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PROLOGUE 

L'Amérique du Sud : le continent de la blessure féconde 

Il existe des civilisations qui ont été forgées dans la douleur — non pas malgré elle, 

mais à travers elle, depuis elle, avec elle comme matière première de leur création. 

L'Amérique du Sud est de celles-là. Elle est le continent où trois mondes — indigène, 

africain, européen — se sont rencontrés dans la violence, se sont mêlés dans la 

souffrance, et ont produit, depuis cette blessure même, quelque chose que nulle 

autre civilisation n'avait encore engendré. 

 

I. Un continent né dans la blessure de l'interpellation confisquée 

L'Amérique du Sud commence phénoménologiquement par un acte d'une violence 

interpellatoire sans précédent : la Conquista. Lorsque les conquistadors espagnols et 

portugais débarquent sur les côtes d'un continent qu'ils appelleront Nouveau Monde, ils 

accomplissent quelque chose que la triade A2R permet de nommer avec une précision que 

l'histoire politique ne formule pas toujours : ils confisquent simultanément l'Appel, la 

Réponse et la Résonance de peuples entiers. 

La confiscation de l'Appel : les peuples indigènes avaient développé des civilisations d'une 

richesse extraordinaire, avec leurs propres structures d'interpellation cosmique, leurs 

propres architectures de Résonance communautaire. La Conquista a systématiquement 

détruit ces structures. La confiscation de la Réponse : les millions d'Africains arrachés à 

leurs terres et déportés dans le cadre de la traite transatlantique ont été réduits à l'état 

d'objets — de corps sans voix, sans droit à la Réponse authentique. La confiscation de la 

Résonance : le projet colonial visait à détruire les espaces de Résonance dans lesquels les 

peuples colonisés se constituaient comme communautés. 

Et pourtant — c'est ici que commence le paradoxe phénoménologique le plus remarquable 

de l'histoire sud-américaine — cette destruction n'a pas réussi. Elle a produit une blessure 

féconde : une blessure qui, loin de détruire la capacité d'interpellation des peuples 

concernés, l'a transformée — l'a approfondie, l'a complexifiée, l'a chargée d'une urgence 

et d'une créativité que nulle civilisation non blessée n'aurait pu produire. 
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II. Le métissage comme laboratoire de la Résonance transculturelle 

L'Amérique du Sud est le premier grand laboratoire de la Résonance transculturelle dans 

l'histoire humaine. Non pas la Résonance transculturelle comme idéal philosophique — 

mais comme réalité vécue dans la chair, dans le sang, dans les langues, dans les pratiques 

religieuses et culturelles de millions d'êtres humains concrets. Le métissage — mestizaje en 

espagnol, mestiçagem en portugais — est un phénomène phénoménologique d'une 

profondeur considérable : la rencontre, souvent violente et inégale, de structures d'Appel, 

de Réponse et de Résonance radicalement différentes qui ont produit, dans leur friction et 

dans leur interpénétration, des formes culturelles nouvelles qui n'appartiennent 

pleinement à aucune de leurs sources. 

III. La théologie de la libération comme Réponse aux Appels des pauvres 

L'Amérique du Sud a produit l'une des contributions les plus originales et les plus 

philosophiquement significatives de la pensée du XXe siècle : la théologie de la libération. 

Née dans les années 1960 et 1970, elle est une pensée qui part non pas des catégories 

théologiques abstraites mais de l'expérience concrète des pauvres, des exclus, des sans-

voix. Son principe central — l'option préférentielle pour les pauvres — est une vérité 

phénoménologique d'une profondeur remarquable : les Appels que les pauvres formulent 

depuis leur expérience de l'exclusion révèlent une vérité sur la condition humaine que les 

Appels formulés depuis les positions de pouvoir et de confort ne peuvent pas voir avec la 

même clarté. 

IV. Le buen vivir et la Pachamama : une ontologie alternative de l'être-au-monde 

Le buen vivir — sumak kawsay en quechua, suma qamaña en aymara — n'est pas simplement 

un programme de développement alternatif. C'est une ontologie — une manière 

fondamentale de comprendre ce qu'est l'existence, ce que sont les relations entre les êtres, 

et ce que signifie vivre bien. La Pachamama — la Terre-Mère dans les cosmologies andines 

— est une structure d'Appel cosmique comparable, dans sa profondeur, à l'Appel des 

ancêtres dans les traditions africaines. Elle appelle les êtres humains à la réciprocité, à la 

responsabilité, à l'humilité face à ce qui les précède et les dépasse. 
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V. La thèse centrale de ce volume 

L'Amérique du Sud a produit, depuis la profondeur de sa blessure coloniale, les 

contributions phénoménologiques les plus urgentes et les plus originales à la question de 

l'accomplissement humain dans un monde fracturé — le métissage comme laboratoire 

vivant de la Résonance transculturelle, la théologie de la libération comme Réponse aux 

Appels des pauvres, et le buen vivir comme ontologie alternative de l'être-au-monde. Ces 

trois contributions sont les trois visages d'une même réalité phénoménologique : un 

continent qui a appris, depuis sa blessure, à appeler depuis la profondeur, à répondre 

depuis la liberté, et à résonner depuis la diversité. 

VI. Une parole depuis la solidarité et la rigueur 

Comme phénoménologue africain, je ne suis pas étranger à l'Amérique du Sud — les 

blessures du colonialisme, de la traite, de la destruction des cultures, de la résistance 

créatrice sont des réalités que les deux continents partagent depuis des profondeurs 

communes. L'Appel africain et l'Appel sud-américain se reconnaissent mutuellement — ils 

viennent du même lieu de blessure féconde. C'est depuis cette solidarité 

phénoménologiquement fondée et depuis la rigueur de la variation eidétique 

transculturelle que ce volume parle de l'Amérique du Sud. 

Non pas une leçon, mais une démonstration. Non pas une théorie, mais une vie. 

L'Amérique du Sud est la preuve vivante que la triade A2R décrit une réalité 

universelle — que l'Appel peut venir de n'importe quelle profondeur culturelle, que 

la Réponse peut s'engager depuis n'importe quelle tradition, et que la Résonance qui 

en résulte peut produire quelque chose de nouveau qui enrichit l'humanité entière. 
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CHAPITRE I 

Le métissage comme laboratoire de la Résonance transculturelle 

Le métissage sud-américain n'est pas une théorie philosophique sur la possibilité de 

la rencontre entre les cultures. C'est la preuve vivante, incarnée dans des millions 

de corps, de langues, de musiques et de pratiques spirituelles, que cette rencontre a 

eu lieu — dans la violence et dans la beauté, dans la souffrance et dans la création. 

 

1. Le métissage comme phénomène phénoménologique : au-delà de la biologie et de la 

sociologie 

Ce que la phénoménologie de l'interpellation permet de voir dans le métissage, c'est sa 

dimension eidétique : le métissage est un phénomène de Résonance transculturelle vécue 

dans l'épaisseur de l'existence quotidienne. Il ne s'agit pas simplement de deux cultures 

qui coexistent dans un espace social commun — il s'agit de structures d'Appel, de Réponse 

et de Résonance radicalement différentes qui se rencontrent, se transforment 

mutuellement et produisent des formes nouvelles qui n'étaient contenues dans aucune 

d'elles séparément. 

Gloria Anzaldúa — philosophe chicana — a développé une phénoménologie du métissage 

d'une précision remarquable depuis l'expérience vécue. Elle nomme la conciencia de la 

mestiza — cette forme de conscience qui vit dans les interstices, dans les zones de contact 

entre des cultures, des langues et des identités multiples. Cette conscience n'est pas la 

confusion — c'est une forme particulière de disponibilité phénoménologique, une capacité 

à tenir ensemble des perspectives contradictoires sans les résoudre prématurément. Ce 

que la triade A2R voit dans la conciencia de la mestiza : c'est une forme de vacuité produite 

non pas par la pratique spirituelle mais par l'expérience historique de la rencontre forcée 

entre des mondes différents. 

2. La musique comme Résonance incarnée : samba, tango, cumbia et les autres 

La musique sud-américaine est peut-être la manifestation la plus immédiatement 

saisissable du métissage comme laboratoire de la Résonance transculturelle. Le samba 

brésilien est né dans les communautés de descendants d'esclaves africains qui avaient 
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préservé, sous les formes imposées par le catholicisme colonial, des structures rythmiques 

et spirituelles profondément africaines. Le samba est une Résonance au sens le plus précis 

et le plus phénoménologique du terme — non pas la juxtaposition de rythmes africains et 

de mélodies européennes, mais leur transformation mutuelle dans quelque chose de 

nouveau qui les contient et les dépasse toutes deux. 

Le tango argentin révèle une autre dimension de la Résonance : elle n'est pas 

nécessairement harmonieuse — elle peut être tendue, douloureuse, ambivalente. La 

Résonance authentique ne dissout pas les différences — elle les tient ensemble dans une 

tension qui est plus riche que n'importe quelle résolution prématurée. Le carnaval — dans 

ses formes colombiennes, brésiliennes, haïtiennes — est un espace rituel institutionnalisé 

de Résonance collective transculturelle, dans lequel les frontières sociales, raciales et 

économiques sont temporairement suspendues pour laisser advenir une communauté de 

la joie et du rythme partagés. 

3. La langue comme espace de Résonance 

Les langues de l'Amérique du Sud sont elles-mêmes des laboratoires de Résonance 

transculturelle. Le castillan et le portugais transplantés en Amérique du Sud ont été 

transformés — enrichis, complexifiés, nuancés — par leur contact avec les milliers de 

langues indigènes du continent et avec les langues africaines apportées par la traite. Le 

vocabulaire botanique, alimentaire, géographique et culturel de l'espagnol et du portugais 

d'Amérique du Sud est profondément marqué par les langues nahuatl, quechua, guarani, 

tupi et yoruba. Ces mots ne sont pas de simples emprunts — ce sont des Résonances : des 

moments où une langue a reçu l'Appel d'une autre et a produit des formes d'expression 

nouvelles. 

4. Le syncrétisme religieux comme Résonance du sacré 

Le candomblé brésilien est peut-être la forme de syncrétisme religieux la plus 

phénoménologiquement significative. Né dans les communautés d'esclaves africains qui 

ne pouvaient pas pratiquer ouvertement leurs religions traditionnelles, il a développé un 

système de correspondances entre les orixás — les divinités du panthéon yoruba — et les 

saints catholiques. Cette correspondance est une forme de Résonance profonde entre deux 

structures d'Appel du sacré différentes, dans laquelle chacune a transformé et enrichi 

l'autre. Le syncrétisme religieux sud-américain est une phénoménologie empirique du 
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sacré — une exploration concrète, vécue dans des rituels et des communautés réelles, de 

ce qui est universellement vrai dans l'Appel cosmique à travers ses modalités culturelles 

diverses. 

5. Les limites et les tensions du métissage : une honnêteté phénoménologique 

La phénoménologie de l'interpellation exige de nommer aussi les limites et les tensions 

du métissage. Le métissage sud-américain n'a pas été un processus symétrique et consenti 

— il a été profondément marqué par des rapports de pouvoir radicalement inégaux. La 

démocratie raciale — ce mythe brésilien selon lequel le Brésil aurait réussi à construire 

une société harmonieuse au-delà des divisions raciales — est l'exemple le plus éloquent de 

la tentation de célébrer la Résonance transculturelle tout en effaçant les rapports de 

pouvoir qui continuent de la structurer. 

6. Lecture A2R : ce que le métissage révèle sur la triade 

Le métissage sud-américain révèle que la Résonance transculturelle est non seulement 

possible mais productive. Il révèle aussi que la Résonance transculturelle ne supprime pas 

les tensions — qu'elle les tient ensemble dans une fécondité qui est plus précieuse que 

n'importe quelle résolution prématurée. Et il révèle enfin que la Résonance 

transculturelle exige la justice comme condition de sa plénitude — une Résonance 

construite sur la violence et l'effacement de l'identité des plus faibles n'est pas encore la 

Résonance authentique que la triade A2R appelle. 

Non pas une leçon, mais une démonstration. Non pas une théorie, mais une vie. Le 

métissage sud-américain est la preuve la plus charnelle et la plus irréfutable que la 

triade A2R décrit une réalité universelle. 
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CHAPITRE II 

La théologie de la libération : la Réponse aux Appels des pauvres 

La théologie de la libération est née d'un acte phénoménologique fondamental : 

entendre. Entendre ce que les théologies académiques et les institutions religieuses 

dominantes n'entendaient pas ou ne voulaient pas entendre — les Appels des 

pauvres, des exclus, des sans-voix. 

 

1. L'option préférentielle pour les pauvres comme révolution phénoménologique 

Gustavo Gutiérrez publie en 1971 Teología de la liberación — un texte qui va bouleverser 

la pensée théologique mondiale. Sa thèse centrale est d'une simplicité déstabilisante : si 

l'on veut comprendre ce que Dieu dit à l'humanité, il faut commencer par entendre ce que 

les pauvres disent à Dieu. Ce geste est une révolution phénoménologique d'une portée 

considérable — il renverse le sens habituellement admis du flux de l'interpellation 

théologique. Dans la théologie de la libération, les pauvres appellent. Ils appellent depuis 

leur expérience concrète de l'exclusion, de la faim, de l'humiliation. Et cet Appel est lui-

même une révélation — la révélation biblique lue depuis une profondeur que le regard des 

privilégiés ne peut pas voir. 

Ce que la triade A2R voit dans ce renversement : c'est la confirmation phénoménologique 

d'une vérité que la Loi Mahoukou porte en elle depuis le début — l'Appel authentique 

surgit toujours depuis une profondeur existentielle réelle. Et les profondeurs les plus 

extrêmes — les plus douloureuses, les plus dépouillées de toute illusion — produisent les 

Appels les plus clairs, les plus incontournables. L'Appel du pauvre — de celui qui n'a rien 

à perdre parce qu'il n'a déjà presque rien — est un Appel nu, sans ornement, sans calcul 

d'effet. C'est l'Appel dans sa forme la plus pure : l'interpellation depuis la vulnérabilité 

absolue. 

2. Le cercle herméneutique de la libération : voir, juger, agir 

La théologie de la libération a développé une méthodologie propre — le cercle 

herméneutique de la libération — qui est, dans sa structure profonde, une méthodologie 

phénoménologique d'une rigueur remarquable. Ce cercle est articulé en trois moments : 
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voir, juger, agir. Ces trois moments correspondent, dans leur logique profonde, aux trois 

moments de la triade A2R. Voir — la réceptivité à l'Appel, la disponibilité 

phénoménologique à être interpellé par ce qui est réellement là. Juger — la Réponse 

engagée depuis sa propre profondeur et sa propre liberté. Agir — la Résonance : le moment 

dans lequel la rencontre du voir et du juger produit une transformation réelle dans le 

monde. 

3. Les communautés de base comme espaces de Résonance 

Les Communautés Ecclésiales de Base — les CEB — sont, depuis la perspective de la triade 

A2R, des architectures de Résonance d'une sophistication et d'une efficacité 

remarquables. Elles favorisent la singularité de l'Appel : dans les CEB, chaque membre est 

invité à parler depuis sa propre expérience — à formuler son Appel depuis sa propre 

profondeur. Cette structure horizontale de l'Appel est une révolution phénoménologique 

dans l'organisation de l'interpellation religieuse. Elles créent les conditions de la Réponse 

authentique. Et elles produisent une Résonance réelle — des mouvements de 

transformation sociale qui ont changé réellement les conditions d'existence des pauvres. 

4. La répression comme preuve de la puissance de l'Appel 

Oscar Romero — archevêque de San Salvador — a été assassiné le 24 mars 1980 pendant 

qu'il célébrait la messe. Ce que la triade A2R révèle dans cette histoire : la répression est 

toujours, phénoménologiquement, un aveu. Elle avoue que l'Appel qu'elle cherche à 

détruire a atteint sa cible — qu'il a créé dans des sujets la nécessité d'une Réponse que le 

pouvoir ne peut pas contrôler. La mort du juste est, dans la logique de la triade A2R, la 

forme la plus radicale de l'Appel — l'Appel qui expose jusqu'à l'existence même de celui 

qui l'émet, et qui crée dans ceux qui l'entendent une Résonance d'une profondeur et d'une 

durée incomparables. 

5. La théologie de la libération et la Loi Mahoukou : un dialogue fécond 

La théologie de la libération pose que l'Appel des pauvres est théologiquement prioritaire. 

La Loi Mahoukou pose que l'Appel authentique surgit toujours depuis une profondeur 

existentielle réelle. La théologie de la libération pose que la Réponse authentique est 

toujours partiale — elle prend le parti des exclus. La Loi Mahoukou pose que la Réponse 

authentique engage le sujet depuis sa liberté et sa vulnérabilité. La théologie de la 
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libération pose que la Résonance de la foi et de la justice transforme réellement les 

structures sociales. La Loi Mahoukou pose que la Résonance est ontologiquement nouvelle 

— elle transforme réellement les personnes et le monde qu'elles partagent. Ces 

convergences révèlent que la triade A2R, prise au sérieux dans toute sa profondeur, 

appelle une politique, une économie, une organisation sociale qui favorisent les conditions 

dans lesquelles chaque sujet peut formuler son Appel depuis sa propre profondeur. 

6. Lecture A2R : la théologie de la libération comme phénoménologie de l'interpellation 

appliquée 

La théologie de la libération est, dans sa structure profonde, une phénoménologie de 

l'interpellation appliquée à la question de la justice. Elle a découvert — depuis l'expérience 

concrète des communautés pauvres d'Amérique latine — des vérités phénoménologiques 

que la Loi Mahoukou peut maintenant formaliser avec la précision conceptuelle qu'elles 

méritent : la priorité épistémologique de la vulnérabilité, la partialité nécessaire de la 

Réponse authentique, la dimension nécessairement politique de la Résonance, et la 

puissance transformatrice de la communauté organisée depuis l'Appel partagé. 

La théologie de la libération a formulé, depuis la profondeur de la blessure sud-

américaine, une vérité que la philosophie académique avait souvent manquée : que 

les Appels les plus importants ne viennent pas des positions de savoir et de pouvoir, 

mais des positions de vulnérabilité et d'exclusion. 
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CHAPITRE III 

Le buen vivir et la Pachamama : une ontologie alternative de l'être-au-monde 

Le buen vivir ne dit pas : vivez mieux. Il dit : vivez autrement. Il ne propose pas une 

amélioration du modèle existant — il propose un autre modèle. Il ne demande pas 

comment croître plus — il demande pourquoi croître. C'est une révolution 

ontologique. 

1. Le buen vivir comme ontologie : sumak kawsay, suma qamaña 

Le buen vivir — sumak kawsay en quechua, suma qamaña en aymara — est une ontologie : 

une manière fondamentale de comprendre ce qu'est l'existence. L'ontologie du buen vivir 

part de la relation comme réalité première — non pas les individus qui entrent ensuite en 

relation, mais la relation qui précède et constitue les individus. Dans le sumak kawsay, il 

n'y a pas d'être humain bien vivant isolément — il y a des communautés d'êtres humains 

qui vivent bien ensemble, en harmonie avec la nature, avec les ancêtres et avec les 

générations à venir. 

Ce que la triade A2R voit dans cette ontologie : c'est une confirmation philosophique 

remarquable de ce que les analyses africaines et bouddhistes avaient révélé depuis 

d'autres horizons. La relation est première — non pas l'individu. La communauté est 

constitutive — non pas contractuelle. Et la Résonance n'est pas le terme de la triade — elle 

en est aussi la condition de possibilité. Le buen vivir va plus loin : il inclut explicitement 

la nature dans le tissu de la Résonance. Pour les cosmologies andines, la montagne, le 

fleuve, la forêt, les animaux, la terre elle-même sont des êtres avec lesquels les humains 

sont en relation de réciprocité et d'interpellation mutuelle. 

2. La Pachamama comme Appel cosmique 

La Pachamama — la Terre-Mère dans les cosmologies andines — est une réalité 

phénoménologique : une présence active dans l'expérience vécue des communautés 

indigènes andines, qui interpelle, qui répond, qui résonne avec les êtres humains dans un 

tissu de réciprocité. Elle est l'Appel de la terre elle-même, de la nature dans sa dimension 

la plus concrète et la plus immédiate. Non pas la nature comme concept abstrait ou comme 
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écosystème à gérer — mais la terre sous les pieds, la montagne à l'horizon, le fleuve qui 

nourrit, les saisons qui reviennent. 

La Constitution de l'Équateur de 2008 — première constitution au monde à reconnaître 

explicitement les droits de la nature, de la Pachamama — est un événement 

phénoménologiquement remarquable. Elle traduit en droit positif une vérité ontologique 

que les traditions indigènes andines portaient depuis des millénaires : que la nature n'est 

pas un objet de propriété et d'exploitation — c'est un sujet de droits, un être avec lequel 

les humains sont en relation de réciprocité et de responsabilité. 

3. La réciprocité comme structure de la Réponse : l'ayni et le minka 

L'ayni — la réciprocité directe entre individus ou familles — est le principe selon lequel 

toute aide reçue doit être rendue dans le tissu général de la communauté. L'ayni n'est pas 

un contrat — c'est une structure de Réponse : quand un membre de la communauté 

formule un Appel par son besoin, un autre répond par son aide. Le minka — le travail 

communautaire entrepris pour un bénéfice collectif — est un moment de Résonance 

communautaire : un moment dans lequel la communauté se constitue comme 

communauté par l'acte même de travailler ensemble. Ce que la triade A2R voit dans l'ayni 

et le minka : des architectures institutionnelles de la Réponse et de la Résonance d'une 

sophistication remarquable — des structures qui organisent délibérément la circulation 

des Réponses dans le tissu communautaire. 

4. La crise écologique mondiale comme Appel de la Pachamama 

La crise écologique mondiale — le changement climatique, la perte de biodiversité, la 

déforestation des forêts tropicales — est, depuis la perspective du buen vivir et de la 

Pachamama, un Appel d'une urgence absolue adressé à l'humanité entière. Ce que la 

Pachamama dit à travers la crise écologique — et que le buen vivir traduit en termes 

philosophiques accessibles — c'est quelque chose que le Gestell numérique de Silicon 

Valley et le capitalisme extractiviste ne peuvent pas entendre depuis leurs propres 

catégories : la nature n'est pas une ressource — c'est une relation. La crise écologique est 

une crise phénoménologique d'une profondeur et d'une gravité que nulle autre 

formulation n'atteint avec la même clarté. 
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5. Le buen vivir face au développement : une alternative ou un dialogue ? 

Le buen vivir, dans sa profondeur la plus authentique, n'est pas un programme 

nostalgique de retour à un passé précolonial idéalisé. Les peuples indigènes andins ne 

rejettent pas la médecine, l'éducation, les communications — ils rejettent la logique 

extractiviste et individualiste qui sous-tend la manière dominante de concevoir le 

développement. La triade A2R propose l'assomption créatrice : recevoir l'héritage dans sa 

profondeur pour le transformer en ressource d'un accomplissement qui soit à la fois fidèle 

à ses sources et ouvert à ce que le monde contemporain exige. 

6. Lecture A2R : ce que le buen vivir et la Pachamama révèlent sur la triade 

Ils révèlent la dimension écologique de la triade — le fait que la structure Appel-Réponse-

Résonance se déploie dans un tissu qui inclut la relation avec la nature. Ils révèlent la 

dimension temporelle profonde de la triade — le fait que l'Appel, la Réponse et la 

Résonance engagent non seulement les contemporains mais les générations passées et 

futures dans un même tissu de réciprocité. Ils révèlent enfin la dimension ontologique de 

la résistance — le fait que résister aux formes d'empêchement de la triade est défendre 

une ontologie, une manière d'habiter le monde qui reconnaît la relation comme réalité 

première et la Résonance comme forme fondamentale de l'existence accomplie. 

Le buen vivir et la Pachamama disent à l'humanité contemporaine quelque chose 

d'urgent et d'irremplaçable : que l'être-au-monde ne se réduit pas à l'être-en-

production, que la nature n'est pas une ressource mais une relation, et que 

l'accomplissement humain ne peut pas se mesurer en unités économiques mais 

seulement en qualité de Résonance. 



Christian Mahoukou  |  La Phénoménologie de l'Interpellation — Volume V-B 

14 

CHAPITRE IV 

Résolutions A2R : vers un accomplissement sud-américain assumé 

L'Amérique du Sud n'a pas besoin qu'on lui indique la voie — elle l'a déjà tracée 

depuis sa blessure. Ce que la triade A2R propose à ce continent, c'est une 

reconnaissance rigoureuse de ce qu'il a déjà accompli, une clarification de ce qui 

reste à accomplir, et une invitation à offrir au monde les ressources philosophiques 

dont l'humanité entière a besoin. 

 

1. Assumer la blessure comme ressource philosophique 

La première résolution est la plus fondamentale : assumer la blessure non pas comme 

honte à surmonter ou comme identité victimaire à habiter, mais comme ressource 

philosophique d'une valeur universelle. La théologie de la libération n'aurait pas pu naître 

depuis une position de confort théologique. Le buen vivir n'aurait pas pu émerger depuis 

une ontologie dominante satisfaite d'elle-même. Le métissage n'aurait pas pu produire ses 

formes culturelles extraordinaires sans la friction des traditions différentes forcées à se 

rencontrer. Assumer la blessure comme ressource philosophique signifie porter ces 

vérités vers le dialogue philosophique mondial avec la confiance de qui sait que son 

expérience propre — aussi blessée qu'elle soit — est une source phénoménologique d'une 

valeur universelle. 

2. Peut-on approfondir le métissage comme voie de la Résonance ? 

Le premier mouvement est la reconnaissance et la valorisation de toutes les composantes 

du métissage dans leur singularité et leur égale dignité. La philosophie indigène andine — 

le buen vivir, la Pachamama, l'ayni, le minka — mérite d'être enseignée dans les 

universités sud-américaines avec la même rigueur que Platon, Kant ou Heidegger. Le 

deuxième mouvement est la lutte contre les inégalités raciales et économiques qui 

continuent d'empêcher le métissage de s'accomplir dans toute sa profondeur. Le troisième 

mouvement est la proposition du métissage comme modèle philosophique pour un monde 

globalisé — l'expérience sud-américaine du métissage est une ressource 

phénoménologique précieuse pour penser comment la rencontre mondiale de cultures 
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radicalement différentes peut être habitée de manière à produire de la Résonance plutôt 

que de la destruction. 

3. Peut-on universaliser l'option préférentielle pour les pauvres ? 

Le premier mouvement est la traduction philosophique de l'option préférentielle pour les 

pauvres — son universalisation dans une langue accessible à toutes les traditions de 

pensée. Ce que la théologie de la libération a découvert depuis son horizon théologique — 

la priorité épistémologique de la vulnérabilité, la partialité nécessaire de la Réponse 

authentique, la dimension politique de la Résonance — sont des vérités 

phénoménologiques universelles que la triade A2R permet de formuler dans des termes 

accessibles à toute tradition de pensée rigoureuse. Le deuxième mouvement est la 

reconnaissance de l'option préférentielle pour la nature comme extension nécessaire. Les 

pauvres du monde sont les premiers et les plus sévèrement affectés par la dégradation 

écologique. 

4. Peut-on proposer le buen vivir comme alternative pour l'humanité entière ? 

Le premier mouvement est la formalisation philosophique rigoureuse du buen vivir — sa 

traduction depuis la sagesse pratique des communautés indigènes andines vers un langage 

philosophique accessible au dialogue universel, sans perdre dans cette traduction la 

profondeur de ce qu'il exprime. Le deuxième mouvement est la proposition du buen vivir 

comme critère d'évaluation des politiques publiques et des modèles économiques — non 

pas comme programme universel à imposer, mais comme ensemble de questions : Est-ce 

que ce système favorise la Résonance entre les êtres humains et avec la nature ? Le 

troisième mouvement est la défense active du droit des peuples indigènes à leurs terres, à 

leurs langues et à leurs pratiques culturelles. 

5. Des pistes concrètes : individu, communauté, nation, monde 

Au niveau de l'individu : apprendre à connaître son propre héritage — dans ses dimensions 

indigènes, africaines et européennes — avec la même rigueur et le même respect qu'il 

apprend les savoirs venus de l'extérieur. Cultiver des pratiques de réciprocité — l'ayni 

dans ses formes contemporaines. Au niveau de la communauté : revitaliser les pratiques 

de délibération collective depuis l'héritage du palaver africain, du conseil indigène et de 

la communauté de base chrétienne. 
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Au niveau de la nation : des politiques éducatives qui valorisent et transmettent les 

philosophies indigènes et africaines avec la même rigueur que les héritages européens. 

Des politiques économiques qui s'inspirent des principes du buen vivir pour mesurer le 

développement en termes de qualité de Résonance dans les communautés. Au niveau du 

monde : l'Amérique du Sud est invitée à prendre sa place dans le dialogue philosophique 

et politique mondial depuis la confiance en la profondeur et la pertinence universelle de 

ses contributions. 

6. Ce que l'Amérique du Sud apporte à la triade — et ce que la triade apporte à l'Amérique 

du Sud 

Ce que l'Amérique du Sud apporte à la triade : la démonstration vivante que la Résonance 

transculturelle est possible et productive. La révélation que la vulnérabilité est une 

condition épistémologique. La contribution de la dimension écologique de la triade. Et la 

démonstration que la Résonance authentique est toujours politique — qu'elle exige et 

produit une transformation des structures sociales, économiques et écologiques qui 

conditionnent la vie commune. 

Ce que la triade apporte à l'Amérique du Sud : une formulation philosophique rigoureuse 

de ce qu'elle a vécu et accompli. Un outil d'analyse critique de ses propres empêchements. 

Et une boussole pour naviguer la tension entre l'héritage et la modernité depuis la voie de 

l'assomption créatrice. 

L'Amérique du Sud a produit, depuis sa blessure, des ressources philosophiques 

d'une valeur et d'une urgence universelles. Ce que la triade A2R lui propose, c'est de 

les offrir — avec la générosité et la rigueur que leur profondeur mérite — à une 

humanité qui en a besoin. 
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CONCLUSION 

L'Amérique du Sud interpellante 

Ce volume s'est ouvert sur une image : la blessure féconde. Il se clôt sur la même 

image — mais enrichie de tout ce que l'analyse a révélé. La blessure est réelle. Et la 

fécondité est réelle. Ces deux réalités ne se contredisent pas — elles se constituent 

mutuellement. 

1. Ce que ce volume a accompli 

Ce volume a montré que le métissage n'est pas simplement un phénomène 

démographique ou sociologique — c'est un phénomène phénoménologique d'une 

profondeur considérable. La conciencia de la mestiza, la musique comme Résonance 

incarnée, les langues métissées, le syncrétisme religieux — toutes ces réalités sont des 

preuves vivantes que la Résonance transculturelle est non seulement possible mais 

productive. Il a montré que la théologie de la libération est, dans sa structure profonde, 

une phénoménologie de l'interpellation appliquée à la question de la justice. Il a analysé 

le buen vivir et la Pachamama comme ontologie alternative de l'être-au-monde. Et il a 

proposé des résolutions orientées vers un accomplissement sud-américain assumé. 

2. Ce que l'Amérique du Sud doit maintenant accomplir 

Le premier impératif est la confiance philosophique. L'Amérique du Sud doit apprendre à 

porter ses contributions philosophiques vers le dialogue mondial avec la confiance de qui 

sait que son expérience propre est une source phénoménologique d'une valeur 

universelle. Le deuxième impératif est la justice comme condition de la Résonance. 

L'Amérique du Sud ne peut pas s'accomplir phénoménologiquement tant que les 

inégalités raciales, économiques et de genre continuent d'empêcher certains membres de 

ses communautés de formuler leurs Appels depuis leur propre profondeur. Le troisième 

impératif est la solidarité Sud-Sud — le dialogue entre l'Amérique du Sud, l'Afrique et 

l'Asie est l'un des dialogues philosophiques les plus féconds et les plus urgents que 

l'humanité contemporaine puisse conduire. 
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3. Ce que ce volume ouvre vers le Volume VI 

Le Volume VI est la clé de voûte. Non pas parce qu'il serait le plus important — mais parce 

qu'il est le moment où tout ce qui a été construit se tient ensemble dans une question 

finale, radicale, qui n'aurait pas pu être posée avec toute sa profondeur sans les six 

volumes qui la précèdent : qu'est-ce qu'être humain — vraiment humain, humain dans la 

plénitude de la triade A2R — à l'ère de l'intelligence artificielle ? 

4. L'Amérique du Sud comme interpellante du monde 

L'Amérique du Sud interpelle le monde depuis trois registres simultanés. Elle interpelle 

depuis sa blessure : depuis la profondeur d'une souffrance historique qui n'est pas encore 

révolue. Elle interpelle depuis sa création : depuis la richesse extraordinaire d'une culture 

qui a su produire, depuis la douleur et la diversité, des formes de vie et de pensée que nulle 

autre civilisation n'aurait pu produire seule. Elle interpelle depuis son urgence : depuis 

l'urgence absolue de la crise écologique que la Pachamama formule dans ses glaciers qui 

reculent, ses forêts qui brûlent, ses fleuves qui s'assèchent. 

5. Le seuil vers le Volume VI 

Ce volume se clôt sur une image qui porte en elle tout ce que ce projet a construit. Une 

cathédrale se bâtit pierre par pierre, chapitre par chapitre, volume par volume. Ce qui a 

été posé dans le Volume I a rendu possible tout ce qui a suivi. Ce que les Volumes II, III, IV, 

V-A et V-B ont bâti a rendu possible ce qui va suivre. Le Volume VI est la clé de voûte — le 

moment où toutes les ressources phénoménologiques assemblées depuis tous les horizons 

culturels de l'humanité convergent vers une question finale : qu'est-ce qu'être humain à 

l'ère de l'intelligence artificielle ? 

L'Amérique du Sud interpelle. 

Depuis sa blessure, depuis sa création, depuis son urgence. 

Elle dit à l'humanité entière ce que la triade A2R a cherché à formaliser : 

l'accomplissement humain est une Résonance collective. 

La clé de voûte attend. 


