion de su teoria, desde categorias y conceptos que no tienen
fines meramente abstractos, no tiene esa intencidn su pensar utopico, sino que en cuanto son
profundamente teoricos, son a la vez profundamente précticos, es decir, historicos, éticos,
politicos, concretos. Someter a analisis al sistema econémico burgués, y con todo ello a la
economia politica capitalista, es trascender el nivel de las leyes econémicas eternas, que ha
prefigurado autbnomamente la modernidad, es desfetichizar la naturalidad de esta pretensién
cotidiana de totalidad, es criticar el intento y la intencion de confundirse con el orden de toda
la realidad, como Unico y verdadero cosmos humano.

Lo que es fuente de inspiracion de muchos filésofos, como lo es la totalidad, en sus
trabajos, Marx solo coloca a dicha “totalidad del sistema econdomico real (real y tedrico
capitalista) como s6lo un momento de la realidad que lo abarca (desde el trabajo vivo) y le
permite emitir un juicio ético™®!. Marx a tomado distancia de la totalidad del mundo
capitalista, debido a que el mismo se funda en la explotacion del trabajo vivo en el nivel de la
produccion. A partir de la modernidad pretenden fundar toda su teoria de la realidad, sélo en el
mundo de las mercancias o en el ser de la existencia, ocultando de esta forma su génesis como
ser que se totaliza absorbiendo la existencia del otro. Marx, en cambio, funda su trabajo en la
existencia como ser del ser que piensa, ya que la existencia del trabajo vivo es el verdadero
sustento y ningun ser autonomo puede, con su pensar Y vivir, suplantarlo.

9 |hid p. 360.

20 |hid p. 360.

#!Dyssel, E.: Hacia un Marx desconocido. Un comentario de los manuscritos del 61-63. Editorial Siglo XXI en
coedicion con la Universidad Autonoma Metropolitana, Unidad Iztapalapa, 1° edicién, México, 1988, pp. 306-
307.
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La dimensién del trabajo posee real dignidad ya que sin ella nada es, ni se desarrolla.
Esta dimension es sistematicamente encubierta en el fetiche del capital. Las filosofias que han
desarrollado y pretendido fundar un complejo recorrido de la conciencia en la razén y su
verdad, muchas veces atrapantes, sugerentes, seductoras etc., no han hecho, en mas de una
ocasion, otra cosa que preconfigurar un cuadrilatero de existencia, donde la real dimension del
sustento aparece como borrada de la conciencia. Es una légica de recortes, simplificaciones y
exclusiones al mejor estilo de la navaja de Occam, pero a nivel inmanente, y a esta altura con
un largo prontuario histérico-cultural-ecolégico.

Por todo ello podemos afirmar como juzga Marx, que la totalidad del mundo capitalista
tiene un sentido, tanto en lo tedrico como en lo practico, que es perverso. Afirma Dussel que
“Marx, solidario con los intereses del proletariado, puede ejercer el juicio critico, ético-
practico, teorico-cientifico y dar, al mismo tiempo, una conciencia politico revolucionaria al
proletariado™®*?, Atendamos un hecho de obviedad, si al interior de la produccién tedrico-
practica de la produccion capitalista y en su economia politica, el trabajo no fuera el real
pedestal creado por el trabajo mismo, pero que tiene que ser como tal encubierto, no podria
existir tamafia polémica existencial, ni implicita en la practica y a veces explicita, ni
explicitamente en la teoria.

El sistema capitalista ha logrado oponer el trabajo al trabajo, es decir, el trabajo vivo al
trabajo asalariado, bajo el horizonte de la mercancia, en donde el trabajo proletario mas que
impulsar el desarrollo personal desde el trabajo vivo, impulsa el desarrollo del burgués, en
detrimento propio, a través del trabajo asalariado, que es el codigo de intercambio desigual y
combinado que como ley le permite al burgués robar o apropiarse el plusvalor del trabajo vivo.

En la concepcidn del salario esté calculado a priori (antes de la experiencia del trabajo)
la sustraccién del plusvalor, no en cuanto a cifra precisa sino en cuanto a intencion. Hay que
tener en cuenta, a su vez, que los ajustes que incrementen la ganancia pueden venir en
cualquier momento, debido a la sujecion de la volatilidad en la arbitrariedad de la subjetividad
burguesa; por ejemplo, si la tasa de ganancia decrece, por el solo hecho de aumentar la
ganancia para competir, o para prevenir la multiplicacion de la competencia a nivel de capital,
cualquier ajuste puede ser hecho a nivel del salario, hasta el de excluir al salario mismo vy al
asalariado (automatizacion). Son acciones de concentracion del capital para mantener su
“vivacidad”, lo demas es accesorio y funcional hasta en su exclusion.

Al respecto, “la esencia no-ética del capital consiste en la existencia misma del
plusvalor, en que se alcanza ganancia desde el trabajo no pagado”243. Pero desde aqui se
desprende, se produce, de acuerdo a este paradigma critico al eurocentrismo o
eurocapitalismo, un problema ético, un problema de fundamentacion, “colocar al otro, a la
persona, como medio es lo no-ético (pero puede ser ‘moral’ para la moral vigente
dominadora)”®**. De acuerdo a esta estructura “el antagonismo de las clases se identifica con
la estructura real; el trabajo vivo, fuente creadora de valor, se confunde o con la mera
capacidad de trabajo (igual al salario), o con el trabajo asalariado (cuando el trabajo vivo ha
sido ya subsumido)”?*.

Cuando el proletario ha visualizado el proyecto de liberacion, solo pretende recuperar
la vida puesta en el producto, el llamado plusproducto apropiado por el capital, por el
capitalista. Marx en toda su elaboracion cientifico-filosofica pretende la concientizacion y
liberacion del proletario individual y como clase, sin la subyugacién de ningin otro sujeto ni
clase, con ello pretende una comunidad real simétrica, mas que una mera sociedad,
desplazando los elementos que he mencionado. Aclaramos: la comunidad se basa en el

22 |pid p. 307.
23 |hid p. 308.
4 Ibid p. 308.
25 |hid p. 308.
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concreto humano de una economia equitativa, de amparo, mientras que la sociedad se basa en
la relacion abstracta y mediada que establece el capital-mercancia-dinero, que aunque se esté
con otros no se esta junto ni unido a esos otros.

El miedo a la libertad surge justamente en la encrucijada que se da en la subjetividad
cuando esta se ha concientizado y derrumba un mundo, un orden, aparentemente Unico.
También le invaden cuantiosas dudas cuando visualiza esos otros mundos posibles y justos,
pero que hay que construirlos en unidad. Acostumbrados a la des-union, la posibilidad de
unidad también les causa desconfianza y temor, no pudiendo vencer el dilema del traidor, que
Hobbes resuelve por el monopolio de la violencia. La conciencia, en este nivel del miedo a la
libertad, ain no ha terminado de reunir las piezas que el sistema se encarga de desperdigar, de
alli el miedo y aunque aun no las visualice en concreto y en su conjunto, ese otro mundo existe
y esta en construccion.

La esencia del capital, entre tantas cosas, también consiste en encubrir la posibilidad
concreta de la simetria, hacerla en apariencia imposible e incapaz de realizar, a traves de
fetichizar y organizar la abstraccion del capital-mercancia-dinero, al mejor modo de “crear” un
organismo-artificial con los atributos concretos de lo todo poderoso. Es decir, una estrategia
del capital, es idealizarla tanto, por ejemplo, la simetria, que a través del mismo ideal que se
“difunde” se la rechace, sencillamente, porque sea imposible de realizarla en todos sus
aspectos. Una propuesta practica como es desplazar la tasa de ganancia, es transformada por el
capital a mero ideal y este elevado al absurdo. Triunfa, de esta manera, la unidimensién
unimaniaca del capitalismo-eurocentrismo.

Por otro lado, “la esencia del capital tiene un estatuto practico, moral (no ético). Lo
productivo es la relacion persona naturaleza; lo practico, moral (como sistema vigente) o ético
(como el otro que interpela desde la exterioridad) es la relacion persona-persona”®*. Y
seguido afirma Dussel, “para Marx, no hay ninguna duda, contra el capitalismo ingenuo, la
relacién ética determina y constituye concretamente a la relacion productiva™*’. Por lo tanto,
la posibilidad de cambio es sencilla en la medida que se nutra, desarrolle y evolucione en la
relacion de conciencia ética, no en la de la mercancia.

k) La exterioridad en la filosofia de la liberacion de Marx
Reflexiones desde la Filosofia de la Liberacién Latinoamericana

Frente a la tradicion de los intérpretes de Marx, el filésofo argentino afirma que el
concepto fundamental no es el de totalidad, sino el de exterioridad. Esta distincion es
fundamental para la Filosofia de la Liberacion que esgrime el autor mendocino. La ontologia
alude al ambito de la totalidad, mientras que la meta-fisica se identifica con el ambito de la
alteridad-exterioridad.

La critica ontoldgica a la totalidad, para Dussel, s6lo es posible desde la meta-fisica,
gue significa, en este caso, un mas aca y un mas alla de la ontologia indicado por su guién.
Como hemos desarrollado a lo largo de toda la investigacion, este mas alld es concreta
exterioridad, a la vez que es plenamente arquitectonizada con el fin de dirigirse a los proyectos
de liberacion conformando frentes interculturales de liberacion. El trinomio, de raigambre
marxista, praxis-teoria-praxis, y que asume Dussel es ineludible y organiza desde su interior a
este planteo.

En el anélisis critico ontoldgico del capital se trata de descubrir su fundamento, la
identidad de su ser, su esencia como origen de las formas fenoménicas, es decir, de sus

2% |bid pp. 308-309.
7 1bid p. 309.
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manifestaciones, el valor que se valoriza en lo valorizado, y aln en lo prevalorizado, como
precélculo, fuente futura de todo valor.

Para Dussel, la critica al capital es siempre ontoldgica y debe ser hecha desde “afuera”.
Apresuradamente podria objetarse que la critica al capital puede ser efectiva también desde
adentro, lo que el autor no niega en ninguin momento, pero si sefiala que estariamos criticando
de esta manera, partes del sistema, como por ejemplo el legal, y no tendriamos la vision de la
totalidad del sistema, lo que puede significar con seguridad el quedar atrapado en algunos de
sus angulos, sin la posibilidad de trascenderlo.

El “afuera” como tal es el Otro propiamente, son los Otros, como otra antropologia,
como otras formas de vida, que se encuentran adentro del sistema, subsumidos-dominados-
oprimidos. El sistema capta al otro, lo afecta, como también lo desafecta, lo excluye. Ambos
movimientos son parte de ‘lo mismo’ que el capital. El sistema se ha impuesto como un
“adentro”, que en su interior es meramente social, es decir asimétrico-exclusor, no
comunitario. EI otro es el otro como comunitario y esta adentro del sistema, pero como
exterioridad puede visualizarse como libre, fuera de la dominacion, y observar al sistema
como intruso.

En el caso especifico del proletario criollo, es decir mestizo, su exterioridad se
manifiesta en su fuerza-capacidad de trabajo enfrentada a la mercancia que se opone a dicha
capacidad de trabajo como ‘dinero objetivado’. Dicho dinero objetivado es siempre dinero
ajeno, por lo tanto enajenado, como mercancia extrafia, lejana, devenida valor de cambio. El
valor de cambio es personificado por el poseedor del dinero o el capitalista, que a modo de un
costal llena su subjetividad de posibilidades. Esta subjetividad deviene voluntad de poder para
si, sin fin autoconsciente en la avaricia de vaciar al otro y ponerlo a su servicio, pero debe
saber el sujeto que trabaja que “...el trabajador mismo es pura y simplemente la objetiva y
exclusiva posibilidad de su corporalidad viviente (...) separada de su propia realidad que
existe con autonomia enfrentada a ella”?%.

Por lo tanto, para Dussel, “la exterioridad es la condicion préctica de la critica a la
totalidad del capital. Pero, ademas, dicha ‘exterioridad’ es el lugar de la realidad del otro, del
no capital, del trabajador viviente en su corporalidad...”®* previa a la subsuncién del capital,
durante la subsuncion, y pos factum, en la exclusion.

La exterioridad en los primeros escritos importantes de Marx data de 1843-1844, y
escribe desde Paris en un momento de ruptura:

¢Donde reside, pues, la positividad positiva (positive) de la emancipacion alemana?
(...) En la formacién... de una esfera de la sociedad a la que sus sufrimientos
universales imprimen caracter universal (...) en contradiccion total con las premisas
mismas del Estado aleman (...) esta disolucion total de la sociedad cifrada en una clase
especial, es el proletariado... La pobreza de que se nutre el proletariado no es la
pobreza que nace naturalmente (...) Alli donde el proletariado proclama la disolucion
del orden universal anterior, no hace sino pregonar el secreto de su propia existencia,
ya que él es la disolucién de hecho de este orden universal®®.

Dussel comenta alrededor de esta cita, que en ella se encuentran algunos aspectos
fundamentales que incumben al tratamiento de la Filosofia de la Liberacion. Por un lado se
expresa vigente cierto “orden universal” que seria la totalidad establecida y presente. Por otro
lado, el proletariado siendo lo dominado sistematicamente en ‘lo mismo’, y a la vez su
supuesto absoluto, su a priori, su base etc. es negada soberbiamente como tal. Agregamos que

248 Cf. (Manuscritos del 61-63, cuaderno I; MEGA, 11, 3, 1 p. 34), en Dussel, E.: ibid p. 366.

9 |hid p. 367.

0 Karl, Marx: Introduccion a la critica de la filosofia del derecho de Hegel, final (Obras fundamentales, México,
F.C.E, 1982, t. I, pp. 501-502; MEW, I, pp. 390-391), en Dussel, E.: ibid p. 366.

75



su pobreza no es natural sino historica, es producto de su trabajo. Es la “contradiccion de una
positividad ‘allende’ el horizonte del mundo establecido y dominante™*. La contradiccién de
los términos ha determinado que su realidad actual, no la primigenia ni la futura, sino la
intermedia, sea un estado de pobreza. Los otros deben saber mantenerse, no en la promesa del
cambio, sino, en la factibilidad de construir con sus manos la justicia simétrica autocritica del
mismo.

A partir de un articulo sobre economia que Engels le enviara desde Inglaterra en 1844,
Marx comienza su filosofar de la economia. Para el segundo manuscrito de ese afio escribe:

La economia politica ignora al trabajador que no trabaja, al trabajador situado fuera
(ausser) de la relacion de trabajo. El picaro, el bribon, el trabajador que no trabaja,
hambriento, miserable y criminal son figuras que no existen para ella, sino solamente

para otros ojos, los del médico, del juez, del sepulturero, del fiscal de pobres etc.,

fantasmas que vagan fuera de la economia politica®?.

Dussel sostiene que para Marx el sujeto de trabajo, no como asalariado con su trabajo
subsumido en el capital, sino como ser humano que no vendié su fuerza de trabajo vive o
muere sin que el capital se interese en lo mas minimo, “simplemente es ‘nada’®3. Por otro
lado, la fuerza de trabajo, es proporcional al grado de tecnificacion en la produccion y al de
reproduccion ‘social’, excede la demanda no comunitaria del capital. Su demanda es no
comunitaria porque esta puesta en funcion de generar mercancias al servicio de la ganancia y
no de la humanidad, en sus distintas comunidades.

El capital debe mantener ese &mbito de Nada donde deposita lo que no le sirve hasta
que lo transforma también en mercancia, ya que responsabilizarse por €l, es proporcionalmente
contrario a la ganancia como principio primero al que se ordena y fin dltimo que busca. Salvo
le signifique un riesgo o atentado a su conservacion esa nada no serd otra cosa que ‘Nada’
manipulable.

La sistematizacion de la “solidaridad” a través de la dadiva en los sectores pobres-
excluidos, es un modo de “recrear” y mantener esa Nada como clientela pasiva que participa
del consumo funcional. Dicho consumo es indigno y jamas dignificara, sencillamente porque
no es un consumo auténomo que goce de su pleno derecho al alimento, a la vivienda y al
vestido etc.

El otro gran tema es la contencion de las inquietudes alterativas que puedan poner en
riesgo la existencia del sistema. A propdsito escribe Dussel:

En este sentido transontoldgico (o lo allende al horizonte de la totalidad del capital), el
hombre como hombre que no trabaja actualmente para el capital es la ‘Exterioridad’, lo
que estd ‘fuera’, la ‘nada acabada’. Claro que, cuando es incorporado al capital como
‘trabajo asalariado’, se transforma ahora en ‘nada absoluta’ porque ha dejado de ser un
hombre auténomo para transformarse en un momento del capital, de otro, alienado,

vendido, negado®™”.

Desde aqui reflexiona el filésofo y auna lo elaborado en esta etapa de su pensar, con
sus primeros escritos y sobre todo con lo que hasta el momento era su obra fundamental Para
una Etica de la Liberacion Latinoamericana. En lo que planteaba alli como Filosofia de la
Liberacion, estaba sugerido lo que ahora, de forma explicita, esté afirmando a raiz de todo este
estudio sobre Marx: “El otro que la totalidad, en la exterioridad, es nada para el ser del

251 B
Ibid p. 366.
252 || Manuscritos de 44 (Obras fundamentales, |, p. 606; MEW, EBI, pp. 523.524), en Dussel, E.: ibid p. 367.
%3 |hid p. 367.
%4 |bid pp. 366-367.
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sistema, pero es todavia real. La realidad del otro resiste mas alla del ‘ser’ de la totalidad. El
trabajador no-asalariado, real, exterior al capital como totalidad es la exterioridad”?>°.

Por lo tanto, la contencién de dichas inquietudes alterativas, como exterioridad, se dan
como ‘“nada” acabada cuando esta fuera del sistema del salario, y como “nada” absoluta
cuando esta dentro del sistema del salario. Pero hay una tercera instancia que es el pos factum,
es decir, cuando ha sido excluido del sistema de salario, lisa y Ilanamente se momifica en las
vueltas de la l6gica concreta del capital.

Dussel afirma que en 1857 Marx profundiza lo sostenido en obras anteriores. Desde
Londres escribe en un texto maduro:

El trabajo puesto como no-capital (nicht-Kapital) en cuanto tal es: 1) Trabajo no-
objetivado, concebido negativamente (...) es no-materia prima, no-instrumento de
trabajo, no-producto en bruto (...); el trabajo vivo existente como abstraccion de estos
aspectos de su realidad real (igualmente no-valor); este despojamiento total, esta
desnudez de toda objetividad (...) El trabajo como pobreza absoluta (...) Objetividad
que coincide con su inmediata corporalidad (Leiblichkeit) (...) 2) Trabajo no-
objetivado, no-valor concebido positivamente (...) El trabajo (...) como actividad (...)
como fuente viva del valor (...) El trabajo (...) es la pobreza absoluta como objeto y
(...) la posibilidad universal de la riqueza como sujeto (...) Ambos lados de esta tesis
absolutamente contradictoria se condicionan reciprocamente y derivan de la naturaleza
del trabajo, ya que éste, como antitesis, como existencia contradictoria del capital, esta
presupuesto por el capital y, por otra parte, presupone a la vez al capital®®.

Marx profundiza aqui, el momento en el que el trabajador como trabajo vivo enfrenta
cara-a-cara al capital y al capitalista aln cuando todavia no establecid el intercambio desigual
y el contrato de la misma especie, que determinan la venta de su capacidad de trabajo
“objetivandolo” en el dinero. En dicho momento el trabajador es el “otro” de otro modo de
produccion anterior, al modo de residuos vivientes. De esta forma aparece su desnudez
cristalizada como pobreza absoluta.

La caracteristica fundamental que sefiala Dussel haciéndose eco de Marx, es que a pesar
de todo esto, el trabajador es creador de valor desde la nada o, como acostumbraba a decir
Marx, ex nihilo, del capital.

El trabajo vivo como otro que el capital es, antes de todo salario para el sistema, plena
positividad, porque como capacidad y fuerza de trabajo es de la que depende todo el régimen.
La negacion de la negacion solo es posible afirmando la positividad del trabajo vivo como
exterioridad, como real alteridad que se libera de la alienacién del salario determinado por el
capital.

Marx, en agosto de 1861, escribe en el cuaderno uno de los manuscritos del 61-63 con
mayor profundizacion y sistematicidad:

Lo Unico que se contrapone al trabajo objetivado es el trabajo no objetivado, el trabajo
vivo. El uno es trabajo existente en el espacio, el otro en el tiempo; el uno en el pasado,
el otro en el presente; el uno corporalizado en un valor de uso, el otro conceptuado solo
en el proceso de objetivarse; el uno como valor, el otro como creador de valor
(Werthschaffend)®'.

255 H
Ibid p. 367.
%6 Grundrisse, Cuaderno | (Editorial Castellana, México, Siglo XXI, 1971, t. I, pp. 235-235; Editorial Alemana,
Berlin, Dietz, 1974, p. 203), en Dussel, E.: ibid p. 368.
AT (MEGA, 11, 3, 1 (1976), pp. 30, 24-29), en Dussel, E.: ibid p. 370.
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El capital se jacta con dotes creacionistas y soberbiamente de crear valor desde-si, y en
esto consiste su fetichismo, cuando en realidad sélo puede subsumir el trabajo vivo, real fuente
creadora de valor presente y futuro. Por eso Dussel afirma que “se produce desde ‘lo mismo’,
se crea desde la nada: desde el otro que el capital, desde el no-capital”®*®.

Nos dice Dussel que cuando el capitalismo subsume a la exterioridad del trabajo vivo,
el discurso de Marx muestra todas las determinaciones intrinsecas del capital, por eso la
totalidad parece el ultimo concepto “ya que absorbe casi todo su discurso posterior (el de los
tres tomos restantes de El Capital)”®*°. Pero todo se inicia, como hemos mostrado, desde la
exterioridad del trabajo vivo. “La exterioridad del trabajo vivo es el punto de apoyo exterior al
sistema, el no-capital, la realidad va mas alla del ser del valor objetivado pasado”260.

A modo de cierre concluimos con la siguiente expresion sintética, plastica y
significativa y que nos expresa lo que Dussel ha captado de Marx para la Filosofia de la
Liberacién segun la concibe.

Este es también el punto de apoyo de la Filosofia de la Liberacion. Con la sola
categoria de totalidad el oprimido como oprimido es sélo clase explotada; pero si se
constituye también la categoria de exterioridad, el oprimido como persona, como
hombre (no como asalariado) como trabajo vivo no objetivado, puede ser pobre
(singularmente) y pueblo (comunitariamente). La clase es la condicién social del
oprimido como subsumido en el capital (en la totalidad); el pueblo es la condicion
comunitaria del oprimido como exterioridad®®*,

Sin duda alguna Marx le ha otorgado a Dussel el concreto dialéctico y organico que le
posibilitaria el ejercicio de la critica viva, dinamica y profunda. Ademas lo ha re-acomodado y
ordenado en la concrecion del horizonte critico. Dussel nos comenta a modo de balance que en
el tomo 1V de la Filosofia Etica Latinoamericana publicada en USTA, Bogota 1979, en su p.
76, sostenia que era preciso distinguir entre el oprimido como oprimido, y el oprimido como
exterioridad. Lo primero es parte funcional del sistema, y lo segundo es un momento exterior
de ‘lo mismo’, de liberacion. “La nocion de pueblo incluye ambos aspectos, es decir, lo que el
sistema le ha introyectado al oprimido y la positividad del oprimido como dis-tinto que el
sistema”?®2,

En esta obra, como en las de aquella época, llamaba diferente a lo subsumido, a lo
oprimido como tal en la totalidad politica, y distinto denominaba al oprimido que niega la
negacion y crece hacia lo exterior. Todas estas categorias eran exactas para lo que pretendia
comunicar, nos dice el autor, pero abstractas. Ahora a la luz de los aportes de Marx lo
“diferido es el trabajo asalariado como determinacion del capital, distinto es el trabajo vivo
como no-capital”?®,

Por lo tanto el oprimido como oprimido es funcional al sistema, manteniéndose como
reserva, tal vez de lucha o de mayor explotacién. Mientras que el oprimido como exterioridad
es un momento exterior al capital. Desde aqui se dialectiza para comenzar a analectizar y se
analectiza para empezar a ana-dialectizar la factibilidad de su proyecto de liberacion como

28 Ipid p. 371.

9 1pid p. 372.

250 |hid p. 372.

21 |hid p. 372.

%2 pussel, E.: Filosoffa ética latinoamericana IV. La politica latinoamericana (Antropolégica I11). Centro de
Ensefianza Desescolarizada (CED). Universidad Santo Tomas de Aquino, Bogota, 1979, p. 76.

%3 pussel, E.: Hacia un Marx desconocido. Un comentario de los manuscritos del 61-63. Editorial Siglo XXI en
coedicion con la Universidad Auténoma Metropolitana, Unidad lIztapalapa, 1° edicién, México, 1988, p. 372.
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praxis primeramente sofoética®®*-antropolégica y luego politica-econémica, y por ende,
histérica.

[) La cuestién de Irlanda

El filésofo de Tréveris ha llegado de diferentes maneras a América Latina, en sus
versiones europeas, Rusa, China e incluso norteamericana. Lo que aqui le interesa a la
Filosofia de la Liberacion, en la linea de nuestro fil6sofo, no es la exclusividad de ninguna de
estas tradiciones, sino que desde una recepcion critica de las mismas, fundar su propia
tradicion del legado de Marx, teniendo en cuenta, principalmente, los propios procesos
historicos-culturales para que de esa manera se pueda establecer un marxismo distinto,
particular, que aporte singularidades a la cultura en la que esta inserto y a la cultura mundial.

Por lo tanto, Dussel afirma que “la realidad periférica latinoamericana, como lo sabia
muy bien José Carlos Mariategui, determina un discurso filosofico distinto, una recepcién
propia de Marx*®°. De esta forma, la Filosofia de la Liberacion concibe, en la versién de
Dussel, un aprovechamiento certero, preciso y, por lo tanto, revolucionario del filésofo
aleman.

Ademas de ocuparse del Marx filésofo, economista, cientifico etc., es importante
considerarlo en su aspecto politico, por ejemplo, el de ElI 18 Brumario, La critica del
programa de Gotha. Aqui aparecen y se articulan nociones como la de nacion, estado, ‘clase’,
pueblo etc., pero lo que sucede es que no pretenden ser categorias cientificas como las que se
constituyeron procesualmente en las cuatro redacciones de El Capital.

A raiz de esto, es que el Marx politico lleva a cabo esas formulaciones en un estatuto
epistemoldgico que es diferente, no distinto, al de su obra sistemética politico-econdmica. Este
campo politico en Marx tiene un sentido hipotético, no categorial-sistematico. Desde aqui por
ejemplo, desarrolla articulos como el referido a Simén Bolivar®®, igual le sucedié a Engels
cuando incurre en un doble eurocentrismo de raigambre hegeliana escribiendo sobre la
conquista de México®®’. Dicho campo politico-antropolégico deberd tener un amplio
desarrollo desde la situacionalidad de la Filosofia de la Liberacion Latinoamericana, a la luz
de los estudios antropoldgicos-histéricos-sociolégicos actuales.

Hegel mantiene una opinion homogénea en lo que hace al desprecio de lo americano,
como de lo africano. Marx aungue no homogéneo, conserva residuos hegelianos en este
sentido, y, se mantiene en un ambito de ambivalencia. A raiz de ello tal vez Dussel exagera
pero declara con precision lo siguiente:

Por ello el articulo sobre Bolivar ademas de depender de un eurocentrismo propio del
iluminismo, muestra un profundo desprecio por lo latinoamericano, por lo criollo, que

264Con el término sofoética o filoética, quiero significar a un otro antropoldgico, que se reconoce como tal para la
liberacién, solidarizandose en la trascendencia analéctica de la dialéctica opresor-oprimido, pudiéndose
responsabilizar realmente por los otros, con una claridad factible, que en su antropologia ética no se subvierte el
orden para un nuevo dominio, sino, para la liberacién de ‘o mismo’ en una comunidad equivalente.

2% Dussel, E.: El dltimo Marx (1863-1882) y la liberacion latinoamericana. Un comentario a la tercera y cuarta
redaccion de El Capital. Editorial Siglo XXI, 1° Edicion, 1990, p. 333. Desde este espiritu de S. Rodriguez
Inventamos, 0 Erramos, como el de J. Marti “la Revolucion no debe ser ni calco ni copia, sino creacion
heroica...”, como lo expresado por J. C. Maridtegui “el marxismo latinoamericano no ha de ser ni calco ni copia
sino creacion heroica de los pueblos” es que leemos este intento dusseliano de relectura de Marx.

26 \séase Marx, K.; Engels, F.: Materiales para la Historia de América Latina. Editorial Cuadernos Pasado y
Presente. 1° Edicion 1972, pp. 76 a 94.

%7 \/éase ibid p. 183 y ss.
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resulta del todo injustificable, pero que no cuestiona en absoluto en el nivel abstracto
de sus investigaciones sobre el concepto de capital en general®®.

Esto responde a una época, dice Dussel, en la que Marx sobrevalord la relevancia de
las naciones o la cultura europea de las burguesias, y que por este motivo no pudo captar ni el
problema nacional, ni el popular, agregamos ademas, ni propiamente el de la diversidad
cultural, sino solamente o con mayor preponderancia durante la mayor parte de su proceso, la
funcion historica del proletariado.

Marx no avanzo sistematicamente en este campo politico-intercultural, como lo hizo en
los otros campos y de acuerdo a su concepto de ciencia, “ciencia significa una critica a todo
sistema de categorias de la economia politica”zsg. En cambio, la Filosofia de la Liberacién, en
su linea Etica y posteriormente arquitectonica, procede a proporcionar una vision sistematica
del inclusivismo del otro, como momento analéctico del método dialéctico marxista.

Dicho inclusivismo, y estamos en condicion de explicitarlo, esta presente en los
criterios endogenos de las culturas “testimonio” o aborigenes, como también en personalidades
como las de Simén Rodriguez, Simon Bolivar, José G. Artigas, José Marti, José Carlos
Mariategui, etc., inclusivismo que, ain, se amplia en nuestro filésofo y que lo guia en una
propuesta particular.

Como consecuencia de los fracasos de 1846-1848 habra un cambio gradual en Marx,
que se expresa en dos posiciones unilaterales, como son las del internacionalismo proletario y
la del nacionalismo anti imperialista. Dicha unilateralidad se debe a que la categoria de Estado
y de Nacion no pudieron ser adecuadamente integradas en la categoria de pueblo en una
estructura que las pueda trascender y comprender.

En la Cuestién de Polonia queda expresamente asentada dicha unilateralidad: “De
todos los paises, Inglaterra es aquel en el cual méas desarrollada se encuentra la contradiccion
entre el proletariado y la burguesia (...). De ahi que a Polonia no haya que liberarla en Polonia
sino en Inglaterra”?’°,

Por otro lado, aunque haya competencia y conflicto entre las burguesias a nivel
mundial, dicha competencia las mantiene “hermanadas” para poder sostener un mercado
mundial a la vez conflictivo y “competitivo”. Esta competencia y crisis permanente que se
calma o agudiza segln la circunstancia es el motor que dinamiza a dicho mercado. Dussel
prosigue parafraseando a Mar, y afirma que los obreros deben unirse en todo el mundo, por lo
tanto, las Naciones deben ser traspasadas a la misma vez que disueltos los Estados nacionales
monoliticos. Esta idea se debe a que el Estado nacional es producto de la revolucion burguesa,
y en la misma proporcion debe ser negada dialécticamente por la etapa revolucionaria
proletaria, para ser superado hacia un efectivo complejo institucional que reina a la
comunidad y no la disgregue en mera sociedad ganancial.

Fundamentando alin maés la idea unilateral de fondo que Dussel pretende criticar, cita a
Marx en los siguientes términos; “el comunismo, empiricamente, s6lo puede darse como la
accion coincidente o simultdnea de los pueblos dominantes™’*; y con Rosdolsky, Dussel
afirma, para seguir haciendo efectiva dicha critica, que el socialismo, tanto para Marx como
para Engels, se llevara a cabo desde el sistema capitalista, y sobre todo desde las grandes
naciones historicas. Esto se debe a que, por ejemplo, los checos, ucranianos, eslovacos,

%8 Dussel, E.: op. cit. p. 272.

29 |bid nota 84, p. 269.

210 (MEW 4, p. 417), en Dussel, E.: ibid p. 271.

"1 Marx, K.: La ideologia alemana. I, Editorial Cultura Popular México 1974, p. 37; MEW 4, p. 35), en Dussel,
E.: op. cit. p. 272.
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rumanos, y otros*’?, no eran ni formarian estados nacionales, eran ‘pueblos sin historia’
digamoslo parafraseando a E. Wolf.

Estamos en condiciones de sefialar un hecho fundamental y trascendental, en el
paulatino vuelco que efecta Marx, y que en este campo politico es de sumo interés para la
Filosofia de la Liberacién. Marx llega a un nuevo descubrimiento, desde la nueva posicion
politica de Irlanda, cuya emancipacion nacional, afirma Dussel, es condicion de la revolucién
inglesa, de Polonia y de Rusia. En este nivel politico-cultural lleva acabo “el viraje (...) y no
en el plano de su matriz cientifica fundamental que quedo6 inconclusa pero no tuvo ninguna
ruptura esencial en el ultimo Marx™?",

Sostiene Dussel que solo al fin de su vida y por la Cuestién de Irlanda, Marx
considerara que “el campesinado podria ser el punto de partida para una regeneracion de Rusia
—lo cual significa una nueva perspectiva®>’®. En cambio Engels, sostiene Dussel, sf
experimentara esta apertura desde 1848 y es sobre el cual se estructurard el marxismo posterior
a la muerte de Marx“". Por ejemplo, una discusion similar quiso suscitar sin éxito, en la Unién
Soviética, J. C. Mariategui, trayendo a colacion el problema del “indio”, desde 1923 a 1927,
afirmandolo en conjuncion con el método dialéctico, como propio pensamiento
latinoamericano, para que la revolucion no sea una copia 0 imposicion, sino elaboracion
auténtica y heroica de liberacion de nuestros pueblos. De todos modos Mariategui no pudo
viajar a la URSS, y sus escritos se comenzaran a difundir en el pais soviético después de su
muerte.

Hasta ac4 hemos experimentado un doble giro o viraje, que quisiéramos sefialar, y que
deben estar en mutua comunicacion. Lo que hemos venido anunciado a lo largo de este
paragrafo: es que la Filosofia de la Liberacion experimenta con Marx una apertura organica
gue se expresa en la critica a la economia politica burguesa como el sistema del capital:
mientras que el marxismo actual experimenta desde el Pensamiento Latinoamericano una
apertura meta-fisica o ética, en el sentido en que lo hemos expuesto hasta aqui. Hay un aporte
organico de Marx a la filosofia de la liberacién latinoamericana, y un aporte ético-politico-
intercultural de ésta al marxismo.

La apertura intercultural que Marx experimenta con la cuestion de Irlanda, comprende
los niveles abstractos y concretos de un “Otro” cultural que es distinto al proletario, pero sin
embargo afianzado en la liberacion desde su identidad cultural propia. El objetivo final de la
filosofia de la liberacion no es cercenar a ningln sujeto, sino multiplicar los sujetos
revolucionarios de acuerdo a sus contextos, a los proyectos de liberacion de estos sujetos
(latinoamericano-africano-asiatico-los de Oceania) en cada nivel cultural (ecoldgico, er6tico,
pedagégico, politico, econémico, etc.) en una autodeterminacién analégica planetaria®’, como
en una autodeterminacion analdgica regional ya que en cada continente la diversidad cultural
propia oprimida es cuantiosa. Aparece la dimension de la diversidad organizada y no bajo el
lente eurocentrista de simple reduccionismo al caos.

;

272 \/éase Rosdolsky, R.: Friedrich Engels y el problema de los pueblos “sin historia”, Editorial Cuadernos de
Pasado y Presente, n° 88, México, 1980, en Dussel, E.: ibid p. 272.

23 Cf. Dussel, E.: ibid p. 270. (véase esquema de p. 271 con categorias que deben articularse en América Latina
segln Dussel como parte del trabajo local).

2 Ipid p. 273.

2> \/éase ibid p. 273. Dussel no refiere ninguna obra al respecto de este sefialamiento particular, pero este
momento en Engels, estd signado principalmente por La Sagrada Familia (1844), La situacion de la clase obrera
en Inglaterra (1845), La ideologia alemana (1844-46), Principios del comunismo (1847) y el Manifiesto
Comunista (1848) en colaboracion con Marx. Ademas particip6 personalmente en la revolucion alemana de 1848-
50.

276 \/gase el concepto de universalidad analégica que hemos expuesto en la nota 69 del tomo | de nuestro escrito
en Bauer 2008.
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m) Consideraciones acerca de El Capital y la Filosofia de la Liberacion )
¢Por qué el Capital es una Etica? Una lectura y una posicion desde la Etica de la
Liberacion

Enrique Dussel casi con caracter de denuncia sefiala que “en Ameérica Latina la discusion
tedrica sobre El Capital ha sido casi nula hasta el presente”®’’. Por otro lado se inclina a
indicar que el uso fragmentado, superficial, meramente abstracto, que se toca con la
manipulacion de unos pocos textos, deben dar lugar a una lectura arqueoldgica de Marx, que
permitan descubrir su génesis®’®, su desarrollo, sus conclusiones, sus falencias y trabajar sobre
ellas, abrir el didlogo y la discusion etc., es decir, se “debe dejar lugar a una recepcion total de
Marx”?"®.

Para dicho emprendimiento es preciso considerar la caracteristica epistemoldgica de la
totalidad abstracta, que es a la misma vez concreta, en la que consiste El Capital, pero
atendiendo especialmente a las determinaciones abstractas desde donde lo constituye. El
andlisis critico dialéctico de esta manera es més integrado, realizdndose de lo concreto a lo
abstracto y de lo abstracto a lo concreto.

La tarea del marxismo latinoamericano es diversa a la de los deméas marxismos, y sobre
todo distinta de la de trabajos como los de Habermas, quien piensa que la tarea actual es
completar la revolucion de la modernidad, ese es su concepto de emancipacion diametral y
proporcionalmente opuesto al de liberacion que es liberacion de esta emancipacion
eurocéntrica. Para Habermas, la conversacion (speech act) en una comunidad ideal de
comunicacion, donde aparecen los otros temas como la tolerancia, la democracia, el dialogo
etc. son los temas de los cuales hay que ocuparse.

Por otro lado y a este respecto, Dussel de forma sintética, afirma lo siguiente:

Ciertamente el socialismo se alcanzara negando un capitalismo bloqueado, dependiente,
empobrecido, imposible, pues la nuestra fue la otra cara de la modernidad, sufrida y
explotada (...) y de aqui la importancia (...) de lo nacional, popular, desde ‘el hambre del
pueblo’ —como clamaba el ‘Che Guevara’-, dando entonces prioridad a lo econémico,
‘comunicacion de vida o muerte’ (y no solo de argumentacion, de conversacion) articulado
a lo politico como revolucion necesaria. Imitar simplemente la reflexion marxista del
centro no solo la de Europa Occidental o de Estados Unidos, sino aun la de Europa
Oriental, es perder la referencia a los hechos historicos concretos. La ‘relectura’
latinoamericana de Marx es Unica, distinta, original por su ‘punto de partida’: la miseria
real, histérica y creciente de nuestro pueblo. Por definicidn; debemos saber de nuestra
situacion antagonica en la Historia Mundial de fines del S. XX,

Mas alla de cada uno de los puntos expuesto en esta cita, resulta claro que para Dussel
apuntan a una cuestion fundamental, como es la de situar lo que denomina la cuestién ética por

" 1bid p. 269.

" Entre las sugerencias del autor se destaca el trabajo de Romén Rosdolsky, que con una pretension
metodolégica mas que filoséfica escribe “Zur Entstehungsgeschichte des marxschen ‘Kapital’” (Génesis y
Estructura de El Capital de Marx. Siglo XXI, México, 1978). Este material, comenta Dussel, cierra un abismo de
méas de medio siglo, aportando de esta forma a la tradicion marxista un elemento innovador; reuniendo
nuevamente la problematica de la Il Internacional con la de la Il Internacional; criticando a una, mostrando los
errores de la otra, pero aportando una lectura exclusiva sobre el texto de Marx, permitiendo renovar un acceso
creador al filésofo aleman. Es un material ademas que posibilita ascender del nivel abstracto al nivel concreto,
continuando el desarrollo del analisis de El Capital en niveles de la realidad mas complejos, que por lo tanto hace
considerables aportes a América Latina. Por otro lado, sugiere el fildésofo argentino que, la publicacién de los
“Manuscritos del 61-63” y de los “Manuscritos del 63-65” también prestan servicio para tal renovacion necesaria.
9 |id p. 332.

280 Cf. ibid p. 333.
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excelencia. El capitalismo en cuanto objeto, en cuanto fendmeno no es un hecho de la
naturaleza propiamente tal, sino que, en cuanto objeto y fendmeno es la manifestacion
historica extrema de una relacion social asimétrica entre sujetos, que son a su misma vez
historicos-culturales.

Dussel en esta tarea ética, y a este respecto, nos proporciona tres definiciones:

1) Se entiende por praxis, no el ambito a priori configurado o pre-configurado por
categorias, sino, la relacion inmediata, cara-a-cara, mediada, esta vez por el proceso historico
del producto del trabajo. La relacion ética fundamental no se produce a nivel de la
superestructura, sino a nivel de la base siendo el tipo de relacion (comunitaria, o de
dominacidén) que se establece entre las personas la que constituye el tipo de relacion cultural
en suelo de la relacion de produccion. De esta forma la relevancia esta, tanto para Marx como
para Dussel, en la vinculacion entre personas que es la determinante para toda relacién con la
naturaleza y la cultura.

2) Por otro lado se define a lo ‘moral’ como una totalidad subjetiva que pretende
imponerse como totalidad objetiva para todos los sujetos y las culturas distintas, determinando
un tipo de practicas empiricas, con sus criterios particulares de validez e invalidez. Esta es la
totalidad de las préacticas vigentes que solo puede imponerse a través de un proceso historico
que siempre es de colonizacion. En él define todo lo que le es funcional, la metamorfosis de
las asimetrias entre los agentes historicos de la produccion, las ‘normas’ y ‘leyes’, las
ideologias legitimantes, la ciencia y la filosofia subsumidos dentro de este horizonte,
dependientes de sus dictamenes. En la nota 134 al pie de pagina, de la mencionada obra,
Dussel nos comenta de Marx que este, emplea con frecuencia el concepto de horizonte, que es
el propiamente fenomenologico, para indicar que los economistas-capitalistas clasicos como
los vulgares o apologistas estan apresados dentro de los estrechos limites de la constitucion de
la objetividad. Por lo tanto “las morales son por esencia, historicas, relativas a su tiempo”?".

3) Entonces por Etica se entiende la critica trascendental, de las morales vigentes, desde
el punto de vista de la dignidad meta-fisica, que es trans-ontoldgica, mas alla de ‘lo mismo’,
desde la subjetividad-corporalidad del trabajador como persona con libertad, con conciencia y
espiritu “como expresamente ensefia Marx, ante festum (como a priori ético absoluto o
posicion trascendental) de toda institucionalidad, subsunciéon o determinacion concreta”?®?,
También aqui Dussel hace explicita su distincion con Habermas, exponiendo su tesis como
contraria a la de este, ya que pretende colocar a Marx en una relacion tipica de la razon
instrumental poiética como es la relacién persona-naturaleza®®, en donde se cumple la total
hegemonia de un paradigma productivista en un mundo de entes, de objetos, de mercancias
etc. La tesis de Dussel serd la siguiente; “en Marx hay una primacia absoluta de la relacion
persona-persona”?®, de la praxis como practica ética, en el sentido aludido arriba.

En el didlogo con Apel y con Ricoeur, dice el autor, esto le valié para la acusacion de
“Filosofia marxista de la Liberacion™?®, lo que Dussel rechaza terminantemente no por un
temor de identificacion con el marxismo, sino porque la filosofia de la liberacién a detectado
un corpus critico mas amplio y complejo y desde su particular situacionalidad los asume y
elabora su propio proceso.

Marx es un clasico para la Filosofia de la Liberacion, como antes lo fue Freud y Levinas.
Desde Levinas va a descubrir y fundamentar la relacion entre personas, pero es con Marx, que
va a detectar el contenido organico, el contenido vivo cotidiano-historico-econémico de la

%81 |hid p. 431.

282 Cf. ibid p. 431-432.

283 |hid p. 432.

84 |hid p. 432.

%85 Dussel, E.: La ética de la liberacion ante el desafio de Apel, Taylor y Vattimo. Con respuesta critica e inédita
de K.-O. Apel. UAEM, 1998, p. 82.
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relacién ética. Dussel despierta con Marx del suefio fenomenoldgico hermenéutico, aunque
critico situado, y realiza un giro o viraje marxista total desde donde va a reinterpretar y
reconstruir toda su obra y avanzarla decididamente como una Etica de la Liberacion. Ademas
atendamos una confesion propia del autor, que hemos sabido descubrir previamente, y que
afirma lo que hemos sostenido a cuenta propia como el giro o viraje marxista en Dussel:
“hasta 1975 nos contabamos entre los pensadores con objeciones ante el marxismo”?%.

Pero ¢sera Marx una de las causas fundamentales que impulsa al autor a reescribir su
obra Para una ética de la liberacién latinoamericana en V tomos? Aunque a partir del tercer
tomo es clara la diferencia y la autocritica con respecto a los dos primeros. Debido a que el
giro ya comenzaba a ser visualizado era necesario reintegrarlos en aquella obra en marcha y
para una posterior Etica decidida como tal. Por todo lo sostenido hasta aqui, sin ningln lugar a
dudas que esta obra trocara, diez afios después, en la conocida y denominada Etica de la
Liberacién en la Edad de la Globalizacion y de la Exclusion. EI paso no es menor, la decision
que asume el autor es moverse de un proyecto, eshozo de ética a una Etica propiamente tal.
Ilustraremos, pues, lo que aqui sostenemos; “Marx critica la esencia no-ética del capital (pero
perfectamente moral para la moral burguesa), desde el principio absoluto de la Etica de la
Liberacion: la vida del trabajador, el trabajo vivo, como actualidad de la subjetividad del
trabajador, tanto material como espiritual”?®’,

Y mas adelante expone el aspecto meta-fisico practico-liberacionista; “la exterioridad del
trabajo vivo es el punto de apoyo exterior al sistema, el no-capital, la realidad va mas alla del
ser del valor objetivado pasado. Este es también el punto de apoyo de la Filosofia de la
Liberacion™?®, Por lo tanto como reflexién y balance en relacién a Marx, el autor establece lo
siguiente:

Habiamos distinguido frecuentemente entre el otro como exterioridad (que para Marx seria
el ‘trabajo vivo’ todavia no alienado), y el otro como dominado (que seria el ‘trabajo vivo’
como subsumido en el capital) y en todo esto habiamos coincidido sin saber con Marx (...)

pensamos entonces que las categorias avanzadas hace tiempo por la filosofia de la

liberacion eran perfectamente compatibles con las de Marx®®.

Dice E. Dussel, con respecto a los tres filosofos aludidos, lo siguiente: “una ‘pragmatica
trascendental’ es pertinente en un mundo donde la ciencia es un fendmeno relevante. Una
hermenéutica del texto es esencial en una cultura de cultos, de alfabetizados, de lectores. No lo
niego, lo apruebo, lo estudio y lo aprovecho”*®,

El tema pertinente aqui es otro, como venimos sefialando en este caso con Marx, e
indicandolo metaféricamente decimos que todos los caminos conducen a Roma, y este término
en castellano podemos reinterpretarlo, jugando con el significado, como el producto del amoR
al revés, entonces el tema siempre es el otro rostro, el negado y el que niega a este otro rostro
como el lado oscuro. Este otro lado concreto del mundo siempre es el reverso del sistema, es la
Otra Cara, “se trata de una exigencia filosofica de coherencia con la ‘realidad’ de una periferia
del capitalismo mundial, como Latinoamérica, que se hunde en la miseria como Apel y
Ricoeur lo reconocen”?** luego de un tiempo.

286 H

Ibid p. 81.
%87 Dussel, E.: Hacia un Marx desconocido. Un comentario de los manuscritos del 61-63. Editorial Siglo XXI en
ggc;edicic’)n con la Universidad Autonoma metropolitana, unidad Iztapalapa, 1° edicién, México, 1988, p. 309.

Ibid p. 372.
28 pussel, E.: Historia de la filosofia y filosofia de la liberacion. Editorial Nueva América, Bogota, 1994, p. 217-
218.
20 Dussel, E.: La ética de la liberacion ante el desafio de Apel, Taylor y Vattimo. Con respuesta critica e inédita
de K.-O. Apel. UAEM, 1998, p. 81.
21 |bid p. 81.
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Dussel sostiene que estos, a la vez, se des-responsabilizan de la relacion asimétrica, “esta
hermenéutica de ‘historias incomunicables’ deja al dominador del centro metropolitano en
total inocencia de las crueldades cometidas en la periferia durante toda la Modernidad”®?. Y
mas adelante nos dice: “no advertir que la modernidad se inicia con la expansion y la
‘centralidad’ de Europa en la historia que inaugura como ‘mundial’ -antes, las civilizaciones
eran regionales, provinciales- es olvidar la violencia de la colonizacién europea.

A la etapa colonial, le sucede la neocolonial®*® (para América Latina desde 1810
aproximadamente)”>** que es la etapa que se mantiene hasta el presente, con el movimiento
interno-externo dentro de lo mismo, que va del liberalismo al neoliberalismo mundial a manos
de EE.UU., que hace efectiva la globalizacion, la planetarizacion propiamente.

En definitiva, lo que sostiene Dussel es que estos filésofos, a los que conoce y a
estudiado muy bien, mantienen suposiciones erradas con respecto a la Filosofia de la
Liberacion, esto porque se mantienen “sin conocer suficientemente nuestro pensamiento’?*>,
Ademas de todo ocultan realmente el “por qué se debe hoy recurrir a Marx”?*®. A continuacion
nos dice que “los ‘pobres’ (carentes de medios institucionales e historicos para reproducir su
vida) del planeta-tierra exigen también (exigencia teorica y ética) una ‘econémica’ filosofica:
iEso es todo!”?%".

El fin tiende a lo siguiente, la Etica propiamente constituida, actual y actualizante,
pretende reconstruir la econémica simétrica, frente a la pragmatica propuesta por los paises
centrales, que es a través de la cual captan y fundan un mundo de objetos, bienes,
instituciones, medios y a las personas. Por eso la Etica del autor no retoma un marxismo
Standard®® en donde “el caracter ‘social’ no es comunitario’?®® como el de los fildsofos
aludidos, si no que parte de lo siguiente, y que lo mantiene luego de una década de su giro
marxista, “para Marx lo esencial no es la relacion ‘sujeto de trabajo/objeto de naturaleza’, sino
la relacion ‘sujeto/sujeto’, como relacion practica, ética™®. A raiz de esto es que dice el
filésofo que “en realidad lo ético es el nivel fundamental de lo econdmico en cuanto tal”>*".

Por ejemplo:

(...) y diariamente me robas por consiguiente 2/3 del valor de mi mercancia. Me pagas la
fuerza de trabajo de un dia, pero consumes la de tres (...) Bien puedes ser un ciudadano

292 1hid p. 75. (véase paragrafo 3.1 El sistema Mundo como problema filoséfico).

2% Es importante destacar, como nos comenta Jacques Maquet, que el término neocolonialismo nace, segtn el
Dictionaire de la langue frangaise, con Paul Robert marcado por un periodo hacia el final de la colonizacion
politica en 1960, sin embargo expresa la persistencia con desarrollo incluido de ese sistema econdmico en donde
las jovenes “naciones” africanas estan necesariamente inmersas con posiciones casi inmodificables. Por tal motivo
el sistema econdmico colonial no ha finalizado con las independencias nacionales. Por ejemplo, el precio de las
materias primas no se elevan en la misma medida que los gastos de produccion, por la sencilla razén de que al ser
las materias primas las principales exportaciones de los paises africanos, sus precios estan determinados de hecho
en la estructura eurocéntrica, en la unién de unos cuantos paises ricos que son sus “compradores”. Por lo tanto los
términos del intercambio se degradan, se corrompen dentro de una estructura que es esencialmente asimétrica,
desigual, pero que mantiene fuertes lazos logicos y concretos de conexion, marcando una mutua dependencia, o
interdependencia que también sera desigual y combinada. (Cf. Maquet, Jacques: El poder negro en Africa.
Ediciones Guadarrama, Madrid, 1971, p. 242).

2% Dussel, E.: La ética de la liberacion ante el desafio de Apel, Taylor y Vattimo. Con respuesta critica e inédita
de K.-O. Apel. UAEM, 1998, p. 75.

2% |hid p. 82.

2% |bid p. 81. (Véase paragrafo 3.3. ;Por qué Marx? Hacia una filosofia de la economfa).

27 I bid 81-82.

2% |hid 82. (Véase capitulo 3. Respuesta inicial a Karl-Otto Apel y Paul Ricoeur).

299 Op. cit. p. 83.

390 |hid p. 82.

%01 Duyssel, E.: El dltimo Marx (1863-1882) y la liberacion latinoamericana. Un comentario a la tercera y cuarta
redaccion de El Capital. Editorial Siglo XXI, 1° Edicion, México, 1990, p. 444.
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modelo, miembro tal vez de la sociedad protectora de animales y por afiadidura vivir en

olor de santidad, pero a la cosa que ante mi representas no le late un corazén en el pecho®®.

El pillaje, el robo, aparece a una conciencia ética, y no a la mera moral vigente que hurta
y opera luego segun los criterios morales formales que infunde, declamandolos, pero no
factibilizandolos, en una totalidad que promueve y oculta, a la vez, el contenido, enmascara y
fetichiza la realidad de la asimetria del “intercambio”.

Por ejemplo:

En el orden esclavista, liberar al esclavo es injusto; en el orden moral capitalista [industrial
avanzado], es justo liberarlo; en el orden moral capitalista liberar al asalariado de la
relacién social de produccion es injusto; en el orden moral del socialismo real, liberar al

asalariado de la relacion capitalista de produccion es justo y asi sucesivamente®®,

Entonces tenemos que:

(...) si la esencia del capital es el valor que se valoriza, y esa valorizacion es el plusvalor
gue se acumula, y si el plusvalor es trabajo impago -éticamente robado- es decir, el No-
Ser del trabajador como ser del capital, puede entonces concluirse que la totalidad del ser

del capital es desrealizacion del trabajo vivo. Marx llamé a esta desrealizacion con una

palabra de raiz ética: explotacion®*.

El burgués no puede aceptar esto, debe mantener una “conciencia tranquila” que no se
bloquee y a la misma vez no pierda la violencia autojustificada, sino no camina, y para ello
pone en funcién toda la arquitecténica de la dominacion que tiene a su servicio, es decir
naturaliza el mundo en el que opera; y asi a su conciencia “no aparece” injusticia alguna. Si el
trabajador, el otro cultural, acepta esta conciencia, serén ellos los que no caminen. “Para la
conciencia moral burguesa no hay tal injusticia ya que no se encuentra en contradiccién con el
modo de produccion capitalista”®. Es la forma de concebir y actuar que tiene el burgués, dice
Dussel, que como Smith, y Ricardo factibilizan “saltos, contradicciones, confusiones en el
desarrollo de su economia politica para no incurrir en contradiccién con la moral Vigente”3°6.
Es decir, cierran los o0jos, dan la espalda o realizan brincos en un ambito, para conservar la
apariencia en el otro campo.

En definitiva de lo que se trata es de disparar contra la mercancia, no contra la persona.
Durante miles de afios las culturas han vivido sin la mediacién de la mercancia como columna,
horizonte o fundamenteo de sentido, y ain muchas lo hacen. La comunidad que pretende
factibilizar esta Etica, es una comunidad basada en la relacion de produccién simétrica de
sujetos/sujetos, que se da a través de la no mediacién o abstraccién de la mercancia que
determina y configura a una sociedad, en el sentido contable vigente del término; su fin es el
lucro y no la distribucion equivalente que funda una comunidad real.

Hoy la relectura de Marx es pertinente y debe ser reemprendida, desde nuevos horizontes
historicos situados, que partan de reconocer la explotacion del eurocentrismo en el mundo. Se
trata de des-centrar a la mercancia (mercancia-centrismo), y poner una relacion simétrica en
una economia equivalente que funde una comunidad. jEso es todo! “Si hay equivalencia en el

%02 E| Capital I, cap. 8 (I/1, p. 281; p. 241, 2-10), en Dussel, E.: ibid p. 439.
%3 pussel, E.: ibid p. 440. El corchete lo agrego por considerarlo conveniente.
0% |hid p. 443.

305 |hid p. 442.

30 |hid p. 447.
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intercambio no hay plusvalor, para que este se genere el intercambio tiene que ser entre no
equivalentes™®’ y cuando esto sucede comienza todo el problema. Se inventan, imponen
tratados injustos y secretos (por ejemplo los que les impone EE.UU a China) desde una
concepcion previa de minusvalia del otro. En la nota 155, al pie de pagina de la obra citada,
nos dice Dussel, “lo injusto es lo no equivalente, lo justo es lo equivalente™*%.

La produccion en la concepcion del capitalista no se dirige a realizar la realizacion
simétrica de la vida en comunidad, sino a la reproduccion asimétrica de la ganancia a través
del plusvalor, “al capitalista le importa la tasa de ganancia, a Marx la realidad ética de la
relacion, y no la formalidad econémica™® y mantenerla al dia, actualizada, ya que es
historica.

El ultimo Marx de 1857 a 1882 penso todo esto con mas fuerza y precision, “la ley del
valor, ley fundamental de toda la economia politica, es igualmente el fundamento de la ética,
como critica de la moral, ya que ningun valor puede tener una fuente que no sea el trabajo
vivo, el plusvalor debe tener igual fuente pero no es retribuido”™°.

Con todo ello El Capital, para esta lectura, es una ética critica, “sencillamente”, por que
desfetichiza la moral capitalista como la relacion asimétrica o desigual y combinada por
excelencia en la historia, consistente en el régimen de SUJETO/otros. Marx, en cambio, opta
por una construccion Etica Comunitaria en la relacion simétrica Sujetos-Sujetos, no
desplazando y afectando sus espacios por el horizonte de la ganancia.

n) El concepto de Trabajo Vivo (Lebendige Arbeit)
El trabajo vivo vive de su trabajo, el capital vive del trabajo vivo

Para Marx el trabajo vivo, fuerza de trabajo o, como afirmaremos més adelante,
potentia®*! (potencia) ético politica es la piedra basal de una realidad politico-econémica
primera (Ab-grund) y es el origen de la critica a la “realidad” del capital. La potentia como
potentia cultural posibilita actualizar la praxis como praxis de liberacién. Es para nosotros, un
movimiento en donde lo espiritual y ético se conjugan para desarrollar una inercia positiva que
reproduce la vida. Cuando esta inercia es obstaculizada y reprimida por la costumbre del
mercado y el yugo de su desarrollo desigual y combinado, la vida no aumenta de calidad si no
gue queda presa de la cantidad objetual o en un patio o galeria de objetos, que tan solo crece o
decrece y que se convierte en medida “real” de la vida. Por lo tanto el trabajo vivo como

397 1bid p. 438.

%08 1bid p. 438.

309 Cf. ibid p. 444.

319 bid p. 447.

311 Este concepto lo trabajaremos en Politica de la Liberacion. Marx también se ha referido a esta dimension del
trabajo vivo con los términos trabajo humano, fuerza de trabajo humano, fuerzas individuales, fuerza de trabajo de
la sociedad toda, fuerza social promedio, trabajo necesario, trabajo socialmente necesario, fuerza productiva de
trabajo, trabajo como sustancia del valor, trabajo productivo de valores de uso, fuerza humana, trabajo del
hombre, fuerza simple, trabajo simple medio, trabajo complejo (skilled labour, trabajo calificado) que no es mas
que una potencia del trabajo simple multiplicado de modo que determina la cantidad de trabajo complejo por una
cantidad mayor de trabajo simple, de alli sale la nocion de potencia del trabajo simple y trabajo simple
multiplicado, también le Ilama fuerza productiva que se corresponde con el trabajo Gtil y productivo; fuerza de
trabajo del hombre en estado fluido, fuerza humana en forma particular y concreta, trabajo necesario, trabajo
concreto en oposicién al trabajo abstracto, trabajo humano indistinto, trabajo privado como trabajo en forma
social inmediata, el conjunto de los trabajos privados se convierten en trabajo social; trabajo general, fuerza de
trabajo personal, fuerza de trabajo individual, caracter social de los trabajos... (Marx, K.: El Capital. Critica de la
Economia Politica. Libro Primero, “El proceso de Producciéon de Capital”, 1. Editorial Siglo XXI, 9° Edicion,
México, 1980, pp. 43 a 102 y pp. 203 a 214), y en otra edicién Marx, C.: El Capital. Tomo I. Cap. 1. Editorial
Cartago, Buenos Aires, 1973, pp. 55 a 96); capacidad de trabajo, trabajador libre, trabajo social (Ibid p. 174 a
183).
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exterioridad es el que nos dirige a la alteridad real y biol6gica con contenido ético espiritual
del trabajador —es el sentido de una bioética situada y no normativa—, aunque esté subsumido
como acontece actualmente en el capital en calidad de trabajo asalariado en una economia
negativa antropoldgica e historica.

Esta economia no es de indole natural, ni una vida eco-ética ya que no tiene como fin
relacionarse comunitariamente con la naturaleza desde principios espirituales y éticos, sino
tiene el objetivo de subsumir al otro desde un principio autonomo que fundamenta una
autonomia absoluta desde, por ejemplo, el ego cogito sin mas, que Marx ha sabido des-
fetichizar, des-objetivar desde la exterioridad del trabajo vivo.

Marx des-naturaliza el modo de produccion burgués, lo historiza, lo baja del pedestal y
de la actitud de soberbia, no con més soberbia, sino, desde el que trabaja, desde la realidad
previa (Ab-grund) a la conformacion del capital. Marx se responsabiliza y libera la base de la
comunidad, con el otro que trabaja, y del cual decimos que, en mas de una oportunidad
coloquial, es el que “pone o agacha el lomo”. Por eso, en relacion a esto, la tasa de ganancia es
relativa y no absoluta, siendo, en realidad, la comunidad, la persona y el trabajo vivo lo
“absoluto” no relativo a otro término. Por lo menos ético-politico y econémicamente hablando.

Es por esto que:

(...) el materialismo de Marx es un materialismo histérico o productivo; es decir, es la
materialidad de la corporalidad del trabajador (su cuerpo, sus necesidades bésicas, su
sensibilidad —no ya en una teoria del conocimiento, la sensibilidad intuitiva de Kant o
Feuerbach, sino la sensibilidad de la necesidad, del hambre) desde donde todo lo
econoémico surge, y desde donde toda ciencia econdmica debe ser pensada. Desde esa
corporalidad real y sensible del trabajo vivo todo debe ser éticamente juzgado™®*?,

Ademas, y estamos en condiciones de afirmarlo, el materialismo alter-dialéctico, ana-
dialéctico de Marx, es un materialismo reproductor de la comunidad en cuanto tal, en cuanto
comunidad, al fundamentar y desarrollar relaciones de equivalencia, des-mediatizando y
deconstruyendo la asimetria que la mercancia en su circulacion de doble metamorfosis
contrapuesta, que a la vez se complementan entre si*, se impone como mediacién de las
relaciones sociales.

Bajo esta mediacion, segun los andlisis expuestos, las relaciones entre personas, se
degradan humanamente de manera vertiginosa hasta el infinito (el infinito malo de Hegel) y se
trocan en meramente sociales-lucrativas, de explotacion que se tornan mas o menos evidentes
segun los momentos de lo mismo (t0 autd) que el capital.

Desde la afirmacién de la positividad del trabajo vivo como afirmacion de la alteridad
libre no sub-sumida por el capital es que se puede llevar a cabo la negacién de la negacién,
tema tan debatido por la filosofia de la liberacion, a la misma vez que se establece un punto de
partida positivo que posibilita liberar de la alienacion al trabajo vivo determinado por el
capital. Dussel proporciona una lista®* que expresa el maltiple contenido del trabajo vivo,
producto de tratar el concepto en los Grundrisse (1857), Urtex (1858), Manuscritos del 61-63,
Manuscritos del 63-65, en El Capital t.1

312 Dussel, E.: Hacia un Marx desconocido. Un comentario de los manuscritos del 61-63. Editorial Siglo XXI en
coedicion con la Universidad Auténoma Metropolitana, unidad Iztapalapa, 1° edicion, México, 1988, p. 310.

313 \éase por ejemplo Marx, K.: El Capital. Critica de la Economia Politica. Libro Primero, “2. Medio de
Circulacion”, “a) La metamorfosis de las mercancias”, “b) El curso del dinero”, “c) La moneda. El signo de
valor”, “3. El dinero”, “a) Atesoramiento”, 1. Editorial Siglo XXI, 9° Edicion, México, 1980, pp. 127 a 164. En
otra edicion, Marx, C.: El Capital. Tomo I. Editorial Cartago, Buenos Aires, 1973, p. 115 a 140.

3 Dussel, E.: Historia de la filosofia y filosofia de la liberacion. Editorial Nueva América, Bogota, 1994, p. 214-
215.
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n.1) Trabajo vivo

1) Como vida subjetiva; 2) como la persona misma o el hombre mismo; 3) como la
subjetividad o el sujeto que trabaja; 4) como la corporalidad (sensibilidad) del trabajador; 5)
como presente en el tiempo; 6) como sustancia; 7) como capacidad de trabajo; 8) como
actividad (in actu) o fuerza de trabajo; 9) como trabajo subsumido en un sistema no-capitalista;
10) como pobre, procedente de la disolucion de un sistema anterior (pauper ante festum); 11)
como trabajo subsumido alienado en el capital (trabajo asalariado, trabajo productivo etc.,); 12)
como fuente creadora de valor; 13) como “sin” valor; 14) como desocupado (pauper post-
festum); 15) como exterioridad (exceptuando 9 y 11); 16) como lugar desde donde se ejerce la
critica; 17) como trabajo vivo: forma real no fetichizada de la persona ‘como persona’; como
cosa en la posicion fetichizada.

n.2) Trabajo objetivado

1) Como vida exteriorizada; 2) como cosa autonomizada; 3) como la objetividad o el objeto
trabajado; 4) como la cosa sensible; 5) como pasado en el tiempo; 6) como efecto; 7) como
dinero, salario etc.; 8) como producto, mercancia, medio de produccién etc.; 9) como producto
etc.; 10) no introduce exposicion paralela al punto 10 de trabajo vivo; 11) como trabajo
objetivado, valor producto, dinero etc.: como capital; 12) como valor; 13) como lo “con”
valor; 14) idem a 10; 15) como totalidad (capital: incluyendo 9 y 11), como fetichizado,
cuando el valor se refiere a si mismo y no al ‘trabajo vivo’ como persona, inversion
fetichizada: la cosa es considerada “como persona”.

El ndcleo esencial y significativo que ha guiado a Dussel en este andlisis es el siguiente,
y cita a Marx: “La fuerza de trabajo de un hombre existe, pura y simplemente en su carnalidad
viviente (lebendigen Leiblichkeit) (Salario, precio y ganancia; MEW, XV, p. 131)”*!*. Es por
eso que el autor considera que “el trabajo vivo es actualidad creadora (de la nada del capital)
del valor actual; corporalidad viva, subjetividad como actividad, otra que el capital,
exterioridad™*!® y posibilidad a posteriori de toda fuerza de trabajo. El destinatario de toda
esta conciencia critico practico como actualidad viva es sobre todo el trabajador, que es el que
esta urgido por un proceso de liberacion, por lo tanto, el saber de su conciencia consiste en
saber determinar que: “todo el capital no es sino puro trabajo vivo. Pero no sélo como valor,
que podria hipotéticamente compartir su apropiacion comunitariamente, sino como plusvalor
alienado, robado (‘trabajo no retribuido’ 1860, 33; III, 381), injustamente desapropiado al
trabajo vivo, al trabaj ador™".

Este es un saber que abarca no solo la apariencia ‘normal’, fenoménica, fetichizada, sino
sobre todo la esencia del capital y de su realizacion historica, lo que implica tomar a la
historia, en el sentido que le daba Marx, como ciencia, como disciplina que otorga claves
dialécticas-analécticas que se hallan detras de los mecanismo sociales aparentemente naturales,
con el fin de entender los multiples procesos histéricos y resolver esta antinomia de la
naturaleza-social no comunitaria a la que se somete a los Otros/as inmolandolos al fetiche del
capital o el Moloch del cual habla Marx y que exige sacrificios.

Entonces, dice Dussel:

315N op. cit. p. 216.

316 Dussel, E.: El dltimo Marx (1863-1882) y la liberacion latinoamericana. Un comentario a la tercera y cuarta
redaccion de El Capital. Editorial Siglo XXI, 1° Edicion, México, 1990, p. 372.

317 Op. cit. p. 310.
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Mientras el saber (Wissen) no es ejercido como actualizacién critica de la conciencia del
trabajo vivo, clase dominada, pueblo histérico, es una ciencia elitista, ella misma
fetichizada, infecunda, innecesaria: saber para nada puro, saber formal, cuando el saber se
hace conciencia, conciencia de clase, conciencia de pueblo, solo en ese caso es saber real:
se hace ciencia como historia®®.

Es de este modo que el saber, apunta a un saber particular en cuanto situacion de un
sujeto determinado, como también se dirige a un saber global mundial, en cuanto bloques
culturales dominados. El supuesto atraso de las periferias mundiales, como es el caso de
Ameérica del Sur y el Caribe, primera periferia constituida desde 1492, solo se debe a la
explotacion y dominacion de la que vienen siendo presas sistematicamente hasta el presente.
Este robo es el origen de las riquezas acumuladas en el centro dominador-explotador del hoy
Ilamado sistema-mundo. Luego de tanto proceso de encubrimiento es necesario traer estas
sencillas expresiones de fondo nuevamente a colacion y con aires de renovacion para posibles
acuerdos bésicos.

Concluimos con una expresion sintética de Dussel que condensa todo su proyecto de
trabajo luego de su giro marxista®:

La filosofia de la liberacion latinoamericana tiene mucho que aprender de Marx. La ciencia
de Marx fué ‘Filosofia de la Liberacion’ del trabajo vivo alienado en el capital como
trabajo asalariado en la Europa de la segunda mitad del siglo XIX. Hoy nuestra ‘Filosofia
de la Liberacion’ debe ser también la ciencia del trabajo vivo alienado de las clases, de los
pueblos periféricos, subdesarrollados, del llamado tercer [y cuarto] mundo, que luchan en
los procesos nacionales y populares de liberacion contra el capitalismo central y periférico,
a fines del S. XX. La ‘nueva sociedad’ utopica, mas alld del capitalismo, es todavia el tema
mas pertinente en América Latina guardando un grado de exterioridad ética -como tierra
futuragzc(i)e las masas de pobres en pueblos miserables- que permite la ciencia como
critica™.

f) Filosofia de la religion antifetichista en Marx
Antifetichismo al servicio de la liberacion

El estudio de la religion en Marx es un tema poco estudiado, aunque concretamente sea
todo un capitulo de su pensamiento. A los fines de este trabajo, indagaré porqué es relevante
traer a colacion esta tematica y como la misma influye a la critica filoséfica, econémica, ética,
politica, mas que detenerme a desarrollar la vision religiosa con sus terminologias por si
misma. Marx ha realizado un importante nimero de lecturas religiosas y teolégicas y las ha
sumado a su interpretacion de la realidad hasta la etapa del altimo Marx.

Desde la Filosofia de la Liberacion Latinoamericana que E. Dussel propone, toda esta
tematica reviste una importancia crucial y recobra un interés particular. Si se trata de pensar los
niveles de realidad, en situacionalidad latinoamericana-periférica, podemos observar como,
desde las opciones de conceptos que brinda Marx, se profundiza el discurso que hemos ido
avanzando desde el inicio de este trabajo, como el contenido expuesto en el titulo de “La
arqueoldgica latinoamericana. Filosofia de la religion antifetichista al servicio de la liberacion”
expuesto en la primera parte.

La interpretacion negativa que tiene Marx de la religion llega hasta la consideracion de
que la economia, el derecho, la sociedad producen el reverso metaforico de la alegoria

318 |hid p. 310.
319 \/éase Bauer 2008.
320 Cf. op. cit. p. 310. El corchete es un agregado por considerarlo conveniente.
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narcotizante que a €él le significaba la religion. La introduccion que Marx escribe a la filosofia
del derecho de Hegel contiene al comienzo la siguiente expresion; “la critica de la religion es la
premisa de toda critica (...) La religion es la interpretacion general de este mundo, su resumen
enciclopédico, su logica en forma popular, su ‘point d’honneur’ espiritualista, su exaltacion, su
sancion moral, su solemne completamiento, su consuelo y justificacion universal”*?!. Y mas
adelante nos dice que “la critica del cielo se cambia asi en la critica de la tierra, la critica de la
religién en la critica del derecho, la critica de la teologia en la critica de la politica™*?,

La interpretacion del horizonte negativo de la critica de la religién de Marx, en E.
Dussel, llega a positivizarse hasta el nivel de hacer participar a la interpretacion religiosa, de la
critica revolucionaria de la filosofia de la liberacion que €l propone. Esto para el pensamiento
latinoamericano, tiene una particularidad Unica que es la que le da el nacimiento a la Teologia
de la Liberacion como critica activa, y no contemplativa, del proceso alterativo que interpela,
desde los Otros, al capital o al sistema de lo mismo produciendo una generacion de te6logos
participantes de la revolucién nicaragiiense, una flor viva, particular de esta tierra®*® de
libertades.

Aungue en algun momento se haya acusado de teologista a la filosofia de Dussel, su
pretension es hacer participes activos del proceso de liberacién a la teologia, ya que el
componente cristiano es una de las caracteristicas antropoldgicas culturales de la cultura
latinoamericana. En el cristianismo se encuentra un otro oprimido que se ubica en la franja del
pueblo; no nos referimos, explicitamente, al burgués cristiano que se ubica del lado de la
Iglesia en la parte de institucién funcional que posee, sino a los indigenas, afrodescendientes y
criollos que estan mestizados con el cristianismo y que luchan por su liberacion.

Al carecer de una interpretacion adecuada de la realidad latinoamericana, a manos de
residuos eurocéntrico heredados, el marxismo ortodoxo, y otras corrientes liberacionistas no
habian logrado integrar este elemento, dejandolo a la deriva y excluyéndolo del proceso de
liberacion si no modificaban su conciencia, con el error antropologico que esto implicaba al
exigirles que abandonen sus creencias ancestrales. Después de 520 afios de historia
latinoamericana recién hace apenas 50 afios aproximadamente que surge la Teologia de la
Liberacion concientemente decidida para llenar este vacio. El autor ha visto este problema no
como un problema de atraso, ni subdesarrollo, sino como uno de los tantos efectos paralizantes
que produce la violenta opresién del centro sobre la periferia. Este tema lo he abordado
ampliamente en la parte de historia y teologia en E. Dussel.

0) Las metaforas teoldgicas de Marx

Con el libro, Las metaforas teoldgicas de Marx, profundizamos lo planteado en el
paragrafo anterior. En él se expone la Idgica sacrificial del capital, ya que el capital desde el
nivel metaférico posee una estructura del sacrificio, en donde inmola en primer lugar a los
seres humanos (a los otros) y en segundo lugar, a través de aquellos, a la naturaleza.

En el pardgrafo 4.1. afirma, Dussel, que “la teologia metaforica de Marx es negativa,
fragmentaria, implicita, pero explicitamente antifetichista. Tratard de lo no Dios: el capital
como Anti-cristo”*. Esta preocupacioén por Marx adviene de un momento histérico particular
caracterizado por la crisis del socialismo real y la posterior caida del muro de Berlin en 1989.
Dussel consideraba que era preciso encontrar nuevas posibilidades desde las elaboraciones de

%21 Karl Marx: Para la critica de la Filosofia del Derecho de Hegel. Paris 1844, en Hegel, G. F.: Filosofia del
derecho. Publicada bajo la direccion de Benedetto Croce. Editorial Claridad, Buenos Aires 1937, pp. v-vi.

%22 |bid pp. vi-vii.

323 parafraseando a E. Cardenal en su exposicion en el encuentro de Poetas en Cosquin 2011, Cérdoba-Argentina.
%24 Dussel, E.: Las metéforas teoldgicas de Marx. Editorial Verbo Divino, Espafia, 1993. p. 144.
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Marx. Este es un tema practicamente no investigado sobre el filésofo aleman y que aqui indico
de manera integrada, amplia, abierta.

A raiz de ello es que Dussel expresa lo siguiente: “Pretendemos que esta estructura
simbolica, metaforica, es totalmente simultanea, paralela, coherente, a la estructura légica,
filosofica-econdmica, cientifica, que Marx expone en El Capital”®®. Hoy es necesaria una
profunda y nueva lectura, un diadlogo productivo, activo, en movimiento, que genere propuestas
de ubicacion precisa de los aportes nodales, y que a su vez permita abrir el panorama critico a
la concreta dindmica historica. Un dialogo situado sobre el horizonte de la alteridad, como
paradigma real-historico no eurocéntrico para construir, sobre el mismo, una base institucional
futura, factible, simétrica y comunitaria.

Hoy el plexo de conocimiento critico, y critico a la critica es mucho méas amplio y debe
ser integrado desde cada situacionalidad para que desde cada lugar y cultura emerjan los
aportes necesarios que confluyan en una deseada universalidad equivalente. Dicha
universalidad en su base material (la econdémica) y en el conocimiento ético funda una
comunidad equivalente universal. La misma se conforma en la simetria de las dis-tintas partes
y no en la construccion de la subjetividad para que se autoproduzca y autoimponga como
totalidad sobre el resto de las piezas y las subsuma. Es lo que llamo euritmia®®®. Para ello es
preciso retomar los inclusivismos, que en sus raigambres ancestrales, como sefialé
previamente, es necesario actualizarlos, desde nuevas propuestas, a escala planetaria, y no
involucionar hacia la exclusion y el particularismo o subjetivismo abstracto y exacerbado, que
lleva a la negacion del otro, al crimen para con el otro etc.

Afirma el filésofo argentino que Marx no s6lo no a muerto, como sostiene el tedlogo
Josef Tischner, sino que generara nuevo impulso al pensar critico filoséfico, econémico y aln
teoldgico. Marx empled las metaforas teoldgicas para antifetichizar al capital. Esto se puede
apreciar en la siguiente expresion: “La total cosificacion, inversion y el absurdo (es) el capital
como capital (...) que rinde interés compuesto y aparece como un Moloch reclamando el
mundo entero como victima ofrecida en sacrificio (Opfer) en sus altares™®*’. Marx utiliza las
metaforas teoldgicas para nutrir la critica filosofica.

Hablando del dinero en los Grundrisse escribe lo siguiente: “(El dinero) de su figura de
siervo (Knechtsgestalt), en la que se presenta como simple medio de circulacion, se vuelve de
improviso soberano y dios del mundo de las mercancias™®®. Marx, segiin escribe Dussel, se
esta refiriendo al texto de Pablo el (Flp. 2, 6-7) que versa sobre lo siguiente: “El, a pesar de su
figura divina (Gestalt Gottes)®*”°, no se aferr a su categoria de Dios; al contrario, se aliend a si
mismo y tomé la figura de siervo (Knechtsgestalt)”**.

325 1bid p. 213.

326 Justa proporcion entre las partes de un todo. Regularidad de pulsacién, acompasamiento para la cooperacién, la
coordinacion.

%27 Marx, K.: Manuscritos del 61-63, cuaderno XV, folio 893 (Teorfas del plusvalor, FCE., México, t. I11, 1980, p.
406; MEGA, 11, 3, p. 1460), en Dussel, E.: ibid p. 21. Se refiere el autor con respecto a la expresiéon ‘mundo
entero’ que hoy es mas actual que en aquel entonces en el Siglo XIX ya que el capitalismo ain no habia
factibilizado la ilusion de su totalidad como totalidad historica global, lo que si acontece hoy en dia, imponiéndose
como horizonte mismo del mundo como totalidad. La ilusidn y el encantamiento que hoy genera el capitalismo es
extremo, y este es el camino que propone transitar por mucho tiempo, el camino de lo extremo, de lo que bloquea,
de lo que anestesia y no permite ver y reaccionar ni ante lo minimo injusto, situando en cambio, la maxima
injusticia lejos de las propias fronteras s6lo con la funcién de méascara y consuelo que riegue de resignacion a la
conciencia.

%28 Marx, K.: Grundrisse. Edicion castellana p. 156; edicion alemana p. 133, en Dussel, E.: Ibid pp. 18-19.

29 El término griego morfé (forma) es traducido por Lutero con el término aleman Gestalt. En el Nuevo
Testamento, Editorial Paul Pattloch, Aschaffenburg, 1963, pp. 260-261, se siguen usando las mismas palabras
alemanas. Por su lado, afirma Dussel en nota 32 en ibid p. 19, estd usando las mismas palabras, y se esta
refiriendo explicitamente al texto paulino.

330 Nuevo Testamento p. 261, citado en nota 9, en Dussel, E.: ibid p. 19.
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Marx emplea el Nuevo Testamento, escribe Dussel, de manera versada y sutil, tomando
al dinero como la inversion de Cristo, tomandolo més precisamente como el anticristo. Cristo
siendo de figura divina se alien6®** asi mismo asumiendo la figura de siervo. Por el otro lado el
dinero, dependiendo de un movimiento contradictorio, siendo figura de siervo se transforma en
dios, a través de sus instituciones, y asi es el fetiche en el sentido portugués del término como
fetico®*?, que es lo hecho, el factum en su sentido eterno y absoluto, con su “esperanza” de que
sea el inico movimiento que al fin se imponga.

Cristo por el contrario, se humillé y fue humillado, bajo al sufrimiento. El dinero en
cambio, sube y se diviniza, parcela el movimiento horizontal, y se erige con un determinado
sujeto, que lleva a cabo su identificacion con la realidad, en el altar, cambiando el concepto de
herejia y salvacion, constituyendo, con todo ello, al dinero como fundamento simbolico de lo
material como intercambiable en un ambito, de calculo establecido autbnomamente por un ego
cogito que es lo mismo que el capital.

La maxima expresion de divinidad, pero esta vez identificado con el poder, serd de
aquel sujeto que disponga, en este &mbito de célculo, de la acumulacién del dinero identificado
con la realidad del mundo como mercancia. Siempre se trata de una inversion de los términos.

Esta manera metaférica teolégica de Marx exige una lectura oblicua®®® consistente en
una doble competencia filosofica-econdmica y teoldgica-histdrica. Las interpretaciones sobre
Marx abundan por un lado en polarizaciones economicistas, o por otro lado en historicistas-
politicas. También son frecuentes las criticas al Marx antirreligioso y comunista en sentido
despectivo que dista abismalmente de una observacion racional y madura. Esto se debe,
sostiene Dussel***, a que los marxistas, podemos interpretar parafraseandolo, carecieron de
formacion para realizar una lectura mas amplia y creativa; y por el otro lado los antimarxistas
fueron invadidos por el prejuicio a priori como desconocimiento, lo que acarrea la
consecuencia logica de las tergiversaciones, omisiones y encubrimiento ideologicista.

Es por estas razones, que esta obra dedicada a Marx, manifiesta una particularidad en su
exploracion casi sin precedente. Las formulaciones de Marx son mucho més ricas y profundas
que lo conocido de forma ortodoxa y dogmatica, y como tal deben ser vertidas sobre otro
horizonte situado para un empleo méas adecuado y con mejor provecho.

La tarea de reconstruccion es enorme, segun lo afirma Dussel, pero esto al menos no ha
impedido comenzar a dar los primeros pasos. Leamos las siguientes palabras:

La pertinencia de Marx crecera en el futuro, ya que se manifiesta como el gran critico
del capital, aln mas si este pretende ser el Poder triunfante a fines del s. XX. Su
caracter fetichista sin contrapartida lo manifiesta mas monstruoso y causa directa de la
miseria de gran parte de la Humanidad, en el ‘Sur’ (el llamado Tercer Mundo), en
especial desde la destructora guerra del Golfo Pérsico, desde el 15 de enero de 1991,
por el control del petr6leo®.

%31 E| concepto de alienacion, fundamental para Marx en su etapa critica-deconstructiva, tiene histéricamente un
origen cristologico. Veamos, pues, que sostiene Dussel en la nota 33 de ibid p. 19; el término ekenose es traducido
por Lutero con el término alemén entaiissen sich como ‘se aliend a si mismo’. Desde aqui los maestros de teologia
de Tuebingen ensefiaban a Hegel la doctrina de la ‘alienacion’. Marx se inspirara aqui para definir su propio
concepto de alienacion.

332 \/éase paragrafo 3.4 en Dussel E.: Religion. Editorial Edicol, 1° edicion, México, 1977, p. 51.

33 Dussel, E.: Las metéforas teoldgicas de Marx. Editorial Verbo Divino, 1993, p. 20.

334 \éase Ibid p. 20.

%% |bid p. 5.
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p) La légica sacrificial del capital

La estructura del capital, como lo hemos sefialado més arriba, es una arquitectonica
sacrificial en lo cultural y litargico. Marx habla en un lenguaje metaférico preciso, de un
proceso en el que se ofrenda liturgica y sacrificialmente al trabajador, eucaristicamente como
sefiala la Biblia, en su carne y en su sangre a Moloch, es decir, al idolo, al fetiche (hecho,
factum eterno y absoluto), y por ello a la Bestia ya como “el demonio corporal y visible**°.

El proceso de trabajo es un proceso del sacrificio, es un ritual friamente metrificado
parafraseando a W. Benjamin. El trabajador es el cordero del sacrificio (Ecce homo) al que se
le puede curtir su cuero o matarlo como sacrificio a través de idolo (politico) de turno del
capital como deidad. La fabrica con sus abstractos y frios procesos de trabajo seré el infierno
donde el obrero sera torturado, en un derroche no sélo de trabajo vivo, sino de carne y sangre,
y ademaés con el plus paralelo de derroche de cerebro y nervios. Para Marx el movimiento
esencial del capital es un proceso sacrificial. “Este sacrificio de vidas humanas
(Menschenopfer) se debe, en su mayor parte, a la sordida avaricia (...) Una dilapidadora de
seres humanos. ..’

Todo ello es una consecuencia logica dentro de la I6gica del capital. EI monstruo, la
bestia se reanima con la vida humana, pero igualmente no quiere decir que esté vivo por si
mismo sino por otro al que le sacrifica su fluido-jabilo. “El capital es trabajo muerto que solo
se reanima a la manera del vampiro (otra metafora), al chupar (la sangre se puede chupar)
trabajo vivo, y que vive més cuanto mds trabajo vivo chupa”®*®. En consecuencia Dussel
escribe lo siguiente; “es evidente que el capitalista, que funge como sacerdote del sacrificio y
mayordomo responsable de las torturas, debe igualmente ser moralmente un asceta de esta
religion saténica.. 339

Nuevamente Marx afirma lo siguiente, “Al incorporar fuerza viva de trabajo a la
objetividad muerta de los mismos, el capitalista transforma valor, trabajo pretérito, objetivado,
muerto, en capital, en valor que se valoriza asi mismo, en un monstruo animado que comienza
a trabajar cual si tuviera dentro del cuerpo el amor”™,

La ley de acumulacion es el movimiento dialéctico intrinseco de la logica de
acumulacién del capital. La acumulacion, propiamente es el momento en el que el sacrificio se
consuma, es el momento en que el trabajo vivo pasé a ser vida objetivada expropiada-
apropiada y violada por la “normalidad” del capital que se identifica con ella, como si fuera un
proceso autopoiético, en el que en realidad no es tal y en el que se producird una falacia
economicista, a raiz de auto-otorgarse la potestad de valorar el valor fuente primera de todo
valor que es el trabajo vivo del cual depende y ante el que se inclina con una firmeza de
harapos.

El trabajo asalariado al ser colocado-puesto (positum) como fundamento por el
burgués en el orden ontoldgico politico del capital, aunque en “nombre” de la comunidad, solo
refunda una relacion social desigual y combinada, ya que el trabajo asalariado puesto como
fundamento que funda o determina, no es en realidad un principio comunitario-econémico
equivalente en el sentido que sefiala A. Peters, sino meramente mercantil, de extraccion de
riqueza, de plusvalor.

El capital ha objetivado al trabajo vivo, lo ha cosificado, le ha cambiado la forma, y lo
plusacumula para la trasformacion final en mercancia intercambiable por otras mercancias y
dinero como simbolo sintético de las mercancias y la vida domesticada y metrificada, para que

336 |hid p. 213.

%37 Marx, K.: El Capital. 111, cap. 5 (111/6, p. 107; MEW 25, pp. 28-29) en Dussel, E.: ibid pp. 216-217.
338 E| Capital, cap. 8 (I/1, pp. 279-280; MEGA, 11, 6, p. 239) en Dussel E.: ibid p. 214.

9 Dussel, E.: ibid p. 215.

30 E| Capital, I, cap. 4 (1873) (I/1, p. 236; MEGA, 11, 6, p. 208) en Dussel, E.: ibid p. 214.
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en esta remineralizacion-reeconomizacion la circulacion de mercancia-dinero, paradojalmente,
transforme al trabajo vivo en el simbolo muerto de la vida impropia del capital. Asi se
completa la ontologia de la perfeccion del capital, el mismo que vive como si no produjera la
muerte y como si el mismo no fuera a morir.

Para Marx el capital es el fetiche que acumula sangre humana como valor petrificado y
remineralizado artificialmente, por lo tanto en el capital va a circular la sangre humana
remineralizada-cosificada en la mercancia que por ello vive como valor que se fundamenta en
el trabajo vivo que por ello muere como fuente de valor, tendiendo hacia la alimentacion
permanente del plusvalor, hacia el hipervalor.

Dice Marx: “esta ley de acumulacion produce una acumulacion de miseria
proporcionada a la acumulacion del capital”®**. Moloch es el fetiche al que se le ofrece la
sangre del otro que pretéritamente ha sido empobrecido, a través del proceso de
remineralizacién-reeconomizacion intencional, para ser forzado y obligado a vertir su trabajo
vivo a la bestia donandole sentido y contenido. El otro pierde su sentido y pasa a ser un pobre,
una victima, un excluido de la mesa grande, del salén principal de su propia cultura que
construye dia a dia. La miseria es el producto légico del proceso aludido, y es casi una
mercancia mas de circulacion corriente. Por consecuencia, Dussel afirma que “si objetivamente
existe ese ‘dios hecho por la mano de los hombres’ al que se sacrifica el trabajo vivo, el fetiche
exige como culto el holocausto...”**.

Podemos agregar que, con razon critica, Ander-Egg cita el Manifiesto de 52 premios
Nobel contra el hambre y el sub desarrollo

(...) un Holocausto sin antecedentes, cuyo horror abarca en un unico afio todo el
espanto de las matanzas que nuestras generaciones han conocido en la primera mitad de
este siglo, estd actualmente en proceso de realizacion y desborda cada dia mas, a cada
instante que pasa, el perimetro de la barbarie y de la muerte no solamente en el mundo,
sino también en nuestras conciencias (Ander-Egg, 1982: 7).

Marx ha hablado del sentido ritual y festivo en sus tres aspectos, ante festum, in festum
y post festum, es decir, antes de la fiesta, en la fiesta y después de ella. En primer lugar es antes
de la fiesta orgiastica del capital cuando engulle al “sujeto” cual si fuera un cordero degollado.
De esta manera “...el pobre es inmolado en el altar de la produccion del plusvalor en el sistema
del trabajo asalariado...”*. En la fiesta es el proceso de masticacion donde el obrero es
triturado. A posteriori de la fiesta de la Bestia, de Moloch, es cuando lo expulsa, lo excreta
después de haberlo devorado. Entonces es cuando el pobre sigue remineralizandose en
declinacion existencial y material, en un infinito sin fondo, hacia el abismo de la nada que de
esta forma “retorna a la miseria del desempleo en la marginalidad y como ejército laboral de
reserva™*,

Con estos tres paragrafos anteriores, como con el punto 2.e) de la primera parte,
completo el abordaje critico a la categoria de totalidad totalizada del eurocentrismo. Analicé a
dicha totalidad en su nivel histérico, erético, pedagdgico, politico, econdémico, tecnologico,
ecologico, ético, y terminamos con, lo que podemos decir, su pretension mistica. Esta
deconstruccion nos posibilita avanzar en nuestra idea de institucionalidad humanista, inclusiva,
con pensamientos que no divinicen a las mismas, no las totalicen, eternicen etc. ya que estos
dogmas, preceptos y actitudes, detienen los procesos necesarios de renovacion y apertura.

1 E| Capital. I, cap. 23; 1/3, p. 805; MEGA, 11, 6, p. 588) en Dussel, E.: ibid p. 217.
%42 Cf. Dussel, E.: ibid p. 223.

3 |hid p. 223.

% Ibid p. 223.

95



TERCERA PARTE
Historia de la Liberacion Etica
Pasos metodologicos previos a la arquitectonica

Hemos transitado hasta aqui un extenso terreno, muchas veces escarpado, &rido,
abismal, pero muchas otras esperanzador, diverso, constructivo. Estamos en condiciones de
abrirnos camino hacia la arquitectonica ética, empezando a concebir el edificio, para este caso,
no de piedras, sino de ideas que promuevan la posterior aplicacion politica, en su noble oficio,
de mejores opciones factibles, al interior de un mundo que nos propone mas crisis ecoldgica,
cultural, espiritual etc.

Es importante destacar que el programa de didlogo con Apel, dispone a nuestro fildsofo
a la construccion de una arquitecténica compleja. EI marco del dialogo con el filésofo de
Dusseldorf, comenzé por el afio 1985, cuando se logroé programar un encuentro de ética, entre
Alemania y América Latina en Buenos Aires. Pero recién se concretaria un intercambio entre
los dos, en 1989, a partir, del Seminario Internacional organizado en Friburgo, en donde uno de
sus principales mentores fue R. F. Betancourt. A su vez, se da comienzo de esta manera al
Programa de dialogo filoséfico Norte-Sur, en donde la ética de Dussel, en construccion, y la
ética de Apel, ya formulada como tal, serian el eje principal de esta primera etapa.

Luego, este didlogo, principalmente intercultural, continu6 en 1991 en Ciudad de
México), en 1992 en Maguncia-Alemania, en 1993 en Moscu en el XIX Congreso Mundial de
Filosofia), en 1993 en Sao Leopoldo-Brasil, y en 1995 en Eichstatt Alemania. Estos son los
encuentros que se recogen en una primera publicacién conjunta®®. Lo cierto es que luego de
esta fecha los debates continuaron en 1996 por Aachen-Alemania, en 1997 en Ciudad de
México, en 1998 en El Salvador, en 2002 en Ciudad de México y en 2004 en Sevilla.

Inmersion ética

La ética es constitutiva de la politica como cada 6rgano ad intra de la piel (6rgano
mayor) los es de la figura de un ser vivo. Figura y contenido constituyen la forma viva. La
ética no solo guarda relacion de fundamentacion con lo politico, en sentido teérico, sino
también una relacion intrinseca con el movimiento politico estratégico, en sentido practico.
Cada 6rgano es posibilidad de movimiento en un ser vivo, con aciertos y errores. La ética,
como las demas disciplinas, no puede evitar errores en la accion humana finita, pero si es
posible corregirlos desde una ética humana, comunitaria, superando reducciones, por ejemplo,
de tipo weberiana. La ética tiene presencia, incluso, en un nivel estratégico, el mas contingente
de la politica. Frente a la vision weberiana de lo material reducido a los valores de un grupo, lo
estratégico pierde la base material como criterio inter-subjetivo de mayor universalidad y
consistencia.

Hemos intentado mostrar en nuestra Etica de la Liberacion, que los valores se fundan
siempre en la necesidad de la permanencia (produccion, reproduccion) y aumento
(desarrollo), -proyeccién- de la vida humana. Hemos igualmente indicado alli como

reductiva toda filosofia practica fundada en Gltima instancia en los valores*®.

3% véase Apel, K-O.; Dussel, E.: Etica del Discurso y Etica de la Liberacién. Editorial Trotta, Madrid, 2004.
3% Cf. Dussel, E.: Politica de la Liberacién. Arquitecténica. Editorial Trotta, Madrid, 2009, p. 111. La Etica que
sita Dussel es la de 1998, véase nota 73 de p. 165. La negrita es un agregado por considerarlo complementario.
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Mas adelante sostiene:

En nuestra (...) Etica de la Liberacion, hemos insistido repetidamente que la vida
humana es unitaria, corporal, cerebral, y, por ello, el momento bioldgico siempre es
subsumido desde el momento de la mente, espiritual, cultural, de las actividades

superiores del cerebro. Ninguna célula es meramente animal; todas son humanas.

Ningan comer es animal; todo comer es un acto subsumido en una cultura®’.

Parafraseando a Quevedo y E. Cardenal, podemos decir que somos células, pero células
humanizadas. Es necesario realizar el ejercicio de intentar visualizar, desde un inicio, el rizoma
(Deleuze, 2004) de la politica en la base ética como raices que dotan de contenido para una
politica humanizante. Es preciso notar cada célula ética en la politica, como advertir, el
despliegue politico de la ética. Esta consecucion, activa y habilita institucionalmente el
horizonte ético, este es, el de produccion, reproduccion, desarrollo y proyeccion de la vida en
comunidad, ecoldgica, inclusiva, desde donde se comenzara a erigir la primera base
multifundamental del institucionalismo analéctico o anapolis.

Breve comentario sobre la ética de la liberacion

Su apertura: se trata de una introduccidn histdrica, no heleno ni eurocéntrica, en la que
se reinterpretan los sistemas éticos en la historia mundial, hasta situar la problematica de la
Modernidad dentro del sistema mundo como proceso de globalizacién que paralelamente
excluye a la mayoria de la humanidad. En la ética es muy reducido este panorama historico,
optando por detenernos en este tema en la parte politica donde es abordado con mayor
profundidad.

Hipdtesis: se trata de liberar a la filosofia del carro del poder dominador. Esto se aplica
para interpretar el proceso histérico que dard como resultado otra vision de poder que
trasciende a la modernidad y que sera trabajada con mayor detenimiento en Politica de la
liberacion.

Primera parte: Se critica a las morales formales como las de Kant, Rawls, Apel,
Habermas, desde un complejo de principios entre los que se destaca el principio material o de
contenido con pretension de universalidad, el que conjuntamente con los demas principios nos
impele al deber de producir, reproducir y desarrollar, proyectar la vida humana en comunidad.

Segunda parte: Sobre la imposibilidad de que dicho acto, institucion, sistema de
eticidad “buenos” pueda tener pretension de perfeccion acabada; se descubre en los que sufren,
en su corporalidad vulnerable, la imposibilidad de vivir (el hecho de ser excluidos). Se trata de
las victimas, al decir de Marx, Horkheimer, Benjamin, Nietzsche, Freud, Levinas. Aqui
comienza propiamente el discurso de la Etica de la Liberacion en su nivel negativo material ya
que deben poder vivir, se afirma para su nivel positivo, constructivo. En debate con la
filosofia actual, esta Etica conforma muchos principios no uno sélo, como han intentado las
éticas hasta el presente, en un grado de complejidad donde se tratan a los oponentes como
defensores de posiciones en algun sentido necesarias, pero no suficientes.

7 1bid p. 113.
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Hacia una arquitecténica

En esta parte, abordaremos los 6 momentos co-constitutivos de lo que se corresponde
con la arquitectonica anadialéctica de la ética. Es lo que denomino gran ética. Este superlativo
no es la mera expresion de un prurito grandilocuente. Al contrario, esta obra es un complejo de
elementos, resultado de 32 afios de trabajo, que a atravesado experiencias politico-sociales en
el pais®®, en el continente y en el mundo. Desde entonces hasta 1998, Dussel ha trabajado
sobre las grandes tradiciones de la historia y filosofia egipcia, helena, teoldgica, dialéctica,
hermenéutica, fenomenoldgica, pragmatica, china, etc. A la vez que ha asumido las tradiciones
del pensamiento critico-liberacionistas de América Latina (Abya Yala-ALAs**) ya establecidas.

Como sostuve anteriormente, este proceso, hasta aqui, lo ha llevado a atravesar
basicamente por tres etapas®® en donde en un primer momento predomina el necesario proceso
destructivo del horizonte metafisico totalizador de cada tradicion hegemonica y exclusora.
Aqui opera desde la fenomenologia-hermenéutica-dialéctica critica situada (prisma critico). En
un segundo momento, predomina el proceso deconstructivo, en donde se lleva a cabo un
trabajo de colecta de lo que cada tradicion puede aportar, segun la Optica electiva del autor,
ademéas de integrar lo que del primer momento va quedando como primera recaudacion
filoséfica. No son etapas rigidas y estrictamente determinadas, sino que hay un predominio de
intencidn en el proceso que define cada una.

En América Latina, dependencia y liberacion (1972), comienza un trabajo con decidida
tendencia constructiva a través de la formulacién del método analéctico®!. En Método para
una filosofia de la liberacion. Superacion analéctica de la dialéctica hegeliana (1974), se
desarrolla plenamente el momento constructivo I, esbozado en la obra de 1972. Luego viene el
viraje marxista®?, en donde se comienza a realizar una gran labor de revisién de todo lo
recorrido hasta ese momento, perfilandose al predominio de un proceso constructivo pleno.
Entre otras cosas, logra un acceso genuino y desprejuiciado sobre la obra completa de Marx,
desde Marx y situadndolo en la propia Orbita y planicie histérica latinoamericana y periférica
mundial, a la vez de lograr subsumirlo en el horizonte analéctico, que nuestro filésofo concibe
como momento de mayor alteridad del método de la praxis dialéctica. Este trabajo y Marx le
terminan de otorgar una gran confianza a nuestro autor en el dialogo y debate mundial que
emprende. Es determinante para el inicio de una arquitectdnica ética, como dijimos, el didlogo
con K-Otto Apel y luego Habermas. Asi como los debates con Ricoeur, Vattimo, Taylor,
Rorty, etc., como también la fundamental captacién del principio de factibilidad de
Hinkelammert, el horizonte pulsional de Freud, la ética de Levinas etc.

Esta multifundamental tarea es una sub-etapa del momento constructivo que he
denominado Constructivo 11°%. Esta Etica, que ha complejizado todo su trabajo previo, y que
ha arquitectonizado el horizonte analéctico (Historia-Filosofia-Historia), estd posada sobre los
hombros y hombres histéricos del propio continente y sobre grandes vertientes del
pensamiento humano, y en su intencidn critica, a la vez que critica el horizonte globalizador-
homogeneizador-uniformante del eurocentrismo, y al eurocentrismo en la mayoria de sus
fundamentos, se posiciona —desde este trabajo ingenialdgico- en un horizonte claramente
mundial, con una propuesta solida de critica y constructividad.

%8 Si tomamos como punto de partida critico, el curso dictado en Resistencia, Chaco (1966).

349 Este término lo abordo en una extensa nota al pié de pagina en el escrito sobre Haiti al final de este trabajo.

%0 yéase Bauer (2008) “Introduccion” y “Conclusion punto A”, p. 211.

%! También es una reformulacién en relacién a la analéctica de los tedlogos alemanes que hemos sabido
mencionar en nota 73 de p. 63 en Bauer 2008.

%2 Trabajado en ibid punto D) de pp. 127 a 142.

%53 Trabajado en ibid puntos F), G), H) de pp. 87 a 106.
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Dicho modelo es una opcion que previene elaborar proyectos particulares de
etnocentrismo, que reaccionan frente al eurocentrismo. Desde el estudio que he realizado, sin
duda, estamos ante un trabajo de gran envergadura, que da como resultado, a nuestro criterio,
la obra ética mas relevante del Siglo XX y lo que va del Siglo XXI. Con el caracter definido
claramente como arquitectonico liberacionista es, a su vez, un inédito en la historia del
pensamiento ético humano. Con la Politica de la Liberacion pasara otro tanto como proceso
que se complejiza alin mas en su paso de la Etica a dicha Politica®™*.

La Etica (1998) ha partido del principio material, y esto le vali6 para ser criticada como
vitalista, darwinista, materialista, etc. Segun ha expresado el autor, se corresponde con una
opcién pedagdgica de exposicion®® que nada tiene que ver con estos rétulos. Es sencillo,
ninguno de los principios opera como instancia Gltima. jEsa es una novedad! También
abordaré esta tematica en el transcurso del tratamiento de la Politica Il. De acuerdo a las
advertencias hechas, optaré por variar el punto de partida arquitecténico ético y arrancaré con
el principio formal, sin que haya de mi parte ninguna intencion formalista ni materialista o
meramente practica encubierta. De acuerdo a las aclaraciones realizadas, es una forma de
variar la dindmica y de dinamizar el proceso. Si el materialismo es fetichizado en un
formalismo exclusor y, a su vez, el formalismo ha sido constituido como un prisma
distorsionante desvinculando, por ejemplo, la practica social de estas dimensiones constitutivas
que la reducen a mera practica, entonces, desde donde se parta, con caracter de integracién, nos
conducird por los tres momentos intencionales necesarios (destructivo, deconstructivo,
constructivo), presentes en todo el proyecto de trabajo, y a través de los seis principios de la
arquitectonica ética, reportando especificidades, distincion, semejanza y relacion entre dichos
principios tendientes a una formulacion politica factible.

Esfera formal

Para el portico de esta esfera plantearé: a) Introduccion; b) La arquitectdnica de la ética
de la liberacién como arquitectonica invertida; c) El criterio de validez y el principio moral
formal universal; c.1) Criterio intersubjetivo de validez; c.2) Principio moral universal de
validez; ¢.3) La aplicacion del principio de validez moral; d) Voz ética; €) Un caso practico de
Voz éthica: Franz Fanon y la Sociologia de la liberacion.

a) Introduccion

“Esta es una ética de la vida™>*®. La participacion de todos cierra el circulo de
resguardo de la vida comunitaria. El individuo se encuentra contenido, comprendido. La
dimensién racional, como relacién ética, conoce de esta co-constitutividad esencial®*’ en la

%4 La Politica de la Liberacion es otra etapa clara y precisamente definida del momento constructivo que he
denominado Constructividad I11. Lo que ain no era posible precisar de este 111 momento, en mi anterior trabajo,
era la estructura “dltima” de dicha constructividad, debido a que todavia no habia aparecido Politica de la
Liberacion y debido a que muchas de sus lineas estaban siendo trazadas por el autor en obras preparatorias
previas, como otras sélo formaban parte de la intuicién. Ahora podemos determinar, de la Constructividad I11, a su
vez, tres estaciones: Politica | (historias mundial y critica); Politica Il (filosofia analéctica, arquitectonica
politica); Politica Il (historia de praxis critica). Esto es lo que trataremos luego del abordaje ético que nos prepara
de manera adecuada para introducirnos en la Politica.

%55 Véase Dussel, E.: Politica de la Liberacion. Arquitecténica, Vol. Il, Editorial Trotta, Madrid, 2008, p. 383.

%6 Dussel, E.: Etica de la Liberacion en la Edad de la Globalizacién y de la Exclusion. Editorial Trotta, Madrid,
1998, [114] p. 167.

%7 Este término alude a un compromiso ético, no ontoldgico de una entelequia particular que haya que afirmar. La
idea no es eliminar términos, sino resemantizarlos, reutilizandolos.
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vida humana. La comunicacion lingiistica viene posibilitada por una convivencia constitutiva
de esta dimension. Luego, la argumentacion racional es una nueva astucia de la vida. Dentro de
este contexto si la voz es ethica y no meramente moral, tenderd a producir, reproducir y
desarrollar, proyectar la comunicacion comunitaria en pos de aumentar la vida comunitaria
concreta. Ambos puntos son necesarios pero no suficientes por si mismos. Ninguno es ultima
instancia del otro sino sélo en su esfera. En el cruce (nodo, a lo M. Castells) se trata de una
relacionalidad para la vida. Si la voz es meramente moral, encubre esta relacion, se pone
(positum) como Unica y ultima instancia, fetichiza el cruce de esferas y reduce la comunidad a
un desarrollo linglistico como a un mero reservorio econdmico escindido de lo ético,
conceptualizado como meros recursos humanos. Se trata de desfondar este fundamentalismo
(irracional-racional) para recuperar la dimension racional relacional para la vida, en donde lo
irracional que escinde es reducido al minimo. Abordaremos la posibilidad de esta reduccién, en
su dimension politica, en el desarrollo de la Politica Il, y el concepto de voz-ética en el
transcurso de esta parte.

A su vez, la moral moderna ha aportado los procedimientos de la moral formal para
obtener validez intersubjetiva, o las condiciones de pretension de validez o universalidad. El
aspecto formal de la moral funda, en relacion al criterio de validez, el principio procedimental
de universalidad intersubjetiva extensivo, amplificado, del consenso moral, mientras que el
aspecto material o de contenido de la ética se delimita por el criterio de verdad practica como
universalidad intensiva fundada en el principio material de la ética. Al integrar el momento de
factibilidad, los tres principios sin uUltima instancia posibilitan la articulacion y la relacion
simétrica. Si uno fuera la Gltima instancia de los demas, no hay articulacién ni relacion
simétrica, sino relacion asimétrica. Con la articulacion simétrica se logra una unidad compleja,
en la que cada uno co-constituye al otro formando lo que se puede llamar norma, accion, praxis
o las estructuras del sujeto éticamente bueno del institucionalismo analéctico. “El aspecto
formal, del que tratamos en este capitulo, consiste en la cuestion clasica de la aplicacion, de la
mediacion o de la subsuncion del momento material”**®,

b) La arquitectonica de la ética de la liberacion como una arquitecténica invertida

En este apartado trataremos de la moral trascendental de I. Kant, desde la perspectiva
de la ética de la liberacion, teniendo en cuenta para la misma, lo dicho hasta aqui. También es
preciso considerar, lo que la ética de la liberacion viene realizando como dindmica interna, en
su trabajo simultdneo de critica, deconstruccion y propuesta. Por ejemplo, mientras expone
filésofos europeos los va criticando en sus fundamentos, tamizando lo que de ellos considera
que puede quedar, para proyectarse de la critica ética, como primeros momentos destructivos-
deconstructivo, a una é€tica critica como un tercer momento constructivo-positivo por
excelencia, integrado en la 6rbita-horizonte relacional de praxis-teoria-praxis.

Esta exposicion nos resulta conveniente en este momento del trabajo porgque nos otorga,
luego del recorrido hecho por el método ana-léctico, una vision estructural, epocal y una
reflexion acerca de esta propuesta liberacionista, que pervive de la visién Kantiana, mas alla de
la critica histdrica y fundamental que dicha ética de la liberacion le propicia. Nos resulta claro
gue aunque la arquitectonica dusseliana es diametralmente distinta y opuesta a la
arquitectonica kantiana, ésta pervive en aquella como condicién de posibilidad arquitecténica.
No vemos en esto una mera deuda, o el sindrome de la dependencia, sino un paso l6gico para
un cambio de época. El pensamiento eurocentrico paso del logos al ego valiéndose de aquellas

%8 |bid p. 167.
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estructuras, y en este caso se trata de pasar del ego a la vida, a la comunidad de un nos-otros,
VOS-0tros.

Ademas, nos permite aclarar de forma ya méas concisa, la actitud liberacionista del
filésofo argentino, donde no se propuso una metodologia critica meramente negativa como
tampoco una argumentacion ad hominen impulsada por un simple antieuropeismo
anticolonizador. Dussel se propuso un dialogo con la filosofia europea, que luego hara
extensivo y sera mundial, desde donde superarla. Su metodologia puede ser sintetizada de la
siguiente manera, con Kant, mas alla de Kant al igual que con Heidegger, Habermas y otros.
Una vez realizada la critica histérica y fundamental, a dichos filésofos, se ocupa de dialogar
con lo que de estos autores puede llegar a quedar como punto firme de comunicacion y aporte
para el planteo ético que se propone.

Veamos pues que nos dice Dussel acerca del tema. Recordemos que Descartes elabord
el primer manifiesto epistemoldgico de la modernidad, pero que no se ocupéd de desarrollar una
moral, no superando en cambio una moral provisional como lo sefiala, por ejemplo, en el
Discurso del método. Para Dussel, Kant guarda la importancia de desarrollar una moral
moderna arquitectonizada hacia una intencion de validez intersubjetiva, como critica al
solipsismo cartesiano segun le significa al filésofo de Konigsberg. Esto implica para Dussel
una clara vision de no retroceso a la mirada ingenua de griegos y medievales, ya que se
descentra el &mbito univoco. A su vez este es un importante aspecto moderno, contemporaneo,
eurocéntrico en E. Dussel. La vision realista heleno-teoldgica (Ser-Dios) no es ingenua, Sino
metddica. En realidad para Kant todo lo previo a la modernidad es ingenuo, por lo tanto, lo es
Aristoteles y el mundo Maya. Tampoco se quiere sugerir aqui el simplismo reductor de que
debido a esta observacion se rotule la propuesta dusseliana de kantiano a secas, ya que cayendo
en semejante simplismo se puede tachar de kantiano al mismo Marx que pivotea entre Kant y
Hegel, pero nos resulta claro que Marx no es Kant ni Hegel.

La modernidad como época influye a estos filosofos, como a Dussel inclusive, por ser
un pensador de la periferia en version criolla-mestiza y fuertemente europeizada en sus inicios.
Es afectado fuertemente por el eurocentrismo en sus primeros afios de formacién, hasta que
comienza ha realizar un proceso conciente de autocritica y concientizacion, para expresarnos
con Freire. Desde su viaje por Europa, en busca de la “alta” cultura, realizara sucesivos virajes,
que hemos sabido desarrollar al lo largo de nuestro trabajo®*°. Ahora, su tematica racional-
emocional-histdrica serd la critica al eurocentrismo en su voluntad eurocéntrica, aculturadora.
El eurocentrismo, hasta ahora, no ha podido ocuparse cientificamente de este tema de manera
estructural, arquitectonica y sistematica, ya que es este eurocentrismo el que ha sumergido a la
mayoria de la humanidad en la pobreza, debiendo partir desde este punto de inicio para poder
emprender dicha tarea con intencidn de alternativas positivas, constructivas e inclusivistas.

Introduciéndonos en el tema, para Dussel la moral kantiana es la moral moderna por
excelencia, sintesis de diversas tradiciones, como el racionalismo y romanticismo francés y el
empirismo ingles, en realizacion de un proceso de simplificacion en el “managment del
sistema-mundo™®. Luego, Dussel realiza una pequefia caracterizacion histérica-econémica de
Koenigsberg, 1o que sugiere atencion y ain mas investigacion, ya que por mas aislado que el
filésofo esté, esta siempre parado en una cultura en la que emergid, que en este caso es de
horizonte eurocentrista. Koenigsberg fué una ciudad de la Hansa mercantil, la cual se
encontraba integrada en el sistema baltico y del Mar del Norte desde la Edad Media. Habia en

%9 Abordado en Bauer, 2008. En la década del setenta pretendié desarrollar una ética ontoldégica desde Heidegger
“y comprendi que era imposible” véase Dussel, E.: La Etica de la Liberacion ante el desafio de Apel, Taylor y
Vattimo, con respuesta critica e inédita de K.-O. Apel. UAEM, 1998, p. 170. Es un proceso de autocritica, de
deseurocentrizacion de nuestro autor que él mismo expone de manera sintética en “3.2 Pretension de mundialidad
y la intuicion fundamental de la cuestion de la dependencia” en ibid.

%0 Op. cit. p. 169.
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la cuidad un fuerte pietismo que exigia la realizacion terrestre a través de la praxis del Reino de
Dios y que a su vez todavia se encontraba la influencia del ascetismo calvinista.

Dussel sostiene que sera la moral Kantiana la mejor articulada a este contexto descrito,
en “(...) una moral que negando las inclinaciones se apoya en la virtud y el cumplimiento del
puro deber, y que deja a Dios, después de la muerte, el pago en felicidad de lo merecido pero
no gozado (...)”**. Esto no pasa de ser una simple observacién nos dice Dussel®®. Es todo el
tema de la moral racional, de la fe racional pura. Todo esto se da dentro del marco de una etapa
transitoria que se sitda en 1770 cuando Kant propone las hipétesis de la moral formal moderna
escindiéndola de una Etica material del bien. La ética de la liberacion, a mas de dos centurias,
reflexiona sobre la necesidad de reestablecer la unidad o articulacion de ambos niveles, el ético
y el material, econdmico como lo méas material del nivel préctico, iniciado por Adam Smith en
1764, en una suerte de filosofia de la economia y de la ciencia econdémica-politica.

En el desarrollo del método ana-léctico arquitecténico, ambos niveles, para la ética de
la liberacidn son necesarios integrarlos a una vision critica de la historia, como a una orbita-
horizonte histérico-cultural asumido, concientizado como propio. Rousseau y los empiristas
despertaron a Kant del vacio suefio racionalista, pero Kant no integro el aspecto material
emotivo, sensible de la ética, ya que incluso los mismos empiristas realizaron una reduccion de
los sentimientos morales.

Dussel sostiene que Kant no desarrollo nociones para articular el momento racional con
los sentimientos y la sensibilidad humana, tampoco propicio una adecuada vinculacién entre el
nivel ontoldgico e histérico-cultural, ni tampoco con la vida de cada sujeto humano en general.
Lo que Dussel piensa es gque estos pasos si estan logrados desde la meta-fisica de la alteridad
con el concepto del Otro (otros) o exterioridad que desarrolla. Por ejemplo, las articulaciones
aludidas, de una cultura ante otra, de la mujer ante el vardn, del hijo ante los padres y
podriamos agregar de los abuelos ante la familia nueva, de un oficio ante otro, de un
profesional ante otro, de un individuo ante la comunidad etc. permiten a avanzar hacia un
mundo integrado, no sustancialmente escindido.

Kant si bien combatié el solipsismo cartesiano tenia igualmente incorporado como
ultimo horizonte la concepcion dualista de negacion del cuerpo, o afirmacién del cuerpo pero
como maquina lo que es negarlo como sensibilidad positiva, de vida. Se lo negaba como
irracionalidad y por ello con inclinacion natural hacia el egoismo. Los sentimientos o apetitos
que provenian del cuerpo eran igualmente irracionales y con inclinacion natural al egoismo,
por tal motivo, Kant no los pudo integrar nunca con plenitud en el horizonte racionalista de la

%1 1bid p. 170.

%2 Nos comenta Dussel que esta moral de la resignacién habia sido de interés en sus estudios desde la época de la
Universidad Nacional de Cuyo en 1952. Le Ilamo la atencion en su peor sentido ya que alentaba a los no-felices a
no despertar. Y por esta época nos puede decir Dussel después de su giro, que Marx se encargara de mostrar
después que el plusvalor (plusvida objetivada no recuperada por el obrero) es minus-felicidad (vida objetivada no
recuperada, no pagada, robada: <Este proceso de realizacion es a la par el proceso de desrealizacion del trabajo. El
trabajo pone objetivamente algo, pero pone esta objetividad como su propio no ser (Nichtsein) o como ser de su
no ser: el capital; Grundrisse; Marx, 1974, 357-358; |, 414-415). Es la infelicidad que Kant justifica moralmente.
Kant no tenia conciencia de esto. Su éxito no consisti6 solo en la argumentacion meramente académica sino que
funcionard perfectamente a favor del capital en un mundo obrero explotado, y porque explotado no-feliz. Esto hoy
es un fenémeno global, planetario. Esta moral sirve para exigir a los pobres y explotados ser virtuosos y pacificos
con lo cual ganaran un lugar en el Reino de Dios, nos sugiere leer el libro 11, Cap. IV y V, de la critica de la razon
practica y explica que no tiene relevancia moral ser feliz o infeliz. De esta forma es sencillo exigirle al explotado
que tenga hasta buena cara y conducta cuando protesta, asi mantiene y no atenta contra el “orden social” que en
realidad lo explota, atentando contra ellos. Por eso desde la Etica de la Liberacion se intenta, por el contrario,
mostrar que la infelicidad del pobre, del explotado, de la mujer reprimida por el machismo, etc., es efecto de un
acto injusto, perverso, éticamente malo, patoldgico. La negacion de la felicidad en el dominado es criterio ético
critico. (Véase ibid nota 29 de pp. 217-218).
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vida perfecta®®. Dussel sefiala que desde esta concepcion el cuerpo es una mera maquina, una
mera res extensa, totalmente extrafia al alma y cita a Kant:

El alma humana deberia ser mirada como ligada en la vida presente a dos mundos
(zweien Welter) a la vez: de estos mundos, en tanto que forma con el cuerpo una
unidad personal, no siente sino el mundo de los espiritus (als ein Glied der Geiterwelt)
(sin cuerpo) recibe y propaga las puras influencias de las naturalezas inmateriales
(Kant, Traume eines Geistersehers 1766, A 36; Kant, 1968, 11, 940.)%*,

Y por otro lado Dussel nos dice que:

Este dualismo que Kant aplicara a la ética, en cuanto que las maximas no deben tener
motivos empiricos o patoldgicos se articula posteriormente a la negacion de la razén
practico-material, reemplazada por una razén instrumental que se ocupard del manejo
técnico, tecnolégico (la ética desaparecera ante una razn more geométrica) de la
Critica del Juicio®®.

Por un lado, Kant queda apresado en el dualismo como hemos sefialado y por otro lado
establece un monismo negativo al identificar la carnalidad humana sensible con la negatividad
histérica como tal, emergentes de unas coordenadas temporo-espaciales particulares. Incluso
cuando continda la reflexion al interior de Europa buscando elementos que apoyen su tesis,
Dussel sefiala que el mismo Heidegger a percibido esta supresion simplificadora de la
complejidad de la vida, con el intento de recuperarla a través el planteo de la Voluntad de
Poder de la critica esbozada por Nietszche, y posteriormente a su manera por la biopolitica
(microfisica del poder) de Foucault.

Y mas adelante con caracter sintético y proyectivo, con respecto a la critica de la
simplificacion aludida, afirma Dussel:

La <racionalizacion> de la vida politica (burocratizacion), de la empresa capitalista
(administracién), de la vida cotidiana (ascetismo calvinista o puritano), la
descorporalizacion de la subjetividad (con sus efectos alienantes tanto del trabajo vivo
-criticado por Marx- como en sus pulsiones -analizado por Freud-), la no-eticidad de
toda gestion econdmica o politica (entendida sélo como ingenieria técnica), la
supresion de la razén préactico comunicativa reemplazada por la razén instrumental, la
individualidad solipcista que niega la comunidad, etc., son ejemplos de diversos
momentos negados por la indicada simplificacion formal de sistemas aparentemente
necesarios para una <gestién> de la <centralidad> del sistema-mundo que Europa se

vio abocada perentoriamente a efectuar®®.

De esta manera sensible Dussel ha identificado de manera particular y extensiva la
simplificacion kantiana. Dando un paso mas, a la Etica de la Liberacion le interesa en su

%3 |os racionalistas habian perdido la dimensién de la materialidad como corporalidad. La ética metafisica de la
perfeccion (Vollkommenheit) racionalista, a la que Kant se referia estaba ya descorporalizada, abandonando como
irracionales los sentimientos sensibles, bajos, burdos, animales etc. El criterio material de la vida humana, que
puede aunar la vida buena (como perfeccidn historica) con las tendencias (emociones, afectos, placer, felicidad)
en una comprension antropoldgica unitaria universal (como la considera la neurobiologia actual en un Damasio
por ejemplo, también la propuesta de Marx desde los manuscritos de 1844, la inteligencia-sentiente o los sentidos-
inteligentes de Zubiri, la fenomenologia de la percepcion de M. Merleau-Ponty etc.) nos permitiria tener otra idea
de perfeccion y otra articulacion con los sentimientos que era imposible para Kant (y posteriormente en Rawls,
Apel, Habermas etc.) y la ética meramente material, en ibid nota 33 de p. 218.

%% |bid p. 61.

%% |bid p. 61.

%6 |bid pp. 61-62.
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estudio sobre Kant, que éste tuvo, dentro de todo, conciencia explicita de la necesidad de
articular lo formal con lo material, pero tal iniciativa no sera llevada a cabo con seguridad, ya
que, como se ha venido diciendo, lo material ha quedado definido de manera ambigua-
reductiva, refiriendose casi exclusivamente a los sentimientos como inclinaciones irracionales,
meramente negativas derivadas de la maquinaria corporal, desprovista de racionalidad por si
misma, siendo en cambio racionalizable, matematizable s6lo como res extensa. Aqui es donde
la Etica de la Liberacion se separa de Kant, para pasar a construir con intencion universal y
racionalmente el nivel material en una suerte de arquitectonica invertida.

Desde aqui se establece que para Kant el nivel empirico, practico material se referira a
lo caprichoso, a lo egoista, a lo meramente corporal y particular como sinénimo de lo
patoldgico, y nunca a lo universal que puede ser el criterio para determinar a priori lo bueno o
lo malo. Comenta Dussel que ya en 1770 Kant, bosquejaba el nivel trascendental como una
manera de superar el dilema errado entre racionalismo y empirismo. Luego Dussel hace un
rapido repaso para llegar sucintamente a la Fundamentacion de 1785, y dice que lo empirico,
moral, material, son lo material. Lo puro, lo metddico, el procedimiento creador es lo formal a
priori*®’.

Cita Dussel:

Todo conocimiento racional (Vernunfterkenntnis) o es material (material)®® y

considera algun objeto, o es formal (formal) y se ocupa tan solo de la forma del

entendimiento y de la razén misma (Grundlegung der Metaphysik der Sitten, BA IlI;
Kant, 1968, VI, 11.)*®.

Después de este sucinto paso por 1785, se introduce de lleno en 1788, ya que en la
Critica de la Razon Préctica, descarta definitivamente todo posible principio material de
validez moral:

Todas las inclinaciones (Neigungen) conjuntamente (que sin duda pueden reunirse
también en un sistema aceptable y cuya satisfaccion se denomina entonces la felicidad
propia) constituyen el egoismo (solipcismus). (Kritik der praktischen Vernunft, A 29;
Kant, 1968, VI, 193.)°".

7 , . . .. e .
%7 En esta época escribe: “Los principios morales supremos de los juicios morales son, es verdad, racionales, pero

son s6lo principia formalia. No determinan ningin propésito; por tanto, en concreto principia materialia ocurren
de esta forma” (Handschriftlicher Nachalss, VI; Kant, 1904, X1X, 120) (En ibid nota 44 de p.218).

%8 E| cuerpo en este sentido es material (en aleman con <a>: contenido Gltimo). Véase Op. cit. nota 42, p. 218.
incluso agregaria lo que Dussel sostiene en la nota 283 op. cit. de la p. 161 con respecto a que Marx conoce la
diferencia entre material (con <a>: Inhalt) y materiell (con <e>), y de acd Dussel nos deriva, por ejemplo a los
manuscritos del 44 en los que escribe: “(...) de su riqueza y su miseria espiritual y material (materiell), todo el
material (material) para esta formacion (...)” (Marx, 1956, t. 1, 542; trad. cast., 150-151). En el primer caso es
materia fisica; en el segundo caso, contenido. Todo esto no es un tema menor para la Etica de la Liberacion ya que
le interesa el concepto en su segundo caso, como contenido, ya que es una ética de contenido, desde donde Marx
sera asumido con total provecho en esta ética luego del viraje del autor con respecto a Marx para despertar del
suefio, aunque critico situado, fenomenolégico-hermenéutico. Sostenemos que no es un tema menor ya que forma
parte de una de las tesis que atraviesa toda la obra citada, expuesta como tesis 10 en el apéndice | de pp. 621-622,
en la cual expone que Material (con <a>) en alemén significa <material>, como contenido (Inhalt) opuesto a
formal; en cambio Materiell (con <e>) significa <material> como materia fisica, opuesto a, por ejemplo, mental o
espiritual. El materialismo de Marx obviamente, nos dice Dussel, es material con <a>, ya que su problematica es
la de una ética de contenido, y no del materialismo de la naturaleza de Engels, o del estalinismo posterior, al que
nunca nombro asi ni dedicd pagina alguna significativa (esto puede verse en Dussel, 1985, 36-37).

%9 |hid p. 172.

370 |hid p. 172.
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Lo que le preocupa entonces a la Etica de la Liberaciéon “es como desarrollar (...) todo
el campo de la validez universal formal”*"!. Kant se ha movido en el 4mbito formal de una
manera nueva a todo su precedente europeo, y de ello “la Etica de la Liberacion tiene mucho
que aprender”’2. Lo que esta Etica le sefiala a Kant, es su grave error de pretender realizar su
desarrollo a partir de un s6lo y Unico principio, y critica esta intenciébn como una pretension
ilusoria en la cual ademas siguen cayendo muchos escritos éticos y morales actuales. Desde la
Etica de la liberacion se insiste en que no se pude construir una Etica con un solo principio, ya
que por mas que sea un principio necesario no sera jamas suficiente por si sélo.

Escribe Dussel: “solo es suficiente un plexo arquitectonicamente bien trabajado de
principios, cada uno de ellos necesario pero no unico (...) Kant por el contrario escribe: ‘El
imperativo categdrico es, pues, Unico (Geundlegung der Metaphysik der Sitten, BA 80; Kant,
1968; VI, 69-70)"%%. Dice Dussel que toda la moral se inicia por la fundamentacién de este
principio, y aunque se ocupa del bien (Gute), se va a ocupar sobre todo de la validez
(Gultigkeit), del procedimiento que necesariamente debe cumplirse para que la maxima llegue
a <valer> (gesten). Luego de que esta postura moral negard lo material como contenido,
sostiene Dussel con decision, la exigencia ahora se trata de comenzar el discurso a partir del
principio practico, imponiendo asi al formalismo posterior, hasta nuestros dias, su
arquitectonica invertida.

Dicha arquitectonica consiste, en que al haber de-construido el andamio, en el cual Kant
se paraba para ver, alejando de esa manera, su oido de la voz-ética del otro en las “alturas” de
su formalismo, sin embargo no desaparecen sus piezas Utiles, ya que igualmente sostendran el
desarrollo formal de su discurso en muchos momentos materiales. Recordemos que si tuvo en
su preocupacion inicial la articulacion de lo formal y lo material pero que se resolvio
fundamentalmente sobre lo formal. En lo formal quedan sumergidos los principios de, por
ejemplo, la dignidad de la persona, el reino de los fines, el sentido comun que permite juzgar
como bueno todo acto para el procedimiento de generalizacion de la maxima etc.

Ahora interesa el nivel material, porque alli es producida, inventada, desplazada,
provocada, desposeida, violada y asesinada la victima. Asi el nivel material es construido, por
Dussel, con una arquitectdnica invertida positiva auténoma®’*. De esta forma Dussel devela el
encubrimiento del criterio material de la vida humana, para poder conocer el principio practico
material y sus imperativos. Kant no realizd un trabajo similar, por eso no propuso “un
conocimiento o una racionalidad propia del orden material o de contenido como verdad
universal anterior (0 al menos codeterminante) al principio formal de universalidad
intersubjetiva”375.

Para concluir, es cierto que Kant piensa en la practica, para brindarle un procedimiento
universal, pero la concibe desde lo formal, gran columna del eurocentrismo. Ahora se trata de
arquitectonizar el nivel material para que, por ejemplo, la dignidad de la persona sea factible,
concreta, historica, y de esta manera tienda a la realizacién comunitaria y no solo a nivel de
meros sujetos “ilustrados” en una sociedad ideal-moral-formal, en wuna sociedad
unidimensional, meramente capitalista.

1 |hid p. 172.

72 |pid p. 172.

73 |bid nota 48 de p. 219.

374 Cf. nota 49 en ibid p. 219.
375 \éase nota 50 en ibid p. 219.
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c) El criterio de validez y el principio moral formal universal

La funcion ética de la norma bésica de la moral formal es la de fundamentar y aplicar
en concreto las normas, juicios éticos, decisiones, enunciados normativos o diversos momentos
de la ética material. Con el cumplimiento de la norma bésica de la moral formal, las decisiones
éticas adquieren validez comunitaria universal.

c.1) Criterio intersubjetivo de validez

Es preciso partir del criterio intersubjetivo de validez, ya que es necesario distinguir la
problematica de la validez de la cuestion de la verdad. El concepto de validez nos remite
directamente a la intersubjetividad, a la aceptabilidad de los otros participantes de la
comunidad de lo sostenido como verdadero diciendo relacion al acuerdo intersubjetivo posible.
El concepto de verdad, se refiere a la realidad desde una instancia-posicion monoldgica
subjetiva, que es a su vez constitutivamente comunitaria como realidad compartida con otros
en la comunidad de vida, es decir, como realidad “siempre mediada intersubjetiva y
lingtifsticamente™"®.

El concepto de validez intersubjetivo gana en precisién y contenido si no se niega el
nivel universal material. La validez es fruto del proceso de intentar llegar a que sea aceptado
intersubjetivamente lo tenido monoldgica o comunitariamente por verdadero. Lo verdadero es
fruto del proceso monoldgico-comunitario, con referencia a lo real desde la intersubjetividad.
En la validez como consensualidad o formalidad del discurso, el argumento es aceptado bajo
acuerdo y consenso. El criterio de intersubjetividad es por el cual la consensualidad alcanza,
desde la verdad, el argumento, siendo esto imposible sin la previa consensualidad.

Mientras la comunidad es el todo concreto de los sujetos, la intersubjetividad es el
modo abstracto en que los sujetos son comunitarios, constituyéndose desde la subjetividad
cerebral, linguistica, historica, real, con los otros. Por otro lado, se puede acceder monoldgica o
comunitariamente, a lo real desde una intrinseca subjetividad, porque ésta se asienta en un
horizonte previo o un a priori®’’ intersubjetivo. Este horizonte no garantiza verdades
inmutables sino que, por el contrario, la caracteristica de su movilidad en plena dindmica, hace
variar la diversidad de lo que se capta. De alli que el proceso de los consensos vaya rotando,
por aprendizaje, virtud o defecto, esto es, lo que en una instancia se nego, en otra etapa pasa a
ser momento de nuevo consenso. Es la constitucion intersubjetiva del individuo, la que va
fijando como punto de partida lo que se capta como verdad consensual. Por ejemplo, ciertos
sectores de la izquierda militante y ortodoxa negaron la conciencia aborigen, afroamericana y
cristiana; otro tanto pasé previamente con el criollocentrismo, como con el indigenismo o
indigenocentrismo, afrocentrismo y la cristiandad. Hoy estamos asistiendo a la formacion de
un nuevo proceso consensual ampliado, de base intersubjetiva, en donde los diversos sujetos
culturales comienzan a confluir, no sin menores e intensas divergencias.

Es necesario precisar la distincion entre lo monologico y lo solipcista. Lo monoldgico
es una etapa necesaria, aunque no suficiente por si misma. Es lo consistente en que cada sujeto
cultural (monoldgico) capta el fondo intersubjetivo en el que puede reunirse con acuerdos-
desacuerdos, uniones-desuniones, visiones-divisiones. De esta manera lo monoldgico
comunitario no es solipcista. Lo solipcista es un monologismo anti-intersubjetivo. La egologia

376 \/éase nota 269 p. 230 en ibid p. 204.

37 Recordemos que este término en Dussel no remite a una esencia inmutable sino a una experiencia previa y
posibilitante de otras experiencias como en este caso es la subjetividad comunitaria. Es conservado el término a
priori pero su contenido es transformado. Esta es una metodologia que tiene nuestro filésofo de no des-hacerse de
términos que poseen una carga esencialista sino de resignificarlos manteniendo la riqueza del lenguaje.

106



burguesa, o teo-egoismo de la cristiandad, son paradigmas de este monologismo. Otro tanto
sucede con el criollismo, aunque con mas matices, que no vienen al caso tratar. Los demas
sujetos, aunque no solipcistas, si se restringieron a una intersubjetividad reducida de cufio
étnico (etnocéntrico), que levemente estd siendo modificada por una base intersubjetiva
ampliada que posibilita el encuentro.

Dentro de la l6gica consenso-disenso que se sigue de suyo, el disenso prueba
posibilidad de preexistencia del consenso intersubjetivo, y el horizonte intersubjetivo como tal.
El que disiente puede generar consenso en torno a su diferencia y hacer rotar el proceso del
consenso de manera cuasi instantnea, o sentar precedente para una rotacion en otra etapa. De
manera intersubjetiva, formal-procedimentalmente hablando, no hay verdad en sentido pleno,
ante festum, sin previa validez, porque la existencia en forma de acuerdos intersubjetivos de los
temas a verificar es condicion absoluta de su posibilidad; in festum con el horizonte de la
dialogicidad en la produccion intrinseca de argumentos nuevos para un proceso veritativo
constante, ya que en esto consiste el caracter cersioratorio del consenso; post festum sin la
aceptabilidad intersubjetiva que permite nuevos progresos veritativos.

De todo lo dicho hasta aqui, se sigue de suyo que, tanto la validez y la verdad son
finitas, historicas, falibles, falsables y validables. Especie de juegos de lenguaje, a lo
Wittgenstein, que se crean y recrean. Inversamente proporcional en su contenido material, no
hay validez sin verdad, ante festum con el nuevo contenido de verdad captado es lo que mueve
a invalidar un antiguo acuerdo. Es en lo que consiste el disenso, camino a intentar la nueva
aceptacion intersubjetiva. “El disenso del descubridor, como aceptacion de lo verdadero como
lo no valido ante festum tiene que ver formalmente con la validez y no con la verdad. El
disenso es a la validez como la hipétesis no-verificada (pero intuida como verdadera) a la
verdad; lo probado como invéalido (lo no-valido porque es rechazado después de realizar un
argumento probatorio exitoso) es equivalente a lo falso, pero no idéntico.

“Falsar no es invalidar. Pienso que Popper no contaba con esta diferencia analitica™"® ;
in festum ya que acordar no es posible sino sobre el soporte de algo que, en este caso es lo
tenido por verdadero, que es lo que le da la fuerza probatoria al argumento que produce la
aceptacion intersubjetiva; post festum desde el contenido verdadero, validado, puede darse
historicamente en la memoria de una comunidad de comunicacion cotidiana, cientifica, etc.
Entonces, en formulaciones estrictas no hay validez sin pretension de verdad y no hay verdad
en sentido pleno sin pretension de validez. Como dijimos y podemos agregar: verdad, como
determinacion material de contenido “como referencia a la realidad, sea como fuere que se la
defina™*®®; validez, como determinacién formal o intersubjetiva, como referencia a la
comunidad.

Finalizando este punto, el criterio de validez intersubjetivo posee asi una doble
indicacion: es un instrumento de verificacion, y es otro de validacion. Marx se hace presente al
sostener que uno es el orden de investigacion y otro de exposicién. Verdad y validez se siguen
de ello. El criterio de validez, en sentido ain abstracto, es la pretension de alcanzar la
intersubjetividad con enunciados veritativos logrados de acuerdos racionalizados por la
comunidad. En el transcurso del desarrollo de esta parte, abordaremos la conjuncion entre el
criterio de validez moral intersubjetivo, el criterio de verdad practica y el criterio de
factibilidad, que siendo conjugados y subsumidos en los principios éticos morales, pasaran a
constituir la eticidad o el bien.

378 la

378 Cf. nota 272, p. 230.
39 |bid nota 276, p. 230.
%80 |hid p. 205.
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¢.2) Principio moral universal de validez

Dussel esta de acuerdo con la ética del discurso, en este aspecto atinente a la diferencia
entre enunciados meramente descriptivo o asertoricos y los normativos, pero a su vez propone
una nueva distincion interna entre enunciados normativos materiales y morales formales. El
primero se refiere a la pretension de verdad préactica y el segundo a la pretension de validez
moral. El universalismo que aun incuba Wellmer no le permitird aceptar esta distincion. La
verdad practica en sentido estricto —y no s6lo como rectitud normativa (Habermas)- se refiere a
un ethos cultural concreto, ya que el principio material ético posee indefectiblemente un
arraigamiento cultural historico. En este caso, los enunciados normativos a su vez, pueden
tener pretension de rectitud, siendo enunciados valorativos con referencia a las instituciones y
a los valores de una cultura y, a la vez, poseer desde adentro de ambos y como principio
critico interno, pretension de verdad practica. De verdad, en cuanto a su contenido, y de
practica, en cuanto mediacion para la produccion, reproduccion y desarrollo, proyeccion, de la
vida humana en comunidad.

Por el contrario, una economia neoliberal a lo F. von Hayek no permite la vida de los
gque no pueden competir en el mercado capitalista®. Esta verdad practica tiene que
diferenciarse de la verdad analitica de enunciados descriptivos de objetos fisicos, que trata la
falacia naturalista s6lo a nivel 16gico-formal instrumental, y aun de enunciados observacionales
sobre humanos como seres naturales, porque pueden permanecer s6lo en un nivel descriptivo.
Son enunciados de tipo antropolégico en donde la antropologia filoséfica se articula con la
antropologia social, cultural, politica, econdmica, ecoldgica. Los enunciados antropolégicos
que se refieren directamente a determinaciones humanas, en funcion del desarrollo de la vida
de cada sujeto en comunidad, son los de tipo material y concreto como objeto de la razéon
préactico-material sobre los que pueden fundarse las obligaciones o exigencias éticas libres, co-
responsables, autoconscientes del cuidado de la vida.

Avanzando sobre el tema, se deben distinguir, en este caso, los enunciados normativos
con pretension practica y de rectitud, de los enunciados normativos formales o normales con
pretension de validez como tal. Tanto lo veritativo de contenido como la validez alcanzada,
poseen obligaciones o exigencias practicas: unas son éticas materiales y otras morales
discursivas o formales. Ambas son necesarias para alcanzar un contenido ético pleno en la
decision del juicio practico-normativo correcto o final que canaliza mediante la factibilidad el
acto realizativo propiamente, que puede llegar a ser bueno. Pero es preciso remarcarlo; ambos
son diferentes y no suficientes, separadamente.

Es necesario evitar las vias Habermas y meta-éticas por ser proyectos eurocéntricos
reductivos de una realidad opulenta. Habermas identifica verdad y validez, y las meta-éticas
(intuicionistas, emotivistas, analiticas) pretenden la verdad formal como la Unica vélida
(inteligibilidad con sentido). En ambos casos, se dificulta la existencia de una verdad practica,
material, real. Se trata de un argumentante full time que ha subsumido su corporalidad en la
formalidad, hegemonizando el procedimentalismo como lo Unico valido y veritativo a la vez.

Se trata de un neoliberalismo formal que, como el neoliberalismo econdmico, los que
no muestren competencias (titulos, idiomas, mundo, honores, etc.), y no puedan competir
(poder econdmico, técnico, militar) quedan fuera, excluidos, aunque aparentemente las puertas
estén abiertas, y si lo estén, en el recinto aguardan agazapados “leones” o los hombres con pie
de paloma, decia Nietzsche. Estamos entre modos de violencia econdmica, formal a su vez en
puja. “La violencia es irracional y anti-humana, no respeta la autonomia ni la igualdad del otro.
Es dicho reconocimiento del otro como igual, lo que funda la exigencia moral de deber
argumentar”382.

%81 \/éase nota 287 en ibid p. 230.
%82 |bid p. 213.

108



Dussel toma y profundiza la distincion de Wellmer respecto a las exigencias
argumentativas de verdad como contenido, y de validez como pretension procedimental de
consensualidad, a la vez que debe aceptar que la obligacion moral de argumentar se funda en el
reconocimiento del Otro sujeto argumentante como un sujeto autébnomo y de igual dignidad.
En el nivel material hay conocimiento de la verdad de los argumentos. Se trata de una
“inteligibilidad*®® material o de contenidos de una razén practico-material y tedrica. Por otro
lado, en el nivel formal de validez moral se conocen los argumentos desde la obligacion moral
contraida desde el reconocimiento ético de los sujetos éticos situados intersubjetivamente,
como momento de la razén discursiva. Es todo el reconocimiento de lo que denomino en este
nivel, como el universo (multiversidad) de la voz ética.

Del criterio de intersubjetividad, se sigue el principio de validez moral como acto del
sujeto, en este caso, en cuanto sujeto moral. El paso del criterio, al principio, se da por
fundamentacion del ejercicio de la razon préactico material, en continuidad de lo ético
originario y articulado a la discursividad pragmatica. Como resulta observable, no se trata de
una mera deduccion analitica. En la argumentacion como sujeto comunitario y para la
comunidad, la inteligibilidad de dicha argumentacién clarifica incluso la responsabilidad de las
manifestaciones como mediacién de verdad material para desarrollar la vida humana,
respetando a los otros miembros como iguales. Si somos afectados por lo que se expone para
restablecer la validez formal, se debe defender la vida, previa lucha por el reconocimiento que
implica probar formalmente habiendo reconocido como iguales a los otros argumentantes.
Entonces, los enunciados descriptivos sobre la vida de los sujetos éticos pueden desarrollarse
como enunciados normativos, conteniendo obligaciones morales que son constitutivas para
Dussel, por ser la argumentacion un acto también de otro sujeto que opera dentro de las
exigencias éticas del reconocimiento como busqueda tolerante de la aceptabilidad del otro.

Este es el proceso que nos lleva al principio moral de validez universal como principio
necesario y no suficiente, contra lo que fundamenta la ética del discurso. Para nosotros, en
cambio, es necesario despejar del principio, lo puramente formal, ampliando la
codeterminacién a la referencia de la verdad préactica y el reconocimiento presupuesto. El
principio moral formal universal es la mediacion procedimental o formal del principio ético
material, ya que debe poder aplicarse a todos los casos; esa es su pretensién®®*. No es una mera
universalidad, sino una norma universal para la aplicacion del contenido del enunciado
normativo, como verdad practica y mediacion para la vida de cada sujeto en comunidad. El
criterio de validez intersubjetivo moral se eleva a la exigencia de principio moral de aplicacion.

La ética de la liberacion ha redefinido el principio moral de validez y con ello, ha
profundizado el principio de universalidad kantiano y de la ética del discurso, ganando en
ampliacién, sin perder ningun aspecto racional, universal, positivo. En concreto, seran las
victimas (dominados-excluidos) asimétricamente situadas en la comunidad hegemonica las que
construyan una nueva simetria como una nueva comunidad de comunicaciéon consensual
historica, critica, real, corregible, etc. El tema de la imposibilidad o posibilidad de la simetria
lo abordaremos mas adelante, en Politica Il.

c¢.3) La aplicacion del principio de validez moral
La constitucion del objeto ético, que Kant llama “objeto de conocimiento practico [...]

que se convierte en real (wirklich gemacht)”*®®, ha llevado, en el caso de Dussel, a la
reconstruccion de todo el nivel material y por lo tanto, a proceder de manera distinta a Kant,

%83 |bid p. 213.
384 Cf. ibid p. 214.
35 KpV, A101; Kant, 1968, VI, 174; en ibid p. 215 de nota 313, p. 233.
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como pudimos observar anteriormente. Esta tarea se ve en la reconstruccion del principio
material y factico. Re-construir la materialidad es dedicarse a algo casi totalmente destruido y
que aln estd en vias de destruccion préctica y teorica. Esta es una tarea por demas intensa,
presente en toda la ética. Esto ha llevado a que mas de un critico confunda la propuesta con
algunos determinismos como los que hemos marcado arriba.

Por otro lado, la aplicacion conlleva una sintesis ética entre lo material y lo formal, en
donde dicha aplicacion del principio material se lleva a cabo por medio del principio moral
formal de validez. El principio moral de validez conlleva exigencias dednticas que lo
constituyen en un procedimiento de aplicacion de los contenidos éticos materiales que deben
distinguirse claramente de la fundamentacion tedrica. Para finalizar, en la tradicion medieval la
moralitas del acto se constituia en la relacion trascendental del acto humano con la norma-lex
que formaba dicho como bueno (bonun).

Dice Dussel, haciendo un balance referido y adjudicable al pasado helénico: “Ahora
hemos ganado mucho con respecto a esa tradicion precritica (en cuanto al nivel de la validez),
gracias a todos los aportes de la Modernidad: la materialidad o contenido dice referencia a la
realidad de la vida de cada sujeto humano universalmente (como verdad préactica); la
formalidad dice respecto a la intersubjetividad de los acuerdos libres, autbnomos y
consensuales (con validez universal) [y] toda la compleja diacronia del modo concreto a través
del cual el acto (normas, estructuras, instituciones, etc.) se llevaré a cabo...”®,

d) Voz-ética

El concepto de voz-ética lo propongo avanzando sobre lo que nos ha indicado E. Dussel
y para re-significar mi interpretacion de lo que el autor solo nombra como “escuchar la voz del
otro” o “saber-oir”. Esta voz, que hay que saber escuchar y saber oir, es una voz-ética que a la
vez que interpela al sistema, desde lo difuso o lo nitido de sus sonidos o conceptos,
fundamentalmente nos compromete, responsabiliza y solidariza en no reproducir la dialéctica
ontoldgica asimétrica del sistema.

Esta voz-ética de conciencia analéctica (critica) se diferencia de la mera voz-moral de la
conciencia burguesa de “lo mismo” que el capital en que esta moral en la apariencia es
siempre justa (formal), pero en la realidad es vacia para aquel que esta atascado en los
sufrimientos que el sistema le proporciona, ya que sélo puede interpelar desde el grito, desde
el clamor que reclama justicia. Lo difuso o nitido de los sonido, conceptos o acciones
proferidos por esta voz-ética tienen una sola direccion, la justicia y equilibrio del “trabajo-pan-
paz” con el medio natural y cultural por cambios transitorios, revolucion, o por profunda
transformacion. No reducimos el concepto de cambio, revolucion y transformacion a la
violencia, ni a la no-violencia, consideramos que las culturas, es decir cada una de ellas, son
las que deben encontrar las respuestas y los caminos de la justicia que su voz-ética reclama.

Luego de haber escuchado distintas voces, para nosotros, redefiniendo los términos, la
revolucion y el cambio tienen el significado de los distintos caminos que guardan los diversos
sentidos desde donde se instauran; no ‘una pluralidad’ que puede ser interpretada como
pluralidad de lo mismo, sino por sobre todo y sencillamente, pluralidades, siempre creativas,
dindmicas, sustantes y en creacion de alternativas al modelo de dominacion y hegemonia. jLa
Historia esta por siempre viva!

3 |hid p. 216.
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La filosofia debe ser hoy oido a la voz historica del pobre que también es ella misma, lo
que en nuestro analisis del tema, a propésito de este estudio, denominamos voz-éthica®’ del
pobre, de la victima, del pueblo, porque habla desde la racionalidad, desde la localidad de su
propio ethos o cultura convergente y divergente, y que comprometido con esa palabra es des-
blogueo y descolonizacion de la totalidad como Unica y eterna. Pretendemos reeducar un oido
gue no sea meramente bioldgico, sino ético y bioldgico-cultural, para que sea capaz, no de oir
con oidos eurocéntricos, sino, de destapar estos oidos, que en realidad, ocultan, tergiversan y
aniquilan, para escuchar efectivamente.

La voz del otro es una voz ética como hemos afirmado mas arriba, lo que implica que
en su voz estd contenida Otra cultura, Otra situacionalidad. Esta voz ética es también en
realidad una voz meta-cultural como meta-fisica de la alteridad ya que la meta-fisica no es un
pensamiento apartado; como Pirron, desde su escepticismo, le criticara a los platonicos
dogmaéticos cuando querian sostener una entidad abstracta e independiente y separada del
mundo. Ese otro (meta-fisico), que esta mas alla del perimetro que yo puedo ver, y que viene a
mostrarme un elemento que debo tener en cuenta. Este tipo de relacion es reciproco.

La meta-fisica de la alteridad es meta-cultura porque aunque trabaje a un nivel de
fundamentacion lo hace para mostrar los limites del fundamentalismo exclusor de una cultura
opresora que no se ve asi misma con suficiente claridad como limitada. También pretende
mostrar que hay muchos otros con propia voz sin necesidad de tutela ni representacion, esto es,
para afirmar que las culturas no son sumergibles a ningun fundamento. La meta-cultura
significa la diversidad cultural contenida en el planeta, que como culturas fisicas con contenido
ético e historico, se encuentran mas alla de la cultura fisica e historica particular eurocéntrica,
que se postula y se pone como Unica verdad, absorbiendo toda diversidad cultural en su
mismidad ontoldgica y opresora. Esta meta-cultura es esencial para una meta-fisica de la
alteridad ya que se mimetiza con ella en la medida de que la informa y le brinda contenido
éthico-cultural para la tan anhelada justicia critica siempre respetuosa de la voz del otro.

La voz del otro es diversa, y para escuchar la diversidad de voces, es preciso tener en
cuenta que la voz del otro es, por otro lado, pluri-religiosa, pluri-ética, pluri-atea etc. La voz
del otro ademas de ética, teoldgica y pluri-religiosa, también es fundamentalmente politica
porgue no sélo interpela desde su propia cultura y sus propios derechos al vestido, la comida,
la vivienda digna etc., sino, que también propone, actla y trabaja para que la politica no se
disocie de la ética. La voz del otro y el otro como otro es una posibilidad perenne de fusion
entre la ética y la politica, de lo contrario el doble discurso, el sistema de vida asimétrico no se
superara jamas.

De esta forma, pretendemos vincular ain més a la filosofia (y su antropologia
filoséfica) con una antropologia social y cultural para la liberacion ya que la conexién es
necesaria. Hemos avanzado en la articulacion de la filosofia con la historia ganando terreno en
la trans-disciplinariedad, que esta mas alla de la multi e interdisciplinariedad, ya que no se trata
de meras disciplinas autonomas que se “relacionan” entre si en un &mbito de lo mismo, sino,
que se trata de disciplinas que se trascienden asi mismas convirtiéndose, no en autoridades,
sino, en discipulas unas de otras. De esta forma se donan mayores aportes y se logra constituir
un lugar de construccion para un encuentro al fin, en el camino de la liberacion tan anhelada.

Por ello a través de la voz-ética-politica es posible escuchar la voz del otro que
reclama justicia, vestido, comida, vivienda digna, el poder vivir etc. por lo que esta voz, como
las demaés, es de un constitutivo ético-bioldgico primero y distinto. Asi es, por otro lado,
anticipacion y riesgo de decir lo nuevo, en un tiempo siempre relativo y cambiante en la
historia de la liberacion humana. La voz del otro, como voz-ética, no es interpretable desde la

387 Opto por escribir ética y éthica muchas veces como sinénimo, y otras empleando ética para referirme a la
ciencia ética de la liberacidn, y ethica a casos practicos o ejemplos culturales con referencia a un ethos en
particular, que apoye el horizonte liberador de la ética critica.
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totalidad del sistema hegeménico, porque no guarda relacion de fundamentacién en la com-
prension del ser-mundano, porque la voz del otro irrumpe desde mas alla del “mundo”, que es
“un mundo” subjetivo-opresor, desde el ethos del otro que es un ethos en circunstancia de
oprimido y por el cual reclama justicia. Reclama que lo dejen vivir. Al respecto podemos citar
lo siguiente:

Es el amor-de-justicia, trans-ontolégico, el que permite aceptar como verdadera su
palabra inverificada. Este acto de la racionalidad histérica es el supremamente racional
y la muestra de la plenitud del espiritu humano: ser capaz de juzgarse por la palabra
creida es, un acto creador que camina por sobre el horizonte del todo y avanza sobre la
palabra del otro en lo nuevo®®,

La altura del espiritu humano al que aludimos, es justamente que, en este caso
particular, el europeo pueda ver y escuchar que el otro como mayoria historica reclama poder
vivir, agua, pan, trabajo liberador, vestido, techo, justicia etc. La voz del otro como pro-yecto
para la liberacion trans-ontoldgica plantea en su creatividad un nuevo orden metodoldgico-
arquitectonico-concreto-legal-futuro y simétrico, con respecto a la ‘patria-nacion’ ontoldgica
moderna-posmoderna, “donde-se-pueda-vivir-sin-ser-dominado ni dominar”*®. Por Gltimo
la voz-ética es mestiza, ya que es, también, un principal canal de expresion de esta cultura
sincrética-mestiza latinoamericana que nace en el Siglo XV como los hijos de Malinche,
Hernan Cortéz y Makandal, siendo la Unica cultura que posee 520 afios, como la primera nueva
cultura de este sistema mundo. Como cultura mestiza iniciada en esta forzada modernidad es la
mas antigua de los demas continentes respecto de Asia, Africa y Oceania.

e) Un caso préactico de Voz Ethica: Franz Fanon y la Sociologia de la liberacion
“Aqui la voz de Argelia” es un capitulo®® en el que se estudian las nuevas actitudes del
pueblo argelino a lo largo de la lucha de liberacion en relacion a un instrumento técnico preciso
como es la radio. Frente a estas actitudes se manifiestan las intenciones de negar la liberacion
colonial en conjunto. Con el instrumento de la duda sobre el principio mismo de la dominacién
extranjera se alienta la profundizacién de cambios esenciales en la conciencia del colonizado,
en su percepcion del colonizador y en su situacion de hombre en el mundo.

Por otro lado Radio Argel, es una estacidn transmisora francesa instalada en Argelia
desde hace décadas, con la funcion de reedicion o eco de la radiodifusion nacional francesa
asentada en Paris. Es la expresion de la sociedad colonial y sus valores. No hay adn, contra esta
técnica, una resistencia organizada. Por lo pronto, la sociedad argelina rechaza esta técnica
porque afecta la estabilidad y los tipos tradicionales de la vida social, la razon es que los
programas son calcados del modelo occidental y no se adaptan a la jerarquia patriarcal estricta,
“feudal” y a las multiples prohibiciones morales de la familia argelina. Por otro lado la
sociedad europea, adoptd con rapidez los radiorreceptores y debian adaptarlos a la familia
argelina en su totalidad. La situacion colonial en sus disparidades sociales, alcanzan una
intensidad extraordinaria, existiendo un aburguesamiento desenfrenado y casi caricatural de
quienes estan vinculados con la metrépolis. Para un europeo poseer un radiorreceptor significa
ingresar al circulo siempre presente de la posesion pequefio burguesa occidental que va de la
radio a la casa propia.

%8 Dussel, E.: Método para una Filosofia de la Liberacién. Editorial Sigueme, Salamanca, 1974, p. 191.
%89 Bauer, C.: op. cit. pp. 39-40-41.
3% y/éase Fanon, F.: Sociologia de la Liberacion. Ediciones Testimonio, Buenos Aires, 1970.
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Los centros de colonizacion permanecen ligados a las ciudades, metrépolis que son el
unico mundo civilizado, siendo una forma de escapar a la posicion inerte, pasiva, esterilizante
del “indigenismo ambiente”**. Es el Ginico medio para sentirse todavia un hombre civilizado.
Radio Argel, fundamenta los derechos del colono y refuerza su certidumbre en la continuidad
historica de la conquista y su explotacion agricola. Es una invitacion cotidiana al colono para
rechazar el mestizaje y no olvidar los derechos de su cultura ganancial.

Antes de 1945 se multiplica la radio en Argelia en la sociedad dominante como
instrumento técnico de informacion con dos funciones: 1) como medio de resistencia de los
europeos aislados y 2) como medio de presion cultural sobre la sociedad dominada. Ambas
funciones son el lazo con el mundo civilizado entre los agricultores. Es un instrumento eficaz
de resistencia contra la influencia corrosiva de una sociedad indigena inmovil sin perspectiva,
atrasada y sin valor. Radio Argel, Montecarlo, Paris y Andorra en esta sociedad colonial
desempefian un papel protector contra la arabizacion®*. Nos dice Fanon que “como técnica
instrumental en sentido estricto, el aparato de radio desarrolla los poderes sensoriales,
intelectuales y musculares del hombre en una sociedad determinada™®®. Pero en la Argelia
ocupada, el radiorreceptor, y con él, por ejemplo Radio Argel, es una técnica del ocupante que
en el cuadro de la dominacion colonial no responde a ninguna necesidad vital del indigena.

El aparato de radio es simbolo de la presencia francesa como sistema material incluido
en la configuracién colonial. La multiplicacion de estos poderes sensoriales e intelectuales por
la radio son rechazados por el autoctono.

Radio Argel: mundo colonial hablado (asi lo cree el argelino)

\

Hacia un mundo ideal eurocéntrico (Apel-Habermas)

Después de 1945 Argelia irrumpe en la escena internacional a fuerza de 45 mil muertos
en Sétif y de Guelma, que alimentaran la informacion de diarios y boletines informativos, en
regiones desconocidas y hasta indiferentes para la suerte de Argelia. Los argelinos comienzan
gradualmente a cambiar desde estos hechos, y a traves de las adhesiones de hombres y mujeres
de América, Europa y Africa. El despertar del mundo colonial a la liberacién progresista-
progrediente de los pueblos oprimidos no es una tarea sencilla y mucho menos su
profundizacidn, sino que es, en cambio, una actividad intensa, arriesgada, compleja.

Desde 1947-1948, comienzan moderadamente a multiplicarse las radios, para luego
asistir a una introduccion masiva de la misma con la creacion de la estaciones emisoras
nacionales de Siria, Egipto y Libano. Esta innovacion en el sistema de distribucion de
informacidn es acompafada por la localizacion del mercado que durante este periodo el sector
de la pequefia burguesia argelina comprara los radiorreceptores.

Hacia 1951-1952, frente a las crecientes escaramuzas en Tunez, el pueblo argelino
siente la necesidad de incrementar su red de informacion. Marruecos emprende su guerra de
liberacion hacia el primero de Noviembre de 1954 y Argelia se une al Frente Anticolonialista
del Magreb. Es una época en la que, como avanzamos anteriormente, se dispone de una gran
adquisicion de aparatos, pero acompafiada con la definicién de nuevas actitudes frente a esta
técnica de informacion. La reaccion de ocupante devela al argelino que algo grave sucede, y ve
en su rostro y voz ocupante la agonia del colonialismo. A su vez el europeo en el triple canal:
prensa, radio y propia movilidad, comienza a tomar conciencia de los peligros que acechan al
régimen colonial. Se comienza a establecer otro espacio, mas sutil, mas complejo, una especie

%1 |hid p. 52.
%92 \/éase nota 1 en ibid p. 52.
3% |bid p. 53.
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de frontera que va amplidndose entre el conflicto colono-colonizado y que se aviva por el
proceso.

El argelino siente la necesidad de elevar su vida al nivel de la vida de la Revolucion.
Tiene la necesidad de entrar en la red de informaciones y de penetrar en el mundo en
gue ocurren las cosas, en que hay lugar para los acontecimientos, en que operan las
fuerzas. A través de la guerra que han emprendido los suyos, el argelino afirma su
comunidad. El argelino debe oponer sus propias informaciones a las informaciones del
enemigo®*,

Avanzando, nos dice Fanon que “frente a la liquidacion de las Gltimas bandas, el civil
s6lo puede escapar de la desesperacién por un acto de fe, por una creencia indestructible™®.
Antes de la rebelion es solo la vida del colono, la verdad del colono, la agonia y la nada del
colonizado. Después de 1954 el europeo comprueba que otra vida se ha puesto en movimiento.
El mismo conceptualiza lo que ha de llamar el teléfono arabe a la rapidez con que, en los paises
del Magreb, la informacién circula de boca en boca difundiéndose en la sociedad indigena. El
teléfono arabe en su momento fue una expresion peyorativa, pero desde 1954 adquiere un
significado cientifico. Esta en movimiento “la voluntad (...) de situarse lo mas cerca posible
de la Revolucion, de encontrarse dentro de la Revolucion, en fin, de estar en el juego®®.

Con el siguiente esquema expongo una serie de puntos que facilitan, la vision de
recepcion de esta nueva técnica.

Cambio verdadero desde 1956: —»Volantes anuncian VVoz de Argelia Libre: longitud
de onda y horario de transmision sin localizacion
geografica precisa, pero llega a toda Argelia el
grandioso mensaje de la revolucion, adquiere de
golpe un valor esencial.

Adquirir una radiodifusora no es ahora adhesion a
una técnica moderna de informacion (clave) sino el
unico medio de estar en contacto con la Revolucion,
de vivir con y en ella.

No es mas parte del arsenal del ocupante sino medio
de resistencia frente a las presiones psicologicas mili-
tares.

v
Movimiento autbnomo: se aduefia de la técnica y
se incorpora a los nuevos sistemas de comunicacion

puestos al dia por la Revolucidn.

La Voz de Argelia combatiente llegara al pueblo, y con el empleo de las lenguas arabes,
kabylia, francesa, se manifiesta una actitud no racista, como el colonialista tuvo que admitir. El
idioma francés también se convierte en un instrumento de liberacion. Kabilefios ya no son los
de la montafia, sino hermanos que con lideres como Omar Ouamrane, Belkacem Krim,
Mohammedi Said, Mohand Ou El-Hadj, C. Amirouche etc. atacan a las tropas enemigas. El
argelino quiere vivir al mismo nivel de la revolucion y puede escuchar una voz oficial en la de

%% |bid p. 56.
3% |hid p. 56.
%% |hid p. 60.
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los combatientes, explicando el combate, narrando la historia de la liberacion en marcha,
incorporado al nuevo aliento de la nacidn. Asi se libra la guerra de las ondas, interfiriendo,
localizando las longitudes de onda de la estacion emisora. Por todo ello, se complotd para que
la Voz de Argelia sea casi inaudible, pero convirtiéndose, por contrapartida, dicha difusa
frecuencia en una nueva forma de lucha nacional.

Voz de Argelia combatiente; Es expresar la necesidad interior de unirse
a la nacion en lucha.

Casi nunca se oye de manera continua, es una voz
entrecortada, rota.

El auditorio se incorpord a la batalla de las ondas, adivinaba
la tactica del enemigo y casi de manera fisica, muscular,
neutralizaba la estrategia del adversario.

Relata cosas nuevas, batallas gloriosas, el derrumbe de
la potencia colonial. Su palabra, presa entre las redes
de la interferencia enemiga alimenta la fe del
ciudadano en la Revolucion.

Caracter casi fantasmagorico de la radio de los
Moudjahidines confieren al combate cualidades
maximas de presencia para Vivir.

Estimula la participacion clandestina de cada argeli-
no en la esencia de la Revolucion.

Entre la existencia congénita del enemigo y la propia
“mentira” del colonizado que de pronto adquiere un
significado de verdad.

Es similar la experiencia de audicion en Kabylia escuchando “La Voz de los Arabes”,
en donde estaban los campesinos apilados en decenas y centenares en torno a los
radiorreceptores. Muy pocos comprendian el &rabe literario utilizado por las emisoras, pero la
expresion del rostro se endurecia cuando escuchaban la palabra Istiglal irrumpiendo en el
gourbi. Una voz arabe que cuatro veces por hora insistia con el término Istiglal a ese nivel de
apasionamiento de la conciencia alcanzaba para cultivar la fe en la victoria. Dicha palabra
significa independencia.

El argelino sintoniza las interferencias y detras de ellas adivina no solo las palabras sino
batallas concretas. Significan batallas entre su pueblo y el colonialismo. Tres horas de
esperanza cotidiana detrds de estos sonidos interferidos. Antes de 1954 la radio es objeto
pecaminoso, extrafio, maldito de comunicacion, imposible apertura de si mismo frente a otro
para el indigena, pero después de 1954 la radio pierde su coeficiente de hostilidad. En 1956 se
convierte en protectora de su pueblo.

Por otro lado los alucinados argelinos prisioneros de voces acusadoras escuchan ahora
voces francesas apelando a un recurso de crear voces amigas y Se expresan con menos
agresividad, es comun presenciar alucinaciones en la lengua del ocupado con caracter
amistoso, de sostén, se trata aqui de una transformacion dialéctica no de algo ambivalente, sino
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situado, de cambio radical de valores, de equilibrio, de comienzo de la salud®’. Asistimos a la

casi recuperacion del indigena incluso con el instrumento de la lengua del ocupante.

Hacia agosto de 1956 los franceses percibieron este fendmeno después del Congreso de
Soummam. Es preciso recordar que responsables politicos y militares de la Revolucion se
reunieron en el valle Soummam, en el sector del comandante Amirouche para sentar las bases
doctrinales de la lucha e integrar el Concejo Nacional de la Revolucion Argelina (CNRA). Los
trabajos se desarrollaron en francés, revelando pronto a las fuerzas de ocupacién, la
obsolescencia tradicional del argelino a emplear el frances en el marco del sistema colonial,
integrandolo, en cambio, en la voluntad de independencia nacional del pueblo. La lengua
francesa cumplia hasta ese momento “la funcion de Logos, con implicaciones ontoldgicas en el
seno de la sociedad argelina”™®®®. Los franceses no han estudiado con seriedad el nuevo
comportamiento de los argelinos frente a su lengua y esto es un retroceso propio de esa
frontera movediza colonizador-colonizado que se dinamiza desde la resistencia y libre accion
de los oprimidos.

Con respecto a la técnica radiofonica de comunicacion del pensamiento a distancia,
hacia antes de 1954, se escuchaba la radio que daba asilo a la palabra del ocupante, para
impregnar fisicamente la nacién como parte fundamental del sistema de un proceso de
europeizacion, dice Fanon, y que nosotros podemos precisar como eurocentrismo. Frente a este
proceso describimos la actitud de la Nueva Argelia decidida a expresarse y hablar. La
esperanza y el espiritu de la resistencia al mundo colonizador fueron alimentados y cultivados
cotidianamente desde los sonidos difusos de la radio. En este contexto se logra oir y ver con
claridad que Radio Argel, es ocupante que justifica la formula “Aqui Argel, radiodifusion
francesa”, una radiodifusion para la colonizacion.

El caracter fantasmagorico e inaudible de la VVoz de Argelia Combatiente, en cambio,
no altera en nada su realidad como presencia y su poder como critica, a través del cual Radio
Argel pierde sus atributos de soberania. Las Voces de Argelia combatiente son las que se
descubren por ella. La voz del ocupante se desacraliza, es fragil, relativa, impostada. “La
Palabra de la Nacion, el Verbo de la Nacion, ordenan al mundo y lo renueva”>®, Se logra
desarmar el mecanismo de despersonalizacion que pone en funcionamiento el ocupante a
través de su radio. “En verdad, asistimos a una profunda transformacion de los medios de
percepcion, del mundo mismo de la percepcion™®.

El gran tema de este paragrafo fue la descolonizacion de la palabra del ocupante a
través de la manifiesta voz éthica, en este caso, de Argelia. Al haber impuesto la voz nacional,
naci-ente, al monologo del ocupante, del dominador, se logra ganar en cada rincon del mundo
colonial y se logra difundir su voz-ethica a otras partes del mundo. La semana de la solidaridad
con Argelia, organizada por el pueblo chino o la resolucién de los congresos de los pueblos
africanos incorporan al fellah a la inmensa ola que intenta barrer con las tiranias. La radio asi
integrada a las condiciones de vida de la Nacién tendra en la fase de constitucion del pais una
importancia excepcional. En Argelia después de la guerra es imposible una inadecuacion entre
el pueblo y la voz que lo expresa. Y para finalizar de manera sintética nos dice Fanon que:

A la pedagogia revolucionaria de la lucha de Liberacion debe seguir normalmente una
pedagogia revolucionaria de construccion de la Nacion. (...). Argelia ha vivido una
experiencia privilegiada. Durante muchos afios, la radio ha sido para muchos uno de los
medios de oponerse a la ocupacién y de creer en la Liberacién. La identificacion de la

%97 Este término lo seguiremos reflexionando cuando abordemos la psicologia social, y en el aporte critico de una
medicina para la liberacion hacia finales de este trabajo.

%% |hid p. 71.

%9 |hid p. 75.

0 Ibid p. 75.
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voz de la Revolucién con la verdad fundamental de la Nacion, ha abierto horizontes

ilimitados**,

Esfera material

En el portico de esta esfera abordaré: a) Introduccion; b) Sobre la tesis 1, 3y 11 de la
Etica; c¢) Dignidad ética; d) Biologia cognitiva-afectiva para una antropologia de la liberacion.
Antropologia neuronal vs. Antropologia metafisica del alma sustancial; d.1) La conciencia
segun A. Damasio: Descartes, un precursor, productor, paladin de la mente; d.2) H. Maturana;
d.3) G. Edelman; d.4) Sistema evaluativo-afectivo; €) Criterio y principio material universal de
la ética; e.1l) Criterio material-universal de verdad préctica; e.2) Principio ético material
universal; e.3) Aplicacién del principio.

a) Introduccion

“Esta es una ética de la vida, es decir, la vida humana es el contenido de la ética™*%.
Debemos hacer aclaraciones antes de entrar de lleno en el tema. Este es el principio del cual
parte nuestro filésofo en la Etica para el comienzo de la exposicion de los fundamentos. Es
preciso destacar que no me refiero en singular, sino en plural, respecto a dichos fundamentos.
Esto evita la recaida en fundamentalismos como los que han antecedido. Al ser cada momento
necesario pero por si mismo no suficiente, logrando una suficiencia temporal y relativa solo en
la conjuncion constitutiva de los principios, la plurifundamentacion favorece la construccion
comunitaria simétrica relativa. Lo de temporal y relativo nuevamente alude al hecho de que no
es posible cubrir la totalidad de las acciones humanas de manera completa en la Historia. Seria
necesaria una inteligencia infinita, a velocidad infinita.

Por fundamento®® se entiende un sentido previo (ab-grund) a lo ontolégico (grund),
como es también anterior al momento metafisico o ético de Levinas que veremos en la parte
critica. Esto se debe a que la vida humana, como su inicio, es lo pre-ético: es aspecto material
de lo ético. En sentido zubiriano-ellacuriano, sostiene Dussel que es el modo de realidad de la
vida humana que Levinas supone en su fenomenologia. Y seguido realiza una serie de
prevenciones*™, dejando claro su distancia con vitalismos como los de L. Klager, O. Spengler,
del nazismo aleman, del fascismo italiano y de sus efectos en América Latina y otros
horizontes culturales. También se distancia de vitalismos como los de Nietzsche. Y desea que
se lo sitle en una corriente latinoamericana critica-liberacionista que incluye los movimientos
indios, afroamericanos y caribefios, de los grupos populares, de los movimientos femeninos,
ecologistas, etc., luchando por la vida de cada sujeto ético, de cada comunidad. Declara Dussel
que su linea critica, de tradicion, comienza con Karl Marx, pasa por Freud y puede culminar
con Franz Hinkelammert. Se trata de una absoluta distancia con los grupos reaccionarios pro
vita. A esta tradicion le llamo critica al etno y al eurocentrismo, en donde Dussel como muchos
de estos autores conservan resabios de los mismos. También es una forma de operar la critica
en dicho &mbito, propiciando la incorporacidn de aportes que nos posibiliten avanzar.

Maés alla de las advertencias hechas, no pudieron evitarse los rotulos de vitalista,
darwinista, materialista, etc., como otras prejuiciosas interpretaciones parceladas, incompletas,
como lecturas de lo que pretende criticarse en el mejor de los casos, o meramente

01 Cf. ibid p. 76.

2 pussel op. cit. [57], p. 91.

403 \/éase nota 1, p. 143 en ibid p. 89.

404 \/éase nota 3, pp. 143-144, en ibid p. 91.
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descalificarse para los peores casos. Por otro lado, Dussel también se ve obligado por este
motivo, a suavizar la relacion entre el sujeto ético comunitario y el horizonte de vida, y mas
aun por coherencia con el planteo multifundamental. Lo veremos en Politica Il que, de una
manera mas suelta y con el precedente de esta ética, puede referirse a dicha relacién de manera
mas sélida. En esta ética, propiamente, el trabajo es intenso, sin tregua, debido a que es preciso
reconstruir el nivel material que el neoliberalismo formalista oculta, tergiversa, oblitera, omite
y destruye como tal en la conciencia del sujeto como ético; como el neoliberalismo
economicista arrasa el nivel material propio de cada horizonte cultural histérico de cada
nacion. Plantearse la reconstruccion de este nivel, nos traba en una intensa labor que por
contrapartida nos esta develando dicha ausencia. Esta ardua tarea no deberia confundirse con la
basqueda de determinismos que, de hecho, no estan. Pienso que posibles criticas, necesarias
criticas, pueden pasar por otro lado. En la parte final de este trabajo expondré algunas que
construyo ad hoc.

Por ultimo, no hay una tal construccién excluyente del principio material, sino que
contrasta la reconstruccién de un nivel cuasi absolutamente destruido en los paises periféricos-
oprimidos-dependientes. Hay una convivencia de principios que posibilita la dinamica de una
relacion simétrica siempre en movimiento. La relacion entre principios, a su vez, hace que cada
uno sea mas de lo que es por si mismo, pero solo a través de una relacién co-constitutiva que
evita la puesta de uno como un todo exclusivo. Sus especificidades, a la vez, se ven en el
predominio del campo abordado, no en la absoluta separacion de campos que, como tal o
humanamente hablando, no se registra. El resultado es una base de multifundamentacion ética
simétrica que seguiremos construyendo.

b) Sobre la tesis 1, 3y 11 de la Etica

Estas tesis marcan el rumbo de esta ética, despejando dudas y prejuicios. Con la
primera tesis’® se plantea al comienzo de este libro, con una “Historia mundial de las
eticidades”, esto es, una ética a su vez histérica-filoséfica y no historicista. Se critica y
deconstruye la vieja y falaz idea eurocéntrica de historia antigua, medieval, moderna,
contemporanea, y se esboza los trazos para el proceso de una historia inter-regional que
culmina en el primer sistema mundial propiamente*®. Esta tesis sera retomada para un mayor
desarrollo en Politica I, que abordaré luego del tratamiento ético.

Con la tesis 3, que ya he expuesto en parte*”’, se establece el rumbo del concepto vida
que subyace a la ética y su método. Hemos iniciado este trabajo con distancia de los
determinismos, y cuando se lo aprecie en su conjunto, se captard la absoluta distancia del
biologicismo simplista o el materialismo cosmoldgico. Dussel emplea el término Anj (Ankh),
signo egipcio que portaba Osiris siempre en su mano y que significa vida. Algunas
aclaraciones al respecto: es importante este recurso deconstructivo en coherencia con la tesis 1,
ya que nos posibilita ir mas alla del griegocentrismo. Igualmente, hay que tomar unos
recaudos. Osiris es la forma griega (‘Oaipic) de su nombre egipcio Asir o Usir (el bien)
asesinado por su hermano Seth (el mal), quien lo arroja al Nilo. Lo encuentra Isis que con su
amor le devuelve la vida, triunfando asi el bien sobre el mal. La trinidad osiriaca se conforma
por Asir, Ast o Isis, en griego (su mujer) y por Hor infante*®® Horus, en griego (su hijo). Asir es
asi el dios de la resurreccion, simbolo de la fertilidad y regeneracion del Nilo, de la vegetacion

405 \/éase ibid p. 617.

%06 \/éase punto Eb) pp. 80 a 84, y F) pp. 87 a 93 en Bauer, C. op. cit.
07 \/éase ibid p. 87.

“%8 E| anterior Horus era hermano de Asis.
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y agricultura, como también preside el tribunal del juicio de los difuntos. Asir encarna al sol y
es simbolo de regeneracion permanente de la vida vegetal, animal y humana.

El oro era el material del que estaban constituidos los dioses, como representacion del
fulgor solar. Con este material se confeccionaban las mascaras que cubrian el rostro de la
momia del faradn, manifestando de este modo su indole solar. Recordemos que Ra, de entre
una diversidad de deidades solares, fue considerado el principal dios en el Egipto antiguo-
faradnico hacia su V dinastia (2500 A.C.). Con estas resumidas lineas pretendo sefialar que
mas alla de la importante estrategia deconstructiva del griegocentrismo, es también
imprescindible prevenirse de desarrollar, otros centrismos, en este caso un egiptocentrismo de
“viejos” simbolismos con respecto a una dimension de vida nueva que se busca, ya que
podemos apreciar en estas lineas, como si las seguimos desarrollando, un modo de ser egipcio,
denso, problematico, caotico, restaurador, y en donde comienzan a surgir las primeras
instituciones, por ejemplo, del esclavismo.

El oro no era extraido ni trabajado por los faraones, como es conocido en publico
alcance. Con esto tampoco pretendo un mero lo mismo (t0 autd) traspolando el horizonte de
negatividad “contemporaneo” a aquella época, para terminar de maldecir absolutamente la
planicie histdrica. Esto también ya ha acontecido en diferentes lineas y épocas. Se incurre en
contradiccion cuando se recurre polarizadamente a viejas simbologias para referirse a una
nueva y fecunda forma de vida. No es ese nuestro intento. Pero es la actitud deconstructiva la
que rescato. Por ejemplo, continuado a la indicacion de “Osiris” Dussel sefiala lo siguiente:
“La vida humana de la que hablamos, no es un concepto, una idea, un horizonte ontolégico
abstracto o concreto. No es tampoco un modo de ser”*®. Que emerja una nueva simbologia que
abone, tampoco depende de uno, advendré o no con el tiempo. Y en sentido positivo y con un
gran tamiz del pasado, Dussel sefiala lo siguiente: “La vida humana es un modo de realidad; es
la vida concreta, un horizonte ontoldgico (la vida humana es el punto de partida preontoldgico
de la ontologia), donde lo real se actualiza como verdad practica”*°. Desde esta movilidad se
pretende evitar los reduccionismos que ya hemos mencionado.

Por otro lado, esto se complementa con la siguiente afirmacion:

La vida humana tiene la racionalidad como constitutiva intrinseca (porque humana) y
el ejercicio intersubjetivo y veritativo de la racionalidad es una exigencia de la propia
vida: es una astucia de la vida. La vida humana nunca es lo otro que la razén, sino que
es la condicion absoluta material intrinseca de la racionalidad. Por esto se exige,
entonces, no poner la razén sobre la vida (y la vida como lo irracional, en el caso de
tantos racionalismos reductivistas, porgque en ese caso se cae en una falacia contraria y
tan mortal -en cuanto posibilita la muerte del sujeto humano- como la del vitalismo

irracionalista*'’.

Se trata de evitar todo tipo de reduccionismos vitalistas, racionalistas, historicistas, etc.
Por ultimo, sostiene también, con influencia de Schnéddelbach, “defendemos entonces, que la
vida humana es fuente de toda racionalidad, y que la racionalidad material tiene como criterio
y ultima referencia de verdad, y como condicion absoluta de su posibilidad, a la vida
humana’**2.

Con la tesis 11, se avanza sobre el horizonte de la sobrevivencia, no en sentido
negativo, sino como produccion reproduccion y desarrollo de la vida, a lo cual le he afadido el
término proyeccion desde mi escrito anterior (2008) y como vengo sosteniendo en este trabajo.
Como tal, el término sobrevivencia adquirira mayor relevancia a partir de Politica Il.

“° pussel, op. cit. p. 618.
19 bid p. 618.

“1 bid p. 618.

12 |bid pp. 618-619.
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Es asi que a los tres momentos propuestos por Dussel, le agregamos uno. Tenemos
entonces que produccion de la vida humana se refiere a los niveles vegetativo o fisico,
material, en este caso, con “e” en aleman materiell, a través de las funciones superiores de la
mente con contenido material (con a en aleman), como es abordado en la tesis 102, y como lo
traté en mi escrito’™®. Dichas funciones aluden a la conciencia, autoconciencia,
concientizacion, sobre todo anadialdgicas, funciones linguisticas, valorativas, con libertad y
responsabilidad éticas, etc. Reproduccion de la vida humana es el proceso que se continla de la
produccién en el tiempo, por medio de las instituciones historica, politica, cultural, etc., siendo
el ambito propio de la razon practico-material-reproductivo, motivado por las pulsiones
reproductivas. Desarrollo de la vida humana se encuadra en el marco de las instituciones o
culturas reproductivas historicas de la humanidad. La mera produccion y crecimiento ha dejado
lugar al desarrollo historico. La pura reproduccion de un sistema de eticidad que impide un
desarrollo ético como base de la cultura, exigira un proceso transformador-critico-liberador.
Este es el ambito de la razon ético-critica. Proyeccion alude al momento de consolidacion e
impulso hacia los fines puestos (positum), o a una revision completa que pueda cambiar el
rumbo, o a una critica transformadora que reinicie el proceso. Se conjugan los anteriores
momentos en un a&mbito de cruces complejos pero necesarios, tendientes a una nueva
suficiencia.

Para cerrar este apartado, sostengo que no se separa lo vegetativo de las funciones
superiores ni se subordina asimétricamente una a la otra y viceversa, Sino que -como necesarias
y no suficientes por si mismas- se integran relacionadamente para una posible suficiencia
relativa, nunca absoluta, hacia un desarrollo humano comunitario sostenible. Es determinante
Dussel al referirse aqui al criterio material*™®, y puede confundirselo con el horizonte de la
vida. Cuando la autoconservacion del sistema, orden ontologico vigente, se opone a la
reproduccion de la vida humana, el criterio material o razén ética originaria es anterior o un a
priori de dicho orden dominante. Por otro lado, el criterio material critico, como razén ética
pre-originaria, es un a posteriori respecto de la totalidad, cumpliendo la funcién (no
funcionalismo) de juicio ético critico del sistema cerrado y exclusor. Asi como la victima,
siempre particular, con su vivencia y voz-ética no es el nivel material, sino el movimiento
actualizable de la critica total para todo tiempo; tampoco el nivel material es el horizonte
identificable con la vida total. Mejor es aproximarse a una suficiencia nunca absoluta a través
de una arquitecténica compleja que seguiremos trabajando.

c) Dignidad ética

La vida humana es el contenido de esta ética. No es condicidn sine qua non una ética
del reconocimiento. Si es complementaria. El proyecto de la ética comienza especificamente a
desplazarse con un compromiso definido desde la critica ética, donde se afirma la dignidad
negada de la vida de la victima oprimida, excluida. Esto se abordara con mas especificidad en
el nivel critico material. Es una instancia inevitablemente decisiva. Cuando se trata de
hegemonias-sistemas economicistas, la permanente transferencia de valor-energia es
determinante, produciendo empobrecimiento, exclusion, dominacion, represion. Ademas de las
acusaciones que he expuesto, esta ética, por este motivo, también puede ser rotulada de
racionalista, o irracionalista, neo-aristotélica, comunitarianista, axiologica, fundamentalista.
Lo cierto es que éste es un nucleo inevitable para el dominador y el excluido. Muy lejos esta de
absolutizarlo, sino de reconocerlo éticamente y de proponer soluciones. Este complejo ético

2 |bid pp. 621-622.
14 \/éase nota 215, Bauer C. op. cit. pp.166-167.
15 \/éase Ultimo parrafo de Tesis 11 en ibid p. 622.
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articulado tiende a soluciones compartidas. Por ello, también puede ser tildado de
soberbialismo. El pretender brindar soluciones con una funcion transformadora de la filosofia
no tiene que ver con ello. La ética tiene como punto de partida critico el sufrimiento de la
victima y pretender dejar un plus de interrogantes que aumenten la problematica, en pos de
enriquecer una actitud hermenéutica; puede, por cierto, ser muy aprovechable, pero también
puede caer en un proyecto egoista, hedonista, tendiente a satisfacer exquisiteces de erudicion.

Avancemos unos pasos al respecto. Esta ética, como ética sin méas, no renuncia a una
universalidad contenida en cada uno de sus principios y niveles. Este principio material obliga
universalmente a producir, reproducir y desarrollar, proyectar la vida concreta de cada sujeto
ético en comunidad. “Este principio tiene pretension de universalidad. Se realiza a través de las
culturas y las motiva por dentro, lo mismo que a los valores o a las diversas maneras de
cumplir la vida buena, la felicidad, etc. Pero todas estas instancias no son nunca el principio
universal de la vida humana*'®. Y a continuacién, agrega: “El principio las penetra a todas y las
mueve a su auto-realizacion. Las culturas, por ejemplo, son modos particulares de vida, modos
movidos por el principio universal de la vida humana de cada sujeto en comunidad, desde
dentro”*’,

El institucionalismo analéctico o anadialéctico vislumbra que toda norma, accion,
microestructura, institucion, eticidad, cultura, tienen necesariamente como contenido, algin
momento de la produccién, reproduccion y desarrollo, proyeccién de la vida humana en
concreto. Como negarlo, si no es a traves de una contradiccion performativa, por ejemplo,
como la del cinico, que abordaremos con mayor detenimiento en Politica Il.

Para finalizar, mas alla de cualquier duda pirronica, o cartesiana, declara Dussel:

Nuestra intencion Ultima es justificar la lucha de las victimas, de los oprimidos, por su
liberacion, y no el pretender argumentar racionalmente para fundamentar la razon a
causa de ella misma: la razdn es s6lo la astucia de la vida del sujeto humano y no a la
inversa, y en tanto tal, la usamos y la defendemos ante necrdéfilos (amantes de la muerte
de las victimas, de los oprimidos, de los empobrecidos, de la mujer, de las razas no-
blancas, de los pueblos del Sur, de los judios, de los ancianos, de los nifios de la calle,

de las generaciones futuras, etc.)*®.

d) Biologia cognitiva-afectiva para una antropologia de la liberacion
Antropologia neuronal vs. Antropologia metafisica del alma sustancial

Desde una perspectiva critica-liberadora, no cosificante, la ética releva los procesos
auto-organizados-autorregulados de la vida. La conciencia y su intervencion son necesarias
pero no suficientes. No es preciso que la conciencia intervenga siempre, tampoco es posible
para todo tiempo y lugar. Pero indefectiblemente -y muchas veces inevitablemente- esta
presente. Podemos decir que esta siempre en cuanto esta presente el ser humano, pero como
posibilidad no como intervencion permanente. Por otro lado -y es el que nos interesa indagar-,
debido a su exploracion, la conciencia cumple sobre todo un papel determinante en la
interpelacion-intervencion critica. De esta forma se traza la conciencia correctiva con respecto
a los efectos negativos intencionales*'® de las decisiones, de las acciones llevadas a cabo. La

18 bid p. 91.

“7 bid p. 91.

“8 |bid p. 92.

9 E| término est4 expresado en sentido fenomenoldgico, como tender hacia (intendere). Se tiende hacia, y se
producen efectos, no es preciso ain determinar qué tipo de intenciones son. Dussel habla de efectos no
intencionales, y para el caso de este estudio, se prefiere emplear el término intencional, ya que se lo considera mas
claro. En la nota 268 de pp. 195-196, en Bauer, C. (2008) habia observado este tema.
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conciencia intencional con sentido correctivo es origen de una ética comunitaria. La conciencia
intencional con sentido egologico tuvo un pseudo y efimero sentido correctivo y a poco andar,
se autocentrd y desorbito cultura que toco. Ese plazo que va del Siglo XV al Siglo XVII, es
relativamente corto, en términos histdricos, pero realmente largo en términos éticos, en lo que
hace al sufrimiento, padecimiento, borramiento de la diversidad cultural. Este es un punto de
partida para la conciencia ética, correctiva-critica, y no la mera conciencia critica egética. Para
avanzar en el tema, es preciso detenerse en los estudios empiricos de la biologia cerebral, que
hace poco mas de 20 afios ha captado el interés de los fil6sofos actuales.

Nuevamente, debemos prevenir acerca de los reduccionismos 0 meras totalizaciones
de, por ejemplo, el naturalismo o el darwinismo ético. La realidad de la subjetividad*® como
hecho concreto, comprende basicamente, dos aspectos: por un lado, la introspeccion filosofica,
reflexionante, refleja y, por otro lado, el hecho de observacion neuroldgica. Por la falta de
habitualidad y conocimiento de estos campos en su relacion, ain se los percibe como muy
separadamente, pero debemos comenzar a fijar o vertebrar columnas de comunicacion. Ambos
campos poseen una base material comdn, el sujeto vivo corporal y de contenido, es decir, se
trata de la implantacion cerebral en la corporalidad humana y de la “corporalidad” contenida-
reflejada en el cerebro, que en su relacion sumamente compleja, no cerrada, emerge aquello
que llamamaos sujeto vivo interactuante. El planteo es distinto de un materialismo naturalista o
standard o el adaptacionismo de codigos éticos, instinto de simpatia en Darwin, traidos de la
mano de una herencia de caracteres recibidos.

Para el caso, se trata de recuperar las dimensiones de la corporalidad y estimular dicha
investigacion, imprescindible para las éticas de la vida. Las morales formales o los
materialismos reductivos no consideran este tema adecuadamente. Dussel, basado en la
neurociencia, da cuenta de la diferencia siempre existente —incluso en el largo plazo- entre el
hecho neuroldgico y el hecho reflexivo de la subjetividad, aunque el segundo es portado
materialmente por el primero**. Por un lado, es de relevancia destacar esta diferencia, porque
en la no identificacion nos previene de caer en un biologismo reductivo materialista, como
también de caer en un formalismo reflexivo, subjetivista. Por otro lado, es necesario prevenir,
debido a que existe el riesgo de recaer en un dualismo sustancial, o algun tipo de reductivismo
si se polariza uno u otro aspecto.

Podemos entender este proceso de largo, medio y corto plazo desde la relacionalidad
ético-arquitectonica. Si se pierde este ambito de relacionalidad dinamica co-constituyente,
donde cada elemento es necesario y no suficiente por si mismo, logrando una suficiencia a su
vez relativa, no acabada, se esta en riesgo de caer en un reduccionismo, germen o génesis de
absolutismos, de totalidades cerradas. EI hecho reflexivo de la subjetividad*? se constituye en
el andlisis psicoldgico, psicoanalitico, de experiencia cotidiana, mientras que el hecho
neuroldgico se constituye desde la observacion de las ciencias neurobioldgicas. Ambos hechos
no se identifican asintéticamente; para que la identificacion sea tal, la sinapsis de una neurona
o0 célula, en su comunicacién con otra, deberia sentirse subjetivamente en su descarga eléctrica
como tal, y esto, empiricamente no es posible permanentemente, como bloque o cuasi
parcialmente.

Ambos hechos tienen en comin una realidad cerebral que los conforma y a la vez es
constituida. En este caso, se trata de una realidad filosofica co-constituida sin Gltima instancia
y de manera fundamentalista, desde donde es posible hacer transdisciplinariamente una
neurofilosofia Gtil para las éticas. El “tengo hambre” es posible por el organismo, el saciarlo,
por el multiple reconocimiento, y la saciedad relativa, por el acto; sin alguno de estos
elementos conjugados el desarrollo de la vida no seria posible. No se puede seguir de todo lo

420 \/éase nota 13 en Dussel, ibid p. 144.
21 \/éase ibid p. 94.
%22 Cf. Nota 14 en ibid p. 144.
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dicho ningun tipo de fundamentalismo ni reduccionismo, sea material, formal, o préctico. Se
trata de no caer en monismos, dualismos, reduccionismos ni meros relativismos, sino de lograr
una vision integral de unidad del ser humano, a su vez siempre actualizable.

d.1) La conciencia segun A. Damasio: Descartes, un precursor, productor, paladin de la
mente.

Para Damasio no habria sido posible elaborar su libro El error de Descartes, o como él
dice, presentar su parte en esta conversacion sin ocuparse de Descartes como precursor de un
complejo de ideas acerca del cuerpo, el cerebro y la mente; y que todavia hoy siguen marcando
las ciencias y humanidades europeas. Su preocupacion es por la nocion dualista con que
Descartes escinde el cerebro del cuerpo. Estd meditacion cartesiana pienso, luego existo
“aparece por primera vez en la cuarta parte de El Discurso del método (1637) en francés (Je
pense, donc Je suis), y luego en la primera parte de los Principios de filosofia (1644) en latin
(cogito ergo sum)”.*?

Descartes sostenia que pensar era una actividad ajena al cuerpo, esta formula afirma la
separacién de la mente como cosa pensante (res cogitans), del cuerpo, como cosa no pensante,
que tiene extension y partes mecanicas (res extensa). Con jubilo Descartes aceptaba y se
compenetraba en esta meditacion que le aparecia tan veraz que no podria ser removida por
ningn escepticismo. En sus propias palabras “... y viendo que esta verdad, pienso, luego
existo, era tan cierta y segura, que las mas extravagantes suposiciones de los escépticos no
podrian hacerla tambalear, llegué a la conclusién de que la aceptaria sin escrupulos como el
principio primero de la filosofia que estaba buscando™**.

De esta forma Descartes hizo un fundamento I6gico para iniciar una nueva era de la
filosofia, llamada modernidad que seria surcada-abismada por el dualismo. Llegado a este
punto Damasio se hace escuchar con una réplica, diciendo que, considerada la afirmacion
“Pienso, luego existo”, de una forma literal, ilustra precisamente lo contrario de lo que creo es
la verdad acerca de los origenes de la mente y su relacidn con el cuerpo, sugiere que, pensar y
la conciencia de pensar son los substratos reales del ser. Sin embargo mucho antes del
amanecer de la humanidad los seres eran seres. En algin momento de la evolucidn afloré una
conciencia elemental, acompafiada de un funcionamiento mental sencillo, que con la
progresiva complejidad de la conciencia desembocoé en la posibilidad de pensar, y después; en
la de usar el lenguaje para organizar y comunicar mejor los pensamientos.

Para Damasio, entonces, primero esta el organismo (res extensa-monismo) y después el
pensamiento, y agrega aun mas: lo mismo nos vale hoy como individuos que, cuando llegamos
al mundo y nos desarrollamos, empezamos siendo, y s6lo después pensamos. Somos y después
pensamos y pensamos solo en la medida que somos, porque las estructuras y operaciones del
ser causan el pensamiento. Es muy claro Damasio con esta exposicion, entiende al ser como un
cuerpo con estructuras y con todas las capacidades en evolucién hacia el pensamiento, y el
pensamiento una vez emergido evolucionando al cuerpo.

Pero entonces, ¢cudl seria la errata cartesiana?, y Damasio cita a Descartes:

(...) porque me sabia una substancia cuya esencia y naturaleza es pensar, para cuya
existencia no es necesario ningun lugar, ni depende de nada material, de manera que
este yo, es decir el alma por la cual soy lo que soy es totalmente distinto del cuerpo y es

*2Damasio Antonio: El error de Descartes, Editorial Andrés Bello, Santiago de Chile 1996, cap 11, p.276. Asi
comienza su trabajo.
2% |bid cap. 11, p. 277.
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maés facil de conocer que este Gltimo; y aun si el cuerpo no fuera, no cesaria el alma de

ser lo que es*?.

Al punto, afirma Damasio, que en esto consiste el error de Descartes, en la separacion
casi infranqueable entre cuerpo y mente, entre substancia medible, dimensionada,
mecanicamente operada e infinitamente divisible del cuerpo; y la substancia sin dimensiones,
no mecanica e indivisible de la mente. Es decir que mediante esa separacion de las operaciones
mas refinadas de la mente, de la estructura y operacion de un organismo biolégico, sugiere asi
que razonamiento, juicio moral, y sufrimiento derivado del dolor fisico o de las alteraciones
emocionales pueden existir separados del cuerpo. La dificultad de Descartes es demostrar la
existencia del cuerpo, posibilitar el conocimiento como auténomo (teoria del conocimiento),
efectivizar la ciencia unificandola por medio del método matematico. No hay conciencia sin
cuerpo. Una especie de monista corporal evolucionista pragmatico del tipo harward rortyano,
putniano puede ser complementario a esta vision, claro que pasandolo por el tamiz de la critica.

A raiz de las observaciones realizadas, no ya desde la metafisica moderna, sino desde la
neurobiologia de donde se establece otro tipo de hipotesis, es que le cabe preguntarse a
Damasio, ¢,como nos adviene la conciencia?, es decir, ;,cOmo nos deviene una sensacion de self
en el acto de conocer? Damasio va a detenerse a considerar lo que sucede dentro del organismo
cuando este interactla con un objeto, ya sea dentro de una delimitacion corporal como es por
ejemplo el dolor, o fuera como es en el caso de un paisaje. Este es un acontecer todavia sin
palabras. Los personajes en este acontecer son el organismo Yy el objeto y al desplegarse en el
tiempo tienen un comienzo que se denomina estado inicial del organismo, un intermedio que es
la llegada del objeto, y un final que tejen las reacciones que rematan en el estado modificado
del organismo. Entonces, dice Damasio que nos volvemos conscientes cuando nuestros
organismos construyen y exhiben internamente una modalidad especifica de conocimiento no
verbal, y cuando este conocimiento ocurre junto con la exhibicion interna del objeto de modo
destacado. “Este conocimiento emerge como sentimiento de saber™*?®,

Ahora todo esto conlleva un enigma, este es, ;mediante que artificio se capta este
conocimiento y por qué el saber surge primero bajo forma de sentimiento? La hipotesis con la
que responde Damasio a este interrogante es que “la conciencia nuclear ocurre cuando los
dispositivos cerebrales de representacion generan, en imagenes, un relato no verbal de la
manera en que el estado del organismo se ve afectado por el procesamiento de un objeto, y
cuando este proceso realza la imagen del objeto causal, instalandolo destacadamente en un
contexto espacial y temporal”*?’. Esta hipétesis muestra dos integrantes en el mecanismo, uno
es la generacidn del relato no verbal, en imagenes de la relacion objeto organismo, fuente de la
sensacion de self en el acto de conocer; y el realce de las imagenes de un objeto. En lo que hace
a sensacion de self, la hipotesis se asienta en estas premisas: A) la conciencia depende de la
construccion de nuevos conocimientos en una interaccion entre organismo y objeto; B) el
organismo (unidad) esta cartografiado en el cerebro; C) los mapas sensoriomotores pertinentes
al objeto causan cambios...; D) los cambios descriptos en C pueden ser representados en otros
mapas de segundo orden; E) los patrones neurales transitoriamente formados en mapas de
segundo orden pueden transformarse en imagenes, no menos que los patrones neurales en los
mapas de primer orden; F) debido a la naturaleza cuerpo-relativa de los mapas del organismo y
los mapas de segundo orden, las imagenes mentales que describen la relacion son sentimientos.

El problema del self dentro del problema de la conciencia en lo tocante al cerebro hace
que en la hipdtesis del proto self represente al organismo en la interaccion objeto-organismo.
“El cerebro forma imagenes de un objeto, rostro, melodia, dolor de muelas, etc. y a medida que

*25 |bid cap. 11, p. 277.
*26 Damasio, Antonio: Sentir lo que sucede, Editorial Andrés Bello, Santiago de Chile, 2000, cap. 6, p. 189.
*27 bid cap. 6, pp. 189-190.
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las imagenes del objeto afectan el estado del organismo, otro nivel del cerebro crea una veloz
narracion no verbal de los eventos en curso en las diversas regiones del cerebro activadas por
la interaccion objeto-organismo™®. Este cartografiado de conciencia-objeto relacionados
suceden en mapas neurales de primer orden que representan al proto self y al objeto. El detalle
de la relacion causal entre objeto y organismo es captado en mapas neurales de segundo orden.
Esta narracion es la del organismo captado en el acto de representar su propio estado mudable
conforme se dedica a representar otra cosa. La identidad cognoscente del captador se crea en la
narracion del proceso de captar. Esta narracion no verbal que propone Damasio se asienta en
patrones neurales que se transforman en imagenes siendo estas, la misma moneda fundamental
en que se lleva a cabo la descripcion del objeto generador de conciencia. Mas importantes es,
que las imégenes que componen el relato se introducen en flujo de pensamiento de tu
organismo.

De esta forma se sabe que se esta consciente, y se siente que se estd inmerso en el acto
de conocer porque la sutil resefia en imagenes exhibe el conocimiento de que un objeto de
relevancia mental reciente cambio tu proto self. “Sabes que existes porque el relato te muestra
como protagonista en el acto de saber”**°. Te elevas sobre el espectro del saber de manera
transitoria pero incesante, en calidad de self nuclear sentido, renovado una y otra vez de
acuerdo a objetos exteriores al cerebro hacia evocaciones sensoriales, motoras o automaticas.
La primera base del tu conciente es un sentimiento que surge en la re-representacién del proto
self no consciente mientras esta siendo modificado al interior de una resefia que establece la
causa de la modificacion. “El primer truco tras la conciencia es la creacion de esta resefia, y su
primer resultado es el sentimiento de saber. El saber nace a la vida en el relato, y es inherente
al patrén neural recién construido que constituye la resefia no verbal”*®*. Mas alla del self
nuclear transitorio se encuentra el self autobiografico. Algo perdura después de muchas
emergencias efimeras del self nuclear, cuando cantidades mayores o menores de imagenes
reconstruidas tornan explicitos los registros personales, estos se convierten en el self
autobiogréfico.

Damasio sostiene que “esta maravilla tal como la ve, es que desde el punto de vista
neural y cognoscitivo la memoria autobiogréfica esté conectada de manera arquitecténica con
el proto self no conciente y con la conciencia nuclear emergente en cada instante vivido”*.
La base del self autobiografico aunque estable e invariable, su paisaje cambia de continuo
como resultado de la experiencia. La manifestacion del self autobiografico es méas viable de
retoque que el self nuclear, que se produce siempre con la misma forma esencial a lo largo de
la vida. Mas alla de las multiples estructuras neurales donde se representan separadamente los
cambios en el objeto causativo y en el organismo, existe otra estructura que re-representa al
proto self y al objeto en su relacion temporal. Esto le genera la sospecha a Damasio que en el
cerebro humano hay, diversas estructuras capaces de generar un patrén de segundo orden que
re-representa ocurrencias de primer orden. Este patron neural de segundo orden que sustenta la
resefia de imagenes no verbales de la relacion objeto-organismo, se basa tal vez en una
sefializacion cruzada entre variadas estructuras de segundo orden.

Segun Damasio la conciencia nuclear se genera por pulsaciones, que es gatillada por los
objetos con que interactuamos, y que recordamos. La continuidad de la conciencia proviene del
abundante flujo de narraciones no verbales de la conciencia nuclear. Asi es viable que se
genere al mismo tiempo mas de una narracion y ello se debe a que mas de un objeto puede ser
captado en un lapso de tiempo siendo de esta forma que més de un objeto pueda inducir una
modificacion en el estado del proto self. Relatar la historia de los cambios causados en el proto

*28 |bid cap. 6, p. 191.
*2% |bid cap. 6, p. 192.
0 |bid cap. 6, p. 193.
! |bid cap. 6, p. 194.
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self inaugural por la interaccion del organismo con los objetos requiere un proceso y una base
neural propios. Esto le genera a Damasio, una sospecha de que en el cerebro humano hay
diversas estructuras capaces de generar un patron de segundo orden que re-representa
ocurrencias de primer orden, y en esta linea de la resefia de imagenes no verbales de la relacion
objeto-organismo se basa en una sefializacioén cruzada entre variadas estructuras de segundo
orden, es poco probable que una region del cerebro posea el supremo patron neural de segundo
orden. “Las caracteristicas principales de las estructuras de segundo orden son: A) ser capaz de
recibir sefiales via axones desde sitios que participan en la representacion del proto self; B) ser
capaz de generar un patron neural que describa en orden temporal los sucesos que ocurren en
los mapas de primer orden; C) ser capaz de introducir la imagen resultante del patron neural en
el flujo general de imégenes que denominamos pensamiento; D) ser capaz de retro-sefialar las
estructuras procesadoras del objeto, para realzar su imagen.

Ahora esta “...narraciobn no verbal es natural. La representacion imageética de
secuencias de eventos cerebrales (...) es la materia de que estan hechos los relatos”**?. Narrar
historias registrando lo que sucede en forma de mapas cerebrales, tal vez sea una obsesion del
cerebro y quizas su aparicion sea precoz, desde el punto de vista evolutivo como respecto de la
complejidad de las estructuras neurales requeridas para generar narraciones. Este relato
precede al lenguaje y es su condicion, y no se fundamenta sélo en la corteza cerebral, sino en
otras partes del cerebro, en el hemisferio derecho como en el izquierdo. Llegado a este punto
Damasio considera propicio hacer un comentario sobre la solucion del homunculo para el
problema del self y el motivo de su inviabilidad. Esta consistia en que la parte sapiente del
cerebro poseia el conocimiento necesario para interpretar las imagenes formadas alli, que se le
presentaban al conocedor y que este sabia que hacer con ellas. Este conocedor es el homunculo,
es decir un hombrecito reducido a la escala del cerebro. EI problema es que este urdia el saber
para cada uno de nosotros pero luego debia enfrentar la dificultad primera, es decir, ;quién
urdia su saber? Esto daba como resultado una regresion al infinito. Asi resulté que de estar
adentro un centro cerebral, el acto de saber pas6 a no estar en ninguna parte. Para la propuesta
de Damasio no hay que interrogar a ninguna agencia, ni a este sapiente (homunculo). A cada
momento el organismo recibe la respuesta como la representa el proto self, bajo forma de
narracion no verbal que luego puede ser traducida a lenguaje.

El proto self es una referencia, mas que un almacén o un perceptor inteligente cuando
llega una respuesta por primera vez emerge la sensacion de self, a nosotros y a nuestro self
autobiografico, asi parece que la pregunta ha sido planteada y que el self es un self que sabe.
Asi “es innecesario interrogar al self nuclear ya que este no interpreta nada, siendo en cambio
que el saber se entrega generosamente”433.

Avanzando ¢qué entiende Damasio por conciencia ampliada? “Si la conciencia nuclear
es el fundamento indispensable de la conciencia, la conciencia ampliada es su gloria, ella es la
grandeza de la conciencia™®. Cuando se dice que la conciencia es una cualidad humana
distintiva se piensa en la conciencia ampliada, en su expresion mas elevada, no en la
conciencia nuclear, siendo la conciencia ampliada una funcion prodigiosa. La conciencia
ampliada es todo lo que es la conciencia nuclear, pero mas vasta y mejor, creciendo a lo largo
de la evolucion. La conciencia ampliada surge de dos artimafias. La primera requiere la
aglomeracion gradual de recuerdos de mdltiples instancias de una clase especial de objetos
biograficos del organismo, de nuestra propia experiencia vital, tal como se desarrollaron en el
pasado. Una vez constituidas las memorias autobiograficas se evocan en cada procesamiento
de objetos, siendo que la conciencia ampliada se aplica no solo a un objeto no self determinado
sino a una coherente coleccion de objetos previamente memorizados.

32 Cf. Ibid cap. 6, p. 209.
* |bid cap. 6, p. 213.
** Ibid cap. 7, p. 217.
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La segunda consiste en mantener activas, simultaneamente las imagenes cuya coleccion
define el self autobiografico, y las imagenes que definen el objeto. De esta forma la conciencia
ampliada es la capacidad de estar conscientes de una vasta esfera de entidades y sucesos, con la
habilidad de generar una sensacion de perspectiva individual sobre un ambito de mayor
conocimiento que el evaluado por la conciencia nuclear. La conciencia ampliada no equivale a
inteligencia, siendo su misién que el organismo este consciente del mayor rango posible de
conocimiento, es un requisito previo a la inteligencia. Para Damasio la inteligencia es la
habilidad de manipular el conocimiento con éxito, a fin de que nuevas respuestas puedan ser
planificadas y cumplidas. La conciencia ampliada tampoco equivale a la memoria de trabajo.
La conciencia ampliada depende de la capacidad de mantener en la mente, por periodos
importantes de tiempo, los multiples patrones neurales que describen el self autobiografico.

La memoria de trabajo es la habilidad para conservar imagenes en la mente durante
periodos de tiempo que permitan su manipulacion inteligente. Cuando pensamos la palabra
self, dos nociones surgen en la mente, la de identidad y ser persona, las que requieren memoria
autobiogréafica y su acumulacion en el self autobiografico. El reservorio de registros en la
memoria autobiografica contiene las memorias que constituyen la identidad, junto con las
memorias que ayudan a definir nuestro ser persona. Cuando se habla de modelar a una persona
mediante la educacion y la cultura, hay una contribuciébn combinada de: A) rasgos y
disposiciones genéticamente transmitidos; B) disposiciones adquiridas precozmente durante el
desarrollo bajo la influencia dual de genes y entorno; C) episodios personales unicos, vividos a
la sombra de los dos primeros, sedimentados y reclasificados en la memoria autobiogréafica de
manera continua. “La memoria autobiografica se desarrolla y madura a la sombra de la
biologia heredada. A diferencia del self nuclear, mucho ocurrira en el desarrollo y maduracion
de la memoria autobiogréfica, que no solo depende, sino que es regulada por el entorno”™*.

Lo que ha propuesto Damasio es que la conciencia nuclear depende de una imagen del
acto de saber que se genera sin pausa, primero expresada como un sentimiento de saber
relativo a las iméagenes mentales del objeto por conocer. En su propuesta también cabe que el
sentimiento de saber resulta en y se acompafia de un realce de las imagenes del objeto. En su
operacion normal y Gptima la conciencia nuclear es el proceso de lograr un patron neural y
mental que junte, mas o menos en el mismo instante, el patrdn para el objeto, el patron para el
organismo y el patrén para la relacion entre ambos. La emergencia de cada patrén y su
conjuncién en el tiempo, depende de las contribuciones de sitios singulares del cerebro
trabajado conjuntamente. La organizacion de la conciencia que propone Damasio resuelve la
paradoja aparente detectada por W. James, que el self en nuestro flujo de conciencia cambia de
continuo segun evoluciona en el tiempo, aungue se conserve la sensacion de que sigue igual a
lo largo de la existencia. Su solucion parte del hecho de que el aparente self en nuestro flujo de
conciencia cambia de continuo segun evoluciona en el tiempo, aunque se conserve la sensacion
de que sigue igual a lo largo de la existencia. Su solucion parte del hecho de que el aparente
self tornadizo y el presunto self permanente, pese a su intima relacion, no son una entidad sino
dos. El self voluble identificado por James es la sensacion de self nuclear que debe ser
refabricado sin descanso.

La sensacion de self que parece permanecer igual es el self autobiografico, porque se
basa en un reservorio de memorias de hechos fundamentales de la biografia individual. La
conciencia ampliada permite que los organismos humanos alcancen la cima de sus habilidades
mentales, por ejemplo, capacidad para crear artefactos Utiles, de considerar la mente ajena
(otra), de construir un sentido de bien y de mal distinto de placer y dolor, etc. Finalizo con una
expresion sintética y plastica de Damasio:

* |bid cap. 7, p. 252.
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La concatenacion de precedencias da, que el sefialamiento neural no consciente de un
organismo individual engendra el proto self, que causa el self nuclear y la conciencia
nuclear, que a su vez generan un self autobiografico que fecunda la conciencia

ampliada. Al final de la cadena de la conciencia ampliada otorga conciencia®®.

d.2) H. Maturana
Sobre la dindmica estructural:

El sistema nervioso y el organismo que integra, son sistemas dinamicos, es decir, estan
en continuo cambio estructural. Estos cambios estructurales pueden ser cambios en las
relaciones de los componentes o cambios en las caracteristicas de los componentes. En
el sistema nervioso, los primeros aparecen como cambios en las relaciones de actividad
de sus componentes, que resultan de cambios en las propiedades de éstos, que tienen un
caracter reversible por su constante de recuperacién corta, con respecto a la dinamica
total del organismo. Los cambios de membrana, asociados a la conduccién de un
impulso nervioso, o0 la transmisidn sinaptica que modifican reversiblemente la
estructura de los componentes del sistema nervioso y por lo tanto, sus propiedades, son
de este tipo. A estos cambios los llamo cambios de primer orden. Los segundos se dan
en el sistema nervioso como cambios irreversibles o de constante temporal de
recuperacién muy larga con respecto a la dindmica total del organismo. Los efectos
troficos y hormonales que constituyen cambios estructurales irreversibles, o de
constante reversion muy larga en los componentes del sistema nervioso y que, por lo
tanto, modifican sus propiedades de una manera que admite una historia de cambio
acumulativo irreversible, son cambios estructurales de este otro tipo. A estos cambios
los llamo cambios estructurales de segundo orden®’.

Para Dussel, H. Maturana propone tres grados de unidades organicas de la vida. La
unidad de primer grado se da en la célula viva, en donde la materia fisica de la que consta
nuestra corporalidad es antigua como el universo. Estas células vivas, que son producto de
fracturas reproductivas de células vivas, son a su vez parte de un continuum que vive desde el
origen de la vida en el planeta. La dinamica interna del metabolismo como autopoiético*® y
autonomo de la célula reacciona frente al entorno por mitocondrias y membranas como limites,

%6 |bid cap. 7, p. 254.

*7 Maturana H.: “Reflexiones: Aprendizaje o deriva ontogénica”, p. 21, publicado originalmente en Arch. Biol.
Med. Exp. 15, pp. 261 a 271 (1982). Este texto es parte de un texto mayor de Maturana, H.; Ludewigik:
Reflexiones y Conversaciones, Editorial FU.PA.LI. Cordoba, Argentina, 1994.

% No s6lo es un concepto interesante por lo que propone sino que también lo es en como aparece. Surge con la
misma légica que postula. Nos comenta Maturana que escribiendo un pequefio libro en colaboracion con F. Varela
De maquinas y seres vivos que sera editado luego por Editorial Universitaria, Santiago, 1973, y conversando con
su amigo José Maria Bulnes, un literato que realizé un estudio sobre el Quijote, este le hablaba del dilema del
mismo, en cuanto a si dedicarse al camino de las armas o de las letras, al de la praxis, o poiesis de la creacién. En
ese instante, comenta Maturana, se le ocurrié que la palabra que necesitaban era autopoiesis. Al dia siguiente se la
propone a F. Varela, y él le dice que es buena, en primer lugar, porque nace del castellano y no del inglés y
ademas porque es griega; en segundo lugar, porque no tenia historia y uno podia darle el contenido y el
significado que quisiese. Al respecto dice Maturana: “la idea era hacer referencia al hecho de que el sistema se
produce a si mismo y en si mismo, no desde fuera, porque no tiene ser sino en el momento en que esta constituido
como sistema autopoiético”. En esta forma yo rechazaba la idea de un sistema que se produce o se organiza a si
mismo. Mas bien se trata de un sistema que resulta de si mismo como una red de produccion de componentes. Lo
que quiero evitar es la imagen de que se trata de un sistema que hace algo para ser constituido. No, el sistema es
una unidad s6lo y exclusivamente si es autopoiético. No tiene que hacer nada para ser autopoiético; el sistema es y
sigue siendo si pasan ciertas cosas y si se interrumpe la autopoiésis ya no pasan esas cosas. Pero no se produce a
si mismo, en el sentido de que uno pudiese imaginar una accion sobre si. jNo! Por eso es que autopoiésis es mas
adecuado como palabra que autoproduccidn o cualquier otra expresion en castellano, inglés o aleman” (ibid p. 68).
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bordes, que inauguran un proceso de ontogenia. En la quebratura de la existencia por el
entorno, se forma el aprendizaje humano que ha sido, en primera instancia, adaptacion para ser
luego reaccion al medio.

La unidad de segundo grado se relaciona en los organismos metacelulares; éstos son
pluricelulares, por ejemplo, desde un hongo hasta los mamiferos superiores. De las variaciones
de la ontogenia metacelular se define el proceso de filogénesis celular. La evolucidn, en esta
concepcion, consiste en quebraturas que se conservan, de acuerdo al término maturiano,
autopoiéticamente, por adaptacion en un primer momento y por reaccion, luego. La
conformacién del sistema nervioso provee al organismo de una &gil estructura, a la vez
plastica, posibilitando mayor movimiento.

Nos dice Dussel citando a Maturana y reflexionando desde él que:

(...) el sistema humano nervioso consta de mas de 10 al exponente 11 de neuronas
(decenas de miles de millones), y cada una recibe multiples contactos de otras
neuronas, y se conectan a su vez con muchas células (Maturana, 1985, 105). Poseemos
un millén de motoneuronas, y unas decenas de millones de células sensoriales
distribuidas en varios sitios del cuerpo. Sentir (en una membrana) satisfaccion o dolor
en la piel (piénsese en los utilitaristas), o0 hambre en la mucosa interna (pienso aqui en
aquel “di pan al hambriento” del Libro de los Muertos del Egipto), es efecto de este
inmenso sistema sensor de la corporalidad del sujeto ético™.

La cita es un claro exponente de cdmo Dussel asimila la neurobiologia a una vision
historica-ética de lo que puedo llamar neurofilosofia ética para un sujeto viviente, ético. La
unidad de tercer grado se desarrolla en los fendmenos sociales desde un hormiguero, una
colmena de abejas, hasta los primates superiores. Las hormigas se comunican a través de
sustancias quimicas alimenticias (trofolacticas). Las abejas se comunican a través de danzas,
cédigos de danzas que incluyen movimientos abdominales*®®. Mientras que los animales
sintéticos poseen casi todos los 6rganos de manera relacionada, lo vertebral recorriendo todos
los aparatos vitales. Se incluyen comportamientos ontogenéticos y filogenéticos de
complejidad mayor, a través del dominio linguistico entre organismos interactuantes.

Por ultimo, puedo sintetizar lo dicho hasta aqui, con la siguiente expresion de H.
Maturana:

Mi dominio de existencia como persona es un dominio de relaciones sociales. Mi
dominio de existencia como sistema autopoiético es un dominio de relaciones
moleculares. Yo existo como sistema autopoiético en un espacio distinto, en un
dominio de existencia distinto del dominio de existencia en el cual existo como
persona. Pero no puedo existir como persona con independencia de mi realizacion

como sistema autopoiético™".

Entonces ambas unidades son distintas y a la vez se intersectan en sus realizaciones
estructurales. Te podés desintegrar como persona, y Maturana alude al ejemplo del loco que se
despersonaliza y ya no tiene las caracteristicas que lo hace miembro de un sistema social, pero
no es posible desintegrarte como sistema autopoiético, como ser vivo. Pero como hay una
“relacion generativa™** porque hay una interseccion estructural, si te desintegras como ser

¥ pussel, Etica (1998) nota 21, p. 145.

#0 Karl von Frisch (1985); Wedde H. F., Farooq M, Zhang Y (2004: “Bee Hive: An Efficient Fault-Tolerant
Routing Algorithm Inspired by Honey Bee Behaviour”. Lecture notes in computer Science, 3172, pp. 83-94.

! Maturana H. op. cit. p. 73.

2 |bid p. 73.
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Vvivo, te desintegras como persona. Este es un tema clave en Maturana, “las unidades quedan
especificadas en la operacion de distincion”**®. La persona no es en si una estructura
autopoiética, o que deba vérselo exlusivamente como persona sino que las especificidades
aparecen en las operaciones de distincion. “Yo soy persona en el ambito de las personas y en
ese ambito, ese soy yo. Ahora bien, aqui hay un ser vivo en el ambito de los seres vivos™**.

Por otro lado, el lenguaje no es un modo primario de operar del sistema nervioso por el
que no se podria afirmar una gramética innata, como en el primer Chomsky. Al contrario, en la
interaccion cerebro-mundo, que es un subsistema generado filogenéticamente por la especie
homo a fin de nombrar y comunicar a un mundo perceptivo global, que la lengua permitia
manejar de manera analitica, relacionada, a la vez que unitaria, los objetos insertos en este
mundo. En esta unidad de tercer grado se da el lenguaje, no s6lo como un momento
neuroldgico, genético, sino también como un producto cultural.

d.3) G. Edelman

Este premio Nobel, por su lado, investiga de una manera neuroldgica-cientifica el
funcionamiento del cerebro y la conciencia. Siendo un momento interno de la corporalidad
humana, el cerebro es un sistema de reconocimiento por seleccion, procediendo por grupos
neuronales interconectados. A través del axon se lleva a cabo la comunicacion de las moléculas
neurotransmisoras directamente al cuerpo mayor de la neurona o a sus dendritas. A su vez, el
sistema nervioso cerebral actla por seleccion, al igual que el sistema inmunoldgico, segun lo
indag6 Edelman.

La seleccion™ consiste en no poseer un codigo a priori ni el conocimiento de reglas
previas para saber cOmo actuar ante un nuevo virus u objeto, o como ir evolucionando. Es
como acttan los linfocitos, produciendo anticuerpos indiscriminadamente a posteriori, hasta
que uno es eficaz ante el virus invasor. La seleccion opera por dar permanencia, reproducir,
desarrollar la vida del sujeto humano desde lo vegetativo, hasta lo cultural o ético mas
desarrollado. Todo ello se corresponde a un &mbito de desarrollo interminable. Aqui sélo he
sefialado puntos principales o nanotubos de conexidn o sinapsis atinentes para visualizar la
importancia del cerebro del sujeto en el desarrollo de la ética como ética de vida comun.

445

d.4) Sistema evaluativo-afectivo

Prosiguiendo sobre algunas funciones del cerebro, como procesos auto-organizados y
autorregulados de la vida, el estimulo del mundo externo, o la captacion de la realidad -nos
dice Dussel en tono zubiriano- se hace presente por una sefial que es percibida por el cerebro
por mediaciones receptoras y transmisoras neurolégicas especializadas, que efectia como
reconocimiento selectivo adaptativo del organismo a la reproduccién de la vida. Es relevante
para la ética destacar que dicho proceso recorre un camino que incluye primero el sistema
limbico y la base del cerebro (existente y mas antiguo en insectos y reptiles) y la regién
talamico-cortical, de maéas reciente formacion y caracteristico desarrollo cerebral en la
evolucion de la especie homo. A su vez, el proceso de categorizacion posee una exigencia para
constituir su objeto, entendiéndose por este la sintesis que produce el cerebro, no siendo una
representacion ni una imagen, como pensaba la tradicion cartesiana. Ningun humunculus

2 |bid p. 73.
4 Ibid p. 73.
5 \/éase nota 25 en Dussel op.cit. p. 145.
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podria ver dicha representacion, esto nos remontaria al infinito**® como vimos anteriormente.

La exigencia a la que se hace referencia es el pasaje por el sistema evaluativo-afectivo,
conformado por la base del cerebro, por el sistema limbico, siendo unos de sus 6rganos, como
el hipotalamo, amigdalas, hipocampo, talamo, los que participan de dicho proceso. Este pasaje
es como un laboratorio particular, en donde se constata, determina, y €s como un recinto en
donde se juzga la forma en que lo categorizado posibilita 0 se opone al desarrollo de la vida.
Aqui la ética “es una cuestion de vida o muerte”**’, a la vez que la posibilidad ética de
sobrevivencia. Este término lo abordaré sobre todo en Politica II.

El ejercicio del sistema afectivo-evaluativo constituye una novedad ética importante
para el sujeto ético, como un evaluar que se anticipa al juicio de valor explicito y abstracto, y
aun del mismo sujeto o predicado del juicio de hecho de la razén instrumental como momento
constitutivo originario del acto de la captacion tedrico-practica y empirica por excelencia, del
categorizar. Antes del término materia -que puede prestarse a equivocos- prefiero utilizar el de
elemento para la categorizacion perceptual como segunda funcién que realiza el cerebro
humano hacia la categorizacion conceptual a través de rastreos, mapeos, que categorizan,
discriminan, recombinan. Tenemos el cortex frontal como un ejemplo de centro conceptual del
cerebro. Por otro lado, el cortex cerebral, por sus sinapsis con ganglios basales, sistema
limbico, incluyendo el hipocampo, establece correlaciones que ayudan a la categorizacion vy al
proceso sensorial propio. El sistema afectivo-evaluativo constituye un momento del proceso de
categorizacion, como la categorizacidén conceptual organiza, reorganiza el sistema de valores
para ser en simultaneo subsumidos en criterios linguisticos culturales.

Llegados aqui, debemos recordar lo abordado sobre la conformacion de la conciencia,
que he adelantado con Damasio. En los mamiferos sintéticos se da la conciencia primaria, que
comunica el sistema limbico con una memoria conceptual suficiente, y lo neuronal,
comunicando el cortex con el talamo, permitiendo la vuelta (Kehre) de las sefiales tendientes a
la conformacion de valores-mapeos. Poseer conciencia de que esto es alimento es captar la
diferencia del si mismo (self) -que no se trata aun de un yo-, y de lo no si mismo (non-self).

Podemos adentrarnos desde esta base a un tema relevante para una neurofilosofia ética,
con la explicacion neurobiol6gica de la formacion de la autoconciencia, contando con lo
expuesto en Maturana y Edelman. La autoconciencia, siendo actualmente, al parecer, un
fendmeno de algunas especies sintéticas, supone el empleo del lenguaje, situado sobre todo en
regiones corticales como el area Paul Broca (centro del lenguaje que controla los movimientos
de la boca), que funciona en estrecha relacién con el area Carl Wernicke (area de comprension
del lenguaje). A la vez que el empleo de lenguaje supone la funcién de categorizacion
conceptual, no se identifica con él. La region cerebral como producto epigenético del
aprendizaje memorativo, permite recordar y acrecentar un Iéxico significativo. Ya vimos que
para Maturana el lenguaje no es un modo primario de operar. A su vez, la sintaxis genética y la
categorizacion conceptual como proceso, producen complejas estructuras de relaciones
neuronales que, desde la practica fonética, establecen sus reglas de manera hablada con
anticipacion a la escritura. Por su parte, “el significado surge de la interaccion de la memoria
para categorizar valores con la actividad combinada de &reas conceptuales y areas de
lenguaje”448.

En el proceso gradual de la formacion de la conciencia desde el pitecantropus erectus a
la especie homo, la autoconciencia o conciencia ampliada (Damasio) puede darse cuando la
corporalidad, a través de las funciones sintéticas del cerebro o la mente (mind), se
autocomprende y puede nombrarse como un yo (self) o un nosotros. Empleando terminologia

#46 \/éase nota 34, ibid p. 146.
*7 Ibid p. 96, véase nota 35, p. 146.
8 Edelman, 1989, 173; 1992, 130; en nota 49, ibid p. 147.
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cartesiana, en sentido diverso, Dussel muestra esta diferenciacion como clara y distinta** del
no-yo (non-self), del td, del él, del ello, del vosotros. De esta manera surge la posibilidad de
reflexion-autorreferencia del sujeto como el yo plegado sobre si mismo, originando el si mismo
como un tomar conciencia de tener necesidad de conocerse, de la necesidad de pertenecer a
una comunidad parlante, con memoria Iéxica, en recurrir a la lengua, e impulsandose a futuro,
con proyectos historicos.

Con lo dicho hasta aqui, no puede obviarse la relevancia del sistema cerebral
evaluativo-afectivo. Es un subsistema que se estudia como tal desde 1929 con las teorias de
James-Lange y con Cannon-Bard, descrito como circuito de Papez. Bloom (1988) y Miller
(1983) sirven de introduccion al tema. Aqui es preciso distinguir entre sensaciones como dolor
o0 placer, de las emociones primarias y secundarias, segun Damasio. EIl placer o el dolor se
sienten propiamente en la piel, en la mucosa interna de los 6rganos, como en el tejido que
envuelve a los masculos, y en las membranas externas de los huesos. Se trata de la
“pervivencia de la membrana originaria del organismo unicelular que posee en su memoria el
limite entre dentro y fuera del viviente, reaccionando ante lo extrafio, posibilitando la vida
como placer o negandola como dolor**®®. El estimulo puede causar dolor o placer y estas
sensaciones no son emociones, sino producto de estimulos que hieren o irritan, que calman o
producen estados placenteros, sensibilizando de esta forma a las células receptoras. Por otro
lado, percibir el estado corporal placentero o de dolor con-forma un fendmeno mas complejo
denominado emociones. A través de un estimulo, puede producirse la emocién del temor a la
que puede seguirle una accion innata, como el resguardo de un nifio, recordando al primate
prendido del pelaje de su progenitora.

“La emocién es una cierta manera de aprehender el mundo”*. Son mecanismos
basicos que alertan la estructura corporal endocrina, quimica, neurolégica, muscular,
psicolgica, etc. La emocion secundaria por su lado, es una experiencia refleja de la emocion
primaria que prefiero enfatizar con Sartre mas que como es expresada por Dussel. El cuerpo
sufre una alteracion en el ritmo del corazdn, color de la piel, tension muscular, activacion de
las glandulas enddcrinas, modificacion del sistema inmunoldgico, llevando a una actualizacion
de lo que estimula. De esta manera, las emociones secundarias incorporan el proceso cortical
de categorizacion, ordenacion y evaluacion de las emociones. Se trata de funciones multiples,
sintéticas, complejas, que se denominan mentales. No se trata del alma sustancial cartesiana,
sino de funciones mentales necesarias; por ejemplo, para una ética hemos dicho: categorizacion
conceptual, existencia de procesos linguisticos culturales, autoconciencia o0 conciencia
ampliada como base de la libertad y responsabilidad. “No se trata de la binarizacion mente-
cuerpo, sino de la existencia de una corporalidad, que no es mero cuerpo, Sino que en cuya
organicidad compleja se da el cerebro como momento interno, que tiene funciones
mentales”*2. Las emociones pueden sentirse a través de un mapeo causado por subcértice y
cortice cerebral. El sentir es una reflexion sobre la emocidn que en este caso seria su objeto.
Esta arqueologia neuronal estd seguramente sujeta a cambios por nuevos descubrimientos. Lo
cierto es que nos hemos posicionado en este campo neuronal de manera original, con una
funcién liberadora con-formada para una ética, y a tono con ello “ahora podemos concebir lo
que es una emocion. Es una transformacion del mundo™®.

Para cerrar esta tematica, es preciso referirse a un sentimiento fundamental y radical: el
sentimiento de la vida (Damasio 1994: 150). Se trata de un sentir general reflejo sobre la
corporalidad como totalidad y como un aprehendizaje de integralidad corporal. El sistema

9 \/éase ibid p. 99.

0 Cf. nota 57 en ibid, p. 148.

! Sartre, J.P.: Esbozo de una teoria de las emociones. FFyH-UNC, impreso en Buenos Aires afio 1959, p. 50.
#32 Cf. nota 62 en Dussel, op. cit. p. 148.

2% Sartre, op. cit. p. 56.
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evaluativo-afectivo cerebral posee una necesidad objetiva para la descripcién neurobiolégica
del sistema de categorizacion practico-teorico; no asi para Kant, quien ha reducido el horizonte
pulsional al mero egoismo o negatividad historica. Hemos visto como este sistema se articula
con las exigencias de la vida humana, con la articulaciéon en el nivel linguistico-cultural e
historico y ahora es preciso avanzar sobre las exigencias culturales de una ética critica
integrada en las funciones del sistema limbico, o base del cerebro, junto al 16bulo frontal del
cortex.

Las ciencias neurocerebrales son una opcion de recuperar la unidad de la corporalidad
frente a la tradicion, descartando “definitivamente”* la idea de alma sustancial,
independiente, como simplificacion ética.

Esta hipotesis filosdfica, de fundamento mégico (detrés de buena parte de las Filosofias
de la llustracion) y mitico, envenena la ética dualista, descorporalizada, puritana,
negadora de la sexualidad, el placer, las emociones, los aparatos evaluativos, y
dominadora de la mujer. Todo un sindrome patolégico que justifica sistemas de

dominacion erética, politica, econdmica, cultural, etc., y que una Etica de la Liberacion

descartara radicalmente®®.

La ética de la liberacion ha emprendido un camino intersectorial, humanitario, nodal-
complejo, y al reconstruir el horizonte de la vida en comunidad necesita a la vez, una
comprension unitaria (no totalitaria) del ser humano. No se trata de polarizarse en elementos
reductivos, monismos materialistas, formalistas o dualismos escicionistas. Con la propuesta
arquitectonica del institucionalismo analéctico, la ética conjuga los diferentes elementos
necesarios y no suficientes para, al final del recorrido, plantear trazos de suficiencia-
satisfactoriedad revisables no absolutos. Es un camino complejo al que no estamos habituados.
Romper con la razon totalizante, binaria, que ha intentado dominar la escena politica durante
miles de afios -por lo menos desde Babilonia- y que se ha intensificado en el eurocentrismo, no
es tarea sencilla. Asi se recorrié al respecto un camino intrincado, muchas veces laberintico,
pero en donde hemos podido situar el horizonte cerebral en un estrato sui generis (no quiere
decir ontoldgico) de realidad. Una realidad que nos cuidamos de reducir a mera materialidad,
formalidad, o anarquismo practico.

Nos hemos insertado en este &mbito de vida, de vida humanizada, y nos imbricamos en
él desde el implante neurobioldgico, y pensando con todo ello en una neurofilosofia que integre
los diferentes ambitos y términos, a la vez que nutriendo la intencién, a lo Prigogine, de quedar
como sistemas abiertos de intercambio para la concepcién de construccién de otras éticas
humanitarias, liberadoras.

He desarrollado aqui, desde la neurobiologia, &mbitos de inteligencia sentiente o sentido
inteligente (Zubiri) situados en nuestras realidades y nuestro paradigma de liberacion con las
funciones méas complejas del cerebro humano, emociones secundarias, felicidad,
categorizacion conceptual, desarrollo linguistico, autoconciencia, conciencia ampliada, que
permiten autonomia, libertad, responsabilidad, ética en el sujeto historico cultural,
subsumiendo las funciones fisico-vitales y su léxico evaluativo anterior en la socializacion, que
esperamos pueda ser captado como concretamente comunitaria. Con la neurobiologia actual
podemos apreciar como la evolucion produce las condiciones cerebrales para que pueda darse
la posibilidad de fundamentar dialéctica, materialmente, el fendbmeno ético. No es una mera
materialidad, es una materialidad con contenido, una carnalidad en donde se establecen
relaciones del tipo que hemos observado aqui, relacionada y abiertamente. Con la siguiente
expresion, tal vez, logramos graficarlo ain mas: “La carne no es materia, no es espiritu, no es

% Dussel, op. cit. p. 103.
%% \/éase nota 74 en ibid, p. 149.
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sustancia. Para designarla, haria falta el viejo término ‘elemento’, en el sentido en que se
empleaba para hablar del agua, del aire, de la tierra y del fuego™**®.

Esta condicion de hacerse cargo de la presencia del otro junto a uno, tiene ciertas
consecuencias y una de ellas es la generacion de dominios de consenso en la
convivencia, en las interacciones recurrentes. Yo digo que eso es el amor. Que el amor

es abrirle al otro un espacio de existencia junto a uno. Si eso pasa, entonces surge la

ética y si no, no™’.

La ética es ese espacio siempre abierto, posible, vivo, humanizado, humanitario, humanizante.

e) Criterio y principio material universal de la ética

El ser humano accede a la realidad que experimenta todos los dias desde la dimensidn
de su propia vida humana, que no es un horizonte ontolégico-mundano, sino, en tono
zubiriano-ellacuriano, expresa Dussel, un modo de realidad del sujeto ético, no siendo este el
de una piedra, planta, animal, alma angélica a lo Descartes. Parafraseando esta tonalidad,
podemos decir que se trata de un modo de carnalidad humanizada-ética que da contenido a sus
acciones, al orden racional y al nivel de las necesidades, pulsiones y deseos que conforman el
marco en el cual se fijan fines. El tema de los fines lo trataremos con detenimiento en Politica
.

A la vez, este modo de vida posee una forma de vulnerabilidad muy particular, atenida
prehistéricamente a los cuatro elementos e histéricamente, al poder despotico de etnias
aculturadoras. La vida humana marca limites, fundamenta normativamente su existencia. Si
algunos de estos elementos -y digamoslo de otra manera- posibilitantes mas que
condicionantes, de la vida entran en crisis o son afectados, la vida humana corre riesgo en su
permanencia, en su existencia. Si el elemento étnico es aculturador, conquistador o
colonizador, la vida humana pasa a conformar capas, grados de enajenacién-alienacion
diferentes. Todo ello conforma aspectos a tener en cuenta para la consecucion de la
constructiva idea de utopia factible, de institucionalismo anadialéctico, en donde es necesario
conjugar los diferentes elementos en la necesidad de alimentos, casa, seguridad, libertad,
soberania, valores, identidad cultural, plenitud espiritual, etc.

e.1) Criterio material-universal de verdad préactica

Es necesario partir considerando al joven Marx de 1844, que no tiene adn la
conceptualizacion del Marx maduro de los Grundrisse. En aquella primera instancia, se
diferencian, construyen y perfilan categorias precisas de caracter ético, en donde Marx
contrapone lo material*®a lo formal exclusivo. EI movimiento de la autoconciencia en Hegel,
como ciencia del sujeto, procede subsumiendo las formas u objetos de la experiencia hasta
conformar el saber absoluto. EI pensamiento que se piensa a si mismo como absoluto es la
realidad para Hegel, que equivale al sujeto que se conoce como autoconciencia absoluta, o
como lo expresaba Collingwood en ldea de la Historia, diferenciando a la filosofia de las
demas ciencias en cuanto es pensamiento en segundo grado, haciendo de su pensamiento una

% Merleau Ponty, M.: Lo visible y lo invisible. Seix Barral, Barcelona, 1970, p. 174,
7 Maturana, H. op. cit. p. 118.
8 |_o he abordado en mi trabajo Bauer C. 2008 detenidamente, en nota 215 de pp. 166-167.
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cuestion central absoluta*®. Hoy, podemos decir que ante este paisaje de-solador para la
diversidad cultural, Marx busco recuperar lo real como humano material con contenido en
fuerte sentido antropoldgico, ético, espiritual, desde su corporalidad vulnerable y
vulnerabilizada y por ello, acuciado por necesidades que el dualismo moderno -desde
Descartes a Kant, autocentrandose- dejo de lado. Marx se abre a un contenido propiamente
humano, ubicandose con ello lejos de un fisicalismo o materialismo simplista reductivo
(material).

Leamos lo siguiente: “segin la concepcion materialista de la historia, el factor que en
ultima instancia determina la historia, es la produccién y la reproduccion de la vida real. Ni
Marx ni yo hemos afirmado nunca mas que esto. Si alguien lo tergiversa diciendo que el factor
econdmico es el unico determinante, convertird aquella tesis en una frase vacua, abstracta,
absurda™*®®. Afirma Dussel: “ese criterio material sobre el que se funda la ética, la
reproduccion y el desarrollo de la vida humana es universal, y ademas no es solipsista, sino
comunitario. Se trata de una comunidad de vida (Lebensgemeinschaft)**®*.

El haber arrancado en la Etica por el principio material y el haberlo afirmado de esta
manera, vali0 para que lectores desprevenidos Yy criticos apresurados rotularan este
pensamiento ético de meramente materialista, darwinista, evolucionista, etc. Esta discusion la
recuperaré detenidamente en Politica I; aqui s6lo me remito a sefialar que al haber variado el
punto de arranque de la ética, vislumbramos algo que le es intrinsecamente propio: su
movilidad, que esta mas aca, mas alla de cualquier fijacidn, rotulacién, cosificacion. Lo que
Marx inicia en aquella época, es mostrar empiricamente una coherencia que a la ética le debe
interesar desde su intencion inicial.

La vida es el referente supremo, o la “linea de generaciones ininterrumpidas
Estamos en condiciones de exponer el criterio material universal:

99462

El que actia humanamente, siempre y necesariamente tiene como contenido de su acto
alguna medicion para la produccion, reproduccion o desarrollo (proyeccion) auto-
responsable de la vida de cada sujeto humano en una comunidad de vida, como
cumplimiento material de las necesidades de su corporalidad cultural (la primera de
todas, el deseo del otro sujeto humano), teniendo por referencia Gltima a toda la
humanidad*®,

Se trata de la materialidad con a en cuyos niveles se encuentran las necesidades
espirituales, sean estéticas, cientificas, creativas, pudiendo apreciar con claridad que la primera
necesidad es, para Marx, la necesidad del otro sujeto, esto es la intersubjetividad como
comunidad de vida, condicién de las restantes necesidades. En este nivel de enunciados, de
juicios descriptivos, de hecho se trata de un criterio de verdad practica y teorica.

Debemos avanzar sobre una diferencia entre el modo de realidad de la vida humana y el
horizonte ontoldgico-hermenéutico que se despliega como ambito de la particularidad de una
cultura. Cada cultura es un modo de concretar la vida humana, y no es la vida humana en
general, ni siquiera la suma de todas las culturas particulares que, en ultima instancia, s6lo
hacen referencia al ambito de la vida en general. No se trata solo de descubrir la particularidad
de cada cultura, como le sucedi6 a Taylor, sino de cada sujeto humano, ético. Esto posee
importantes implicancias para el desarrollo de una politica concreta, humanizada, humanizante.

9 yéase Bauer, C.: “Analéctica-Un modelo de resistencia...”, en Derechos Humanos: exclusion y resistencia.
Editorial Ciencia, Derecho y Sociedad, UNC 2006, p. 144.

0 Marx C.; Engels, F: Obras Escogidas. Editorial Cartago, Buenos Aires, 1957, p. 772, trabajado en Bauer, C.
(2008), nota 214, pp. 165-166.

“1 Dussel, E: op. cit. p. 131.

%62 \/éase Maturana, H, op. cit. p. 111.

*83 Dussel, E, op. cit. p. 32. El término proyeccion es un agregado.
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Se trata de juicios de hecho en relacién a la vida o muerte del sujeto ético, en referencia
a la produccion, reproduccion y desarrollo, proyeccion de la vida humana, desde donde se
juzgan fines y valores de la materialidad o razén instrumental, por ejemplo, weberiana. Se trata
de lo real como ambito de la vida del sujeto ético, con una razén practico-material o ética
originaria, dimension del otro como igual, a la vez que posibilidad de enunciados o juicios de
hecho, juicios éticos, materiales, normativos, de verdad practica como contenido, enfrentando
al mundo de las culturas, de la interculturalidad, de su razon hermenéutica, ontoldgica, de
enunciados explicitamente normativos, valorativos, de validez cultural, de valores como
horizontes de los medios-fines puestos por una razén instrumental estratégica, cientifica,
juicios de hecho con eficacia de medios-fines, “normales” y “normalizadores”. Con todo ello,
la razon préactico-material o ético-originaria puede subsumir simultdneamente un juicio de
hecho de la razén instrumental o de valor cultural, si éstos se refieren o no a la posibilidad del
encuentro para la reproduccion de la vida de cada sujeto humano en comunidad.

e.2) Principio ético material universal

Desde aqui, tendré que indicar el pasaje de los enunciados descriptivos a los
normativos. Se trata de las condiciones de posibilidad de una posible fundamentacion
dialéctica material de juicios normativos a partir de juicios de hechos sobre la vida, mas que de
una deduccion formal a, la vez que se reta a la falacia naturalista, como se lo ha hecho hasta
ahora*®. Es preciso realizar avances 16gicos de otra fndole que no sea desde el criterio material
ya expuesto, para que podamos remontarnos a un principio material propiamente ético, esto es,
de deber-ser o de obligacion. Se trata del pasaje o aterrizaje del ser concreto-material como
vida humana al principio ético-material normativo del deber ser.

Tengamos en cuenta que ya hemos prevenido bastante de caer en el nivel formal,
abstracto, de la falacia naturalista. En €l hay vida humana, se puede multi-fundamentar
racional, practico-material y reflexivamente el deber ser ético que puede emitirse como
enunciado normativo o juicios éticos de realidad, a la vez que con pretension de verdad, como
exigencias dednticas de “producir” la vida del sujeto ético. El ser viviente del sujeto ético
puede multi-fundamentar la exigencia del deber vivir de la propia vida, en el contexto de la
vida humana reflexiva y auto-responsable, contando con su voluntad auténoma y solidaria en
la sobrevivencia. Aqui se aprecia la importancia del nivel dedntico como normativa.

Se trata de una conciencia ética ampliada que estamos reavivando en el momento de la
insensibilidad creciente, como momento del asesinato del otro, de la pobreza de la mayoria de
la humanidad en los “sures” del planeta. Es el vivir, que se transforma de un criterio de verdad
préactica a una exigencia ética en el deber vivir. Se da entonces el pasaje del juicio de hecho
material al juicio normativo a través de la razon practico-material que funda en la necesidad
neurobioldgico-cultural la obligatoriedad de la ética. La obligacion (ob delante, ligare unir) no
se identifica con la necesidad de las leyes fisicas o instintos animales, sino que se define
socialmente en un marco delimitado por tendencias institucionales. De esta forma, la
obligacion es auto-ligazén responsable que la voluntad impone sobre el sujeto, es decir, sobre
el si mismo desde la necesidad del vivir.

Se propone la siguiente descripcion del principio material universal de la ética. Es un
principio de carnalidad ética, de la corporalidad como sensibilidad conteniendo el orden
pulsional, cultural, valorativo, donde recién se da una hermenéutica simbdlica, de toda norma,
acto, microfisica estructural, o instituciones-sistemas de eticidad.

%64 \/éase, por ejemplo, [73], [76], [108], en ibid pp. 104, 107 y 136-137, respectivamente.
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El que actua éticamente debe (como obligacion) producir, reproducir y desarrollar
(proyectar) autoresponsablemente la vida concreta de cada sujeto humano, en una
comunidad de vida, desde una vida buena cultural e histérica (su modo de concebir la
felicidad, con una cierta referencia a los valores y a una manera fundamental de
comprender el ser como debe-ser; por ello, con pretensidn de rectitud también), que se
comparte pulsional y solidariamente, teniendo como referencia Gltima a toda la
humanidad; es decir, es un enunciado normativo con pretension de verdad practica y,
ademas, con pretension de universalidad*®®.

Para Dussel, la pretension de universalidad de cada cultura, desde la esquimal o bantl
hasta la azteca nahuatl o moderna europea, indica la presencia del principio material universal,
pero no necesariamente se opone al etnocentrismo®®. Dussel confunde estos importantes
conceptos de la antropologia social y cultural que ya he trabajado anteriormente®’. Puede
suceder que con la dimension de la universalidad se resuelvan autocentrismos de grupos
“pequefios”, pero por otro lado, se puede dar origen -como ha sucedido de hecho- a
etnocentrismos regionales mayores, como por ejemplo, Egipto, China o Cuzco. Tampoco es
equiparable el etnocentrismo necesariamente con el fundamentalismo cultural, que impone a
otras culturas su universalidad. Esto en realidad, se denomina aculturacion. Puede suceder que
haya grupos culturales etnocéntricos que no hayan sido aculturadores, como sucedi6 con la
cultura coreana, que buscd sélo resolver la integracion peninsular. EI eurocentrismo es, por
otro lado, una particularidad del etnocentrismo, ya que desde el comienzo de su expansion, en
el Siglo XV, se constituye con una trinidad de caracteristicas: fundamentalismos, violencias
absolutas, dimension planetaria. En fin, entran en juego muchos mas conceptos antropolégicos,
gue nos ayudarian a continuar especificando, pero no viene al caso desarrollarlos aqui.

Por ultimo, para cerrar este pardgrafo, si de la construccion de nuevas universalidades
se trata, los intentos deben avanzar des-etnocéntrica y des-eurocéntricamente, tarea para nada
sencilla, ya que dichas actitudes se fueron estructurando durante miles y cientos de afios.
Reconocer diferentes principios universales que puedan variar y poseer movilidad, sin quedar
cosificados, fijados, momificados, es un paso. El principio material de contenido incluye los
momentos posteriores formal-procedimental, de factibilidad, critico o de liberacion,
constituyendo el contenido ético de toda praxis y proyecto de desarrollo futuro, no pudiendo
trazarselo, superarlo u omitirlo.

No seria éticamente coherente que la norma ética, el acto humano, la microestructura, la
institucion justa o sistema de eticidad pueda contradecir el principio enunciado. Por otro lado,
es un principio obviamente mejorable en su formulacién, pero no falsable aun teniendo en
cuenta la incertidumbre comun de la razon finita, porque de serlo, se perderian los contenidos
éticos de la falsacién y se caeria en una contradiccién performativa. “Es el principio de verdad

préctico por excelencia™*®,

c.3) Aplicacion del principio

Remontandonos a Aristoteles, este ambito se corresponde con el de la prudencia o
frénesis como virtud de la razon practica. En el animal hay respuesta y aplicacion sin
mediacion, mientras que en el sujeto ético se abre un espacio entre la categorizacion
conceptual, la valorizacidon conciente, el proceso linglistico autoconciente y responsable, la

*%5 |hid p. 140. El término “proyectar” es un agregado mio.

%86 Cf. nota 304 en ibid p.164.

*7 \/éase Bauer, C. (2008); también lo abordaré en el punto critico: Prisma Des-eurocentrizador al final de este
trabajo.

“%8 Dussel op. cit. p. 142.
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conciencia ampliada y su concientizacon y las posibles respuestas. Este espacio es el de la
liberacion, libertad, la responsabilidad y la autonomia, la de la fundamentacion racional
electiva de la norma a ser aplicada. Desde aqui, empalmamos articulando todos los elementos
transitados con la intersubjetividad consensual que hemos tratado previamente como principio
formal moral.

Esfera factica

En el portico de esta esfera abordaremos: a) Mediacion factica empirica; b) F.
Hinkelammert; c) Criterio y principio de factibilidad; c.1) Criterio de factibilidad; c.2)
Principio de factibilidad; c.3) Aplicacion.

a) Mediacion factica empirica

“Esta es una ética de la vida™*®. Podemos decir que es una ética de, desde, para, por y
con la vida. En esta esfera, es preciso examinar la factibilidad empirica, como mediacion
reproductiva de la vida humana, a la vez que tratamos con sistemas performativos, como los
agricolas-industriales, sindicatos-Estados, con diferentes grados de complejidad. En este caso,
se trata de la descripcion del tercer principio, de lo que puedo denominar multi-
fundamentacion de la ética*®. Es preciso avanzar ahora en la subsuncion de las dos esferas
investigadas previamente, para completar la positividad (no positivismo) de esta ética “y lograr
asi la unidad real o sintética de la eticidad propiamente dicha”*’*. Una vez terminado con el
tratamiento de esta esfera, por otro lado, deberemos abordar la multi-fundamentacién critica de
la ética, como consecucion del camino trazado hasta aqui.

La eticidad a la que nos estamos refiriendo se construye diacronica y sincronicamente.
Digamos que es una ética de la larga, media y corta duracién, tiempos multiples, necesarios
pero no suficientes por si mismos, ya que al presentarse se dan imbricadamente. De manera
pedagdgico-reflexiva -para seguir con lo que se pretende mostrar- se puede relacionar lo
material a la larga duracion, como lo formal y factico a la media y la corta duracion. Esto no
quiere decir, que lo que se procede formalmente y lo que se opera facticamente no influya y se
instale en la larga duracion, modificando la carnalidad viviente y su relacion neuronal con el
medio, como al medio también. Tampoco significa que si la carnalidad ética opera en la larga
duracién, no tenga presencia en la media y la corta permanencia; de hecho, ya estaba siendo y
posibilitando simultdneamente el medio y el corto tiempo, como movilidad unitaria de la
planicie. Por ello, a su vez, posee presencia instantanea en la media y la corta duracién, por lo
que a traves de su aumento, estabilizacion, decrecimiento, recrecimiento, de la vida, es medida
y regla de una ética de la vida, de sus normas, actos, micro-estructura, institucion, sistemas de
eticidad efectuados concretamente, desde las exigencias de la factibilidad ética, y por
enunciados normativos.

De la validez intersubjetiva pasaremos, luego de una previa aclaracion, a la verdad
practica y nos atendremos a la construccién de lo factible ético como consecucion con el bien,
o el mal, con la bondad, o la maldad. Igualmente podriamos partir -para otra exposicion- desde
esta esfera, es decir, de la factibilidad ética. Los criterios de exposicion basicamente pueden ser
dos: por un lado, una eleccion subjetiva que a su vez debe ser fundamentada, y que opte partir
de cualquier esfera; igualmente habria que transitarlas a todas, ya que una lleva a la otra,

%% |bid [161], p. 235.
#70 Cf. ibid p. 235.
™ Ibid p. 235.
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mostrando su dinamica. Otra actitud podemos catalogarla de objetiva, en donde la eleccion del
sujeto llevé a cabo una lectura de la situacionalidad de su contexto socio-politico y evalUa que
una de las esferas es la que méas ha sido vulnerada en su conjunto y proporcién. No es
casualidad que, ante la ausencia del nivel material en las demas éticas y la destruccion operada
en dicho nivel, desde la década de 1990, con sus precedentes y proyecciones incluidos, nuestro
filésofo haya partido desde una nueva decision ecoldgica, economica, cultural, reconstruyendo
el nivel material, articulandolo a lo formal, nutriendo el principio de factibilidad.

El contexto tragico de lo vivido hace arrancar a Dussel tragicamente*’?, quitandole la
flexibilidad que muchas veces necesitan algunos formalistas o apresurados criticos para
embellecer un estilo de escritura. Operan obsesiones Yy fijaciones emocionales e
ineludiblemente contextualizadas en situaciones particulares, pero que no necesariamente
deben ser rotuladas perdiendo de vista las dinamicas y complejidades de lo vivido, de lo
formulado, de lo propuesto. Nadie esta exento. Se trata de una dinamica distinta. Por ello no
quiere decir que, aunque en el caso de que no se logre una exposicion con relativa o absoluta
suficiencia, la propuesta deba ser clasificada con viejas estampillas que mejor le asientan a la
inmensa variedad de corrientes previas.

La exposicién puede ser factiblemente mejorada, incluso si en algin aspecto se cierra.
Su propia légica y dindmica evidencian que se encuentra lejos de un darwinismo social y
demés etiquetas por cierto actuantes y nocivas. ES conveniente tener en cuenta estas
consideraciones coyunturales-emocionales sobre la, también, estructura factica de la obra, el
medio y las mediaciones, para abordarla con ojos y oidos renovados. No se pretende eludir las
criticas, al contrario, las vengo realizando y las desarrollaré ain con mas detenimiento al final
de este trabajo. En lo que sigue, como adelantamos, deberemos relacionar la razén instrumental
y estratégica en el encuadre de la verdad practica y la validez moral subsumida por la razén
préactico-material, ética originaria y discursiva normativa.

b) F. Hinkelammert

El ambito de factibilidad trata de una dimensidn escasamente investigada por las éticas
materiales y las morales formales contemporaneas. Es preciso adentrarse en los fundamentos
de lo que luego seran el criterio y principio de factibilidad de la praxis, y para ello, es necesario
detenerse en un pensador aleman de origen y latinoamericano por adopcion. F. Hinkelammert
es filésofo, tedlogo, economista, que tuvo una intensa experiencia en Chile en la década de
1960, en tiempos de Frei y Allende, siendo uno de los te6ricos mas importantes de la Unidad
Popular, y de los que postularon la no contradiccion entre cristianismo y marxismo que
encarno en Salvador Allende, en pleno proceso de revolucion democratica.

Esta via chilena de liberacidon quedd inacabada, ya que fue atacada violentamente desde
Estados Unidos a partir de las decisiones geoestratégicas-econémicas y politicas de H.
Kissinger y Cia. Era una dura época que habia comenzado en Brasil, Uruguay, Chile,
Argentina (1976), pertrechada por el mismo monstruo que en sus entrafias (J. Marti) alistaba
los preparativos para conmemorar su bicentenario de independencia en medio de precedentes
como la dimisién de Nixon tras el Watergate y las elecciones de 1976, en las que Gerald Ford
vence a R. Reagan, viéndose obligado a prescindir de su vicepresidente, el liberal de
Rockefeller, con el fin de buscar el consenso republicano. Al mismo tiempo fue, por ejemplo,
todo el proceso de guerra en Vietnam. Discursos como el de E. Guevara, desde Punta del Este
en el CIES, el 8 de agosto de 1961, estaban previendo lo que iba a comenzar a suceder en
América Latina y que de hecho empez6 en Brasil con el golpe de estado orquestado por el

#72 \/éase Palabras Preliminares en ibid p. 11.
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presidente L. B. Johnson (EE.UU.) y que sigui6 inmediatamente con la Argentina, en 1966. J.
Marti, incluso, tiempo antes habia prevenido sobre las intenciones de EE.UU. El ya habia
vivido el centenario estadounidense.

Tambien textos de Hinkelammert como Dialéctica del Desarrollo Desigual (1970)
vaticinaban lo que podria suceder en Chile como en el resto de los paises del Sur y que, de
hecho, fue la méas dura década infame suramericana del Siglo XX, maquinada por EE. UU. y
cia. como potencias imperialistas. No es casualidad que hacia 1977, Hinkelammert escribiera
Las Armas Ideoldgicas de la Muerte, diferenciandolas de un instrumental critico de liberacion
para la vida. Hacia 1978 redacta Democracia y Totalitarismo. Podemos decir, a grandes
rasgos, que adelanta temas que tratara en una de sus mas importantes obras, como es Critica de
la Razén Utopica (1984) reeditada en 2002. En 1991, Sacrificios Humanos y Sociedad
Occidental, y en 1993 EIl Cautiverio de la Utopia. Y hacia plena época emergente y
globalizadora, lo que podemos considerar una tetralogia: La Cultura de la Esperanza y
Sociedad sin Exclusion (1995), EI Mapa del Emperador (1996), El Grito del Sujeto (1998), El
Huracan de la Globalizaciéon (1999) y otras obras ya para comienzos de este Siglo, como
Ideologias del Desarrollo y Dialéctica de la Historia (2007) e ldeologia del Sometimiento
(2007), etc.

En Critica de la Razon Utdpica, redactada un afio antes del inicio de la Perestroika,
anticipaba las causas del derrumbe del socialismo, desvirtuado en stalinismo y en un inmenso
aparato burocratico enraizado en y entroncado con la tradicion zarista. Confronta con el
pensamiento conservador de Peter Berger (1973) y su modelo de plausibilidad perfecta; con el
neoliberal vigente de F. von Hayek (1952-1975-1976) y M. Friedman (1966-1980) y el modelo
de competencia perfecta. Hinkelammert también critica el burocratismo-stalinismo de raices
zaristas a lo Kantorovich (1968) y con la planificacién perfecta; asi también frente al
anarquista que, aunque critico, idea el proyecto de perfeccion ética de los sujetos que hacen
innecesaria toda institucionalidad®”®. Este Gltimo tema sera retomado con mayor detenimiento
en Politica Il. Epistemoldgicamente, Hinkelammert, posee gran influencia de Popper, pero no
significa que sea popperiano, ya que a su vez, se ubica mas allad de éste en la critica de la
miseria de su anti-utopismo. Otros modelos que critica son los de J. Rawls, J. Habermas, K. O.
Apel, que son para €l, modelos trascendentales.

La observacion de Hinkelammert es compleja y sugiere mayor detencion. En nuestros
medios de conciencia y corporalidad alienada, dominada, subordinada, es costumbre escuchar
que lo que no tiene aplicacion inmediata no sirve, no es Gtil. Es una linealidad y un simplismo
cercenador, escalofriante. Ni siquiera las mayores potencias de la historia humana han operado
de esta manera. Esta idea de utilidad directa es la que posee mayor grado de irrealizacion. Ya
vimos previamente el tema de las mediaciones ineludibles, objetivas, subjetivas, emocionales
etc. Los modelos aqui mencionados, salvo el anarquista, son hegemonicos y, como tales, son
empiricamente imposibles. Esto no quiere decir que no sean Utiles, en absoluto, al contrario:
poseen, en la misma proporcion de su imposibilidad empirica, la fundamental o
fundamentalista funcion de ser ideas regulativas -digamoslo heideggerianamente- horizontes
de sentido que orientan todos los ttiles en disposicion definida; emergiendo otra “vitalidad” de
ese horizonte de imposibilidad empirica, el mismo debe alejarse permanentemente en la

*% De manera relacionada también podemos encontrar una reflexion ética critica precisa desde América Latina en
el uruguayo de Canelones, J. L. Rebellato (1946-1999). Etica y Préactica social (1989), La Encrucijada de la
Etica, Neoliberalismo, Conflicto Norte-Sur, Liberacion (1995), Etica de la Autonomia-Desde la préactica de la
psicologia con las comunidades (1997), Democracia, Ciudadania y Poder- Desde el proceso de descentralizacion
y participacion popular (1999), Etica de la Liberacion (2000). En esta relacion nos interesa destacar lo siguiente.
Frente a este panorama neoliberal, y en proceso de descentralizacion de la critica interna, nos decia Rebellato:
“Una cultura alternativa supone que todos los movimientos se constituyen en sujetos de iniciativa historica”
(Rebellato J. L.: “Bases para una Educacion Alternativa”, en Cuadernos Latinoamericanos de Ecologia Social,
Montevideo, N°1, CIPFE, pp. 34 a 48).
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medida en que uno se acerca. Gran practicidad imperial no han conocido los tiempos, y es a su
vez una practicidad cavernosa, laberintica, con multiples vueltas (Kehre), subidas y bajadas.
Es un gran electro-cardio-grama; si la linea recta se realiza, no equivale a vida.

La utopia es determinante en la vision de época, y de estos autores. Nuestros filosofos
en cambio van tras utopias de liberacion. Hinkelammert, por su lado, ha expresado con claridad
que lo imposible tiene un lugar esencial en el nivel epistemoldgico y préactico. Aspirar a la
plena dominacidon por parte del capital, del imperio, es una meta deseable. La plena liberacion
de las victimas es algo deseable por su pensamiento critico. Ambos irrealizables con perfecta
aplicacion. Son mundos relacionados en la medida que la victima continda alienada y sin
conciencia critica, pero cuando ésta comienza un proceso de concientizacion, re-emergen, re-
viven, re-evolucionan ldgicas distintas. Sobre estas diferenciaciones y distinciones, hemos
desarrollado bastantes argumentos a lo largo de este trabajo. También se ha dicho mucho en
importantes trabajos anteriores y en los que me he basado. A su vez, esta habiendo actualmente
grandes contingentes de producciones. Aqui s6lo sefialo un punto que retomare sucesivamente
cuando aborde las categorias de la politica de la liberacion. La dominacion parte de una tercera
escision, donde comienza el proceso de deshumanizacion, cuyo origen podemos situar en
Egipto con precedentes que he sefialado, y que en la contemporaneidad posee su méaxima
expresion en el eurocentrismo, y valga la contradiccion, como parte de la misma dinamica, en
una época ego-economocentrica, de escala efectivamente global, no ideal-global.

Mientras que la logica critica liberacionista se remonta a una segunda escision,
buscando proyectarse a la re-emergencia, re-vivencia de la unidad comunitaria, Hinkelammert
propone un principio epistemologico universal y este es el principio general empirico de
imposibilidad. A su vez, este principio fue utilizado por Marx, luego por Weber y Popper. Abre
el &mbito de las ciencias empiricas en la ciencia econémica y en la politica, como previamente
en la filosofia que abri6 a estas dos. Su discurso es claro, no posee ambigliedades, opone Marx
a Max Weber, ya que la sociedad burguesa, al no poder reproducir convenientemente la vida
humana, no puede aspirar a ser sociedad civilizada, digamoslo parafraseadamente; para Weber
el socialismo es imposible porque pretenderia eliminar las relaciones mercantiles. Igualmente,
para Popper el socialismo es imposible, y se refiere al socialismo staliniano ruso, porque no es
posible el conocimiento perfecto, ya que éste posee la caracteristica de contenido y velocidad
infinitos.

Estamos en condiciones de dar un paso mas, en el que debemos llegar con mayor
detenimiento al argumento que propone Hinkelammert y que mas ocupa a la ética de la
liberacion, como es el principio de factibilidad realizativa. El sujeto cognoscente es un ser
viviente, finito y mortal. Por ello, esta situado en el &mbito de las posibilidades limitadas,
condicionadas. No es una inteligencia infinita y por ello se encuentra en un horizonte de
imposibilidad, como lo postulara Kant-Popper. La ineludible razén préctica, su habitus, es la
que choca con las imposibilidades para su accion reproductora de la vida. Por otro lado, la
realidad cognoscible a la misma vez, viaja en trascendencia al acto que conoce. De modo que
la empiria como hecho empirico o estado de cosas, es un constructo posterior al enfrentamiento
de la realidad que trasciende al cognoscente. Es la totalidad para Hinkelammert o lo omnitudo
realitatis en Zubiri, ya que Dussel reserva la categoria de totalidad para el sistema dado. Dussel
aqui se refiere como méas apropiado para su terminologia, en que lo ilimitado (realidad)
trasciende a lo limitado (sujeto).

Como todo, muy sencillo y en la misma proporcion muy complejo. Si la realidad
coincidiera con la empiria no haria falta ciencia. Pero ahora tampoco la ciencia coincide
plenamente con el sujeto ni con la realidad pero, evidentemente, es una imbrincacion,
mediacion necesaria y con abundantes filigranas. La sola existencia milenaria y condicionada
socialmente nos previene de la accion directa. Las filosofias y las ciencias poseen un ambito
subjetivo de formulacién, en donde se manifiestan interminablemente diferentes recorridos
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