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No ha sido facil asumir la finitud, menos aun la
relatividad; asi ellas valoricen la existencia y posi-
biliten la libertad; hemos buscado lo absoluto y lo

infinito con perseverancia, no obstante, en vano.
(Serna, 2007)
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Proélogo

La vida es breve...
(Hipocrates, 460 — 370 a.C.)

Pero en el reverso de esta busqueda de la autosuficiencia,
complicando y limitando el intento de desterrar la contingencia
de la vida humana, hubo siempre un vivido sentido de la especial
belleza que atesora lo contingente y mudable, un amor al riesgo
y a la vulnerabilidad de la humanidad empirica que se expresa en
numerosos relatos sobre dioses enamorados de mortales.

(Nussbaum, 2004)

No ha sido facil asumir la finitud, menos aun la relatividad;

asi ellas valoricen la existencia y posibiliten la libertad; hemos
buscado lo absoluto y lo infinito con perseverancia, no obstante,
en vano.

(Serna, 2007)

Tras la busqueda de la verdad permanente, la felicidad eterna, el progreso en
ascenso o la belleza inexpugnable, la racionalidad de Occidente ha inventado
formulas ‘infalibles’, cuerpos tedricos complejos, catedras totalitarias y
tecnologias de avanzada, que auguran la eliminacion del conflicto tragico, y
en particular, la desaparicion de toda contingencia inmerecida que exponga
nuestra fragilidad ante las paradojas del azar y las bifurcaciones del destino.
Mientras los poetas de la Grecia Antigua anuncian que el futuro es vacilante,
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que la brevedad de la vida obliga a valorar el instante con el fervor de quien
teme perderlo, por su parte, los metafisicos prometen que la buena fortuna
es previsible, determinada por la ciencia e innegable para quienes se acogen
obedientes a los dogmas de la episteme.

No han sido infalibles los métodos para controlar el riesgo y pese a las
indiscutibles victorias de la razén instrumental, las estratagemas no han
resultado exentas de los desvarios del azar, mucho menos inmunes frente al
mal injustificado. Si bien, la brevedad de la vida nos angustia, es precisamente
aquel sentido de finitud el que nos aferra a una felicidad que se forja a pesar
y a partir de la contingencia. La brevedad que todo lo quita, también todo
lo da. La vida es paradojica, al tiempo que nos arroja a la tragedia, también
nos recompensa con la ocasidon. Por eso, no hay eleccion que no conlleve
a un sacrificio, ni tampoco un sacrificio que no nos exponga ante el ritual
de la renovacion. La vida tal como es, aquella que preferimos encubrir con
taxonomias, religiones, politicas y mercancias, no es mas que una encrucijada
de dudas, oportunidades y conflictos, en medio de los cuales, asumimos el
presente y apostamos inciertos por el porvenir.

En la historia del pensamiento de Occidente se cuentan un sinfin de odiseas que
en vano han intentado abolir las tensiones tragicas de la existencia. Ciencias,
doctrinas y metodologias que pretenden domesticar el mundo y ejercer un
dominio, incluso de la naturaleza, hasta hacernos extrafios frente al devenir.
Por su parte, convencidos de un mundo distinto al puramente racional, los
poetas tragicos advierten sobre las injusticias del destino, a la vez que son
declarados enemigos de la razén. En las obras tragicas revelan la ocurrencia
de sucesos que dificilmente podemos contrarrestar, en tanto consideran que
nuestro margen de autonomia es limitado y que estamos sujetos a un sinnimero
de circunstancias con peso superlativo en el trafico del mundo.

En la tragedia griega estan implicitas las contradicciones de la vida cotidiana
frente a las cuales no se pueden tomar decisiones propiamente cientificas. Es
evidente, cuanto mas necesaria, la fuerza que cobran el mito, la apuesta y el azar.
Pero la filosofia y la ciencia fueron creando un mundo con cartillas en el cual
prevalecen las certezas de la ruta metodoldgica y las promesas del progreso.
En esta idea se eliminan las incertidumbres y los dilemas, porque amenazan
con la pérdida del control sobre el futuro. Por el contrario, Nietzsche piensa
que necesitamos el mito, porque en la medida en que nos acercamos al mismo,
nos hacemos menos proclives a lo que denomina socratismo, es decir, aquella
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ruinosa tendencia a racionalizar o confiar en exceso en la razon, incluso, en
contextos y situaciones en los que esta tiene poca cabida. Ademas, considera
que el mito esta en el corazon mismo de nuestro sentido de la vida y tiene, por
tanto, la funcion primordial de recordarnos que no tenemos la capacidad para
lograrlo todo y, que por mucho que nos esforcemos en progresar o en alcanzar
el éxito personal, el conflicto inesperado puede rescatarnos de la soberbia que
nos lleva a suponer que podemos hacernos perfectos a nosotros mismos.

Nuestra academia poco obliga, cuando a la postre deniega, en torno a la
posibilidad de pensar en el sentido tragico de la existencia. No obstante, la
vulnerabilidad y la contingencia forman parte inseparable de la vida cotidiana.
Recordemos que el conflicto se produce porque la razon, empefiada en
demostrar la autosuficiencia, en realidad no es capaz de ofrecer resultados
contundentes. Entonces, el hombre se balancea en la lucha entre racionalidad
e irracionalidad, eternidad y finitud, progreso y desastre. Habria que reconocer
en la tension de estos conflictos, la representacion del antagonismo necesario
para dar un significado estético a la existencia.

Tal vez este tipo de utopias que desprecian la finitud y evaden la contingencia
no hubieran sido aceptadas con tanta vehemencia si no fuera por el poder
expansionista de las aulas. Gracias a la masificacion de los ismos por cuenta
de la academia, Occidente pasd de contar con filosofias que auguraban
una realidad controlada y predecible, hacia un derroche de confianza en la
razon. De la mano del positivismo y del progreso se catapulto el suefio de la
racionalidad que prometia exonerar al futuro de la vulnerabilidad y del azar.
Por su parte, la educacion fue erigiendo unas finalidades heredadas, replicadas
y reproducidas de los supra-sistemas de pensamiento que alucinaban con la
felicidad, el crecimiento econémico estable y el control sobre lo indeterminado.
Adjudicados los fines a una condicion inmutable, el énfasis se ha puesto en
los medios para alcanzarlos; de hecho, embelezados con la racionalidad
instrumental, hemos convertido los medios en fines en si mismos. Con base
en lo anterior, como punto de partida en esta propuesta se identifican los
siguientes asuntos que soportan el problema:

e La necesidad de apostar por una investigacion que reflexione sobre los
fines mismos que constituyen el asunto educativo, aquellos que encausan
los medios, los instrumentos y que son responsables del proyecto de
humanidad que emerge como resultado.
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El reconocimiento de la insuficiencia de los fines actuales trazados para
la educacion, aunado a que los medios y los instrumentos de la academia,
terminaron convertidos en fines en si mismos.

El resquebrajamiento historico del modo de pensar metafisico que
durante 26 siglos ha buscado sin éxito la configuracion de un mundo
cierto, ordenado, predecible e invariante; reconociendo, ademas, que la
resonancia de estas ideas encontro su principal eco en la educacion. Aunque
a partir de Nietzsche y otros genealogistas del periodo de la sospecha, se
da inicio al pensar posmetafisico, que no es otra cosa que el retorno a la
poesia y a la tragedia griega, al devenir insobornable de Heraclito, o, al
reconocimiento que en lugar de la verdad existia la sospecha, del tiempo
determinado, la idea de futuros posibles y, en lugar de método, prevalecia
la vacilacion, es preciso reconocer que, pese a la ruptura ideologica en
la filosofia e incluso en la fisica, la academia sigue soportada desde el
exceso de confianza en la razon.

La apuesta por el conflicto tragico como detonante para recordarnos que
no tenemos la potestad de controlar, dominar, ni prever todo y que, el
exceso de confianza en el progreso y el desarrollo resulta insostenible
como ideal de la educacion. El conflicto tradgico intent6 en vano ser abolido
por la tradicion metafisica; contrario a esto, en el mundo cotidiano nos
enfrentamos a diario con el azar y la bifurcacion, los cuales no se resuelven
con la racionalidad instrumental que heredamos del academicismo bajo el
supuesto inalcanzable de evitar, prever y superar lo contingente.

La propuesta por una educacion que deberia recuperar su vocacion
iniciatica perdida: la vida tal como es, finita, contradictoria y contingente,
entendiendo que en el transcurso de la historia del pensamiento en
Occidente, muchas voces que intentaban retornar a la conciencia del
conflicto tragico fueron acalladas por discursos preferentes que ofrecian
linealidad, bienestar, seguridad y poder. Hoy es necesario volver la mirada
sobre las voces que ignoramos y que intentaron advertir acerca de los
excesos de la razon.

Formulamos nuestra pregunta central de investigacion en los siguientes
términos: ;Cuadl es el valor del conflicto tragico para re-pensar los fines de la
educacion? Y, a partir de este interés investigativo se busca analizar cual es el
valor del conflicto tragico para repensar los fines de la educacion, por medio
de una revision histérica que permita develar la tradicion metafisica que
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subyace a los fines y a su relacion con los medios. Para lograr este propdsito
se plantean tres objetivos especificos que guian el estudio que en gran medida
dan lugar a los tres libros de la serie:

1))

2)

3)

Reivindicar el valor del conflicto tragico a partir de la comprension del
contexto presocratico en la Grecia Antigua; la revision de los origenes,
caracteristicas y exponentes de la poesia tragica; la revelacion de
las consecuencias que ha traido consigo la obsesion metafisica por
salvaguardar a las personas del elemento fortuito de la existencia; y, la
argumentacion en torno a la inminente necesidad de volver la mirada
sobre la contingencia y las contradicciones.

Con animo propedéutico, adelantar una breve revision historica sobre los
fines de la educacion que se derivan de los discursos dominantes sobre
el conocimiento, la perspectiva humana y el ideal social, durante los
periodos pre-metafisico y metafisico para concluir cudles son nuestras
herencias teleologicas.

Reflexionar sobre el valor del conflicto tragico para repensar los fines de
la educacion.

Para avanzar en el desarrollo del tema se adopt6 un enfoque metodologico de
corte Historico-Hermenéutico, teniendo en cuenta la mirada de Richard Rorty
al respecto:

La hermenéutica ve las relaciones entre varios discursos como los cabos
dentro de una posible conversacion, conversacion que no presupone
ninguna matriz disciplinaria que una a los hablantes, pero donde nunca se
pierde la esperanza de llegar a un acuerdo mientras dure la conversacion.
No es la esperanza en el descubrimiento de un terreno comun existente
con anterioridad, sino simplemente la esperanza de llegar a un acuerdo, o,

cuando menos, a un desacuerdo interesante y fructifero (Rorty, 1995: 287)

Asi se plantea una nueva perspectiva sobre la conciencia respecto a los objetos
de estudio y a la circularidad hermenéutica de los mismos:

Podriamos decir que con el giro discursivo se pasa de un paradigma que
ponia las ideas y la introspeccion racional en el centro de la observacion
certera del mundo, a otro que prioriza la observacion y el analisis de los
discursos. (Santander, 2011: 209)
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En otras palabras, la dicotomia antagonica mente/mundo es reemplazada por
la dualidad complementaria discurso/mundo, tal como el lugar atribuido al
ser-en-el-mundo de Heidegger.

Desde este enfoque se escogi6 el Analisis del Discurso como el tipo de estudio
mas apropiado para trabajar la investigacion. En este ejercicio se integraron
tres corrientes de pensamiento que no se entienden como contradictorias, sino
que mas bien, en su complementariedad, permitieron ampliar el campo de
exploracion en una triple relacion: lingiiistica — histérica — contextual:

e El enfoque filosofico de corte historico-hermenéutico en el marco del
giro lingiiistico, el cual integra la comprension del lenguaje 1dgico y
el lenguaje cotidiano.

e FElenfoque lingiiistico de la pragmatica, el cual acenttia la importancia
del analisis del discurso.

e El enfoque genealdgico de Foucault en sus formas de mirada
discontinuas y sistémicas sobre la historia.

Entonces, nos interesa anotar que, a partir del giro lingiiistico, abordado en
principio por Wittgenstein, las ciencias sociales y humanas han considerado
fundamental el analisis de las logicas del discurso para la comprension del
mundo, con sus implicaciones teéricas y metodologicas en la hermenéutica del
texto y del contexto. Esto, reconociendo que el lenguaje no es un transmisor
transparente o neutral del pensamiento, de modo que, el analisis del discurso
no solo permite develar lo que subyace al lenguaje mismo, sino, ante todo,
las estructuras de pensamiento dominantes en cada época estudiada. En este
sentido, Foucault nos proporciona recursos conceptuales y metodologicos que
no se limitan tan solo a los analisis lingiiisticos en si, sino que trascienden su
esfera, para reivindicar el papel de los escenarios y las situaciones que rodean
a las palabras. Para el autor, la materialidad del discurso esta condicionada por
un a priori historico, que no solo le ha dado vida, sino que ademas legitima su
poder dominante y evidente: “Por mas que en apariencia el discurso sea poca
cosa, las prohibiciones que recaen sobre ¢l revelan muy pronto, rapidamente,
su vinculacién con el deseo y con el poder” (Foucault, 1999: 15).

Desde este punto de vista, en nuestro estudio reconocemos que el lenguaje no
es imparcial, segin Rorty (1995); y que los discursos no son simplemente el
canal informativo para enterarnos de las luchas o los sistemas de dominacion,
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como afirmaria Foucault (1999). Las palabras significan mucho mas de lo
que dicen (Austin, 1982) y los discursos son, en realidad, “aquello por lo que,
y por medio de lo cual se lucha, aquel poder del que quiere uno aduefiarse”
(Foucault, 1999: 15).

Por tanto, el tipo de estudio seleccionado para esta tesis nos permitio leer la
realidad histérico-social y a la vez, relacionar los discursos dominantes con los
discursos prohibidos; en si, la comprension de los caminos predilectos de la
tradicion metafisica, en contraste con las ocasiones perdidas [o invisibilizadas]
de las voces expulsadas por la filosofia hegemonica de Occidente. Al respecto,
agregaria Foucault, que incluso desde la Grecia Antigua, cuando fueran
instaurados por Platon los ‘discursos verdaderos’, aquellos que solo podian
ser pronunciados por quien tenia el derecho y segun el ritual requerido,
los discursos que contravenian eran excluidos y relegados al mundo de lo
clandestino. Asi se fue construyendo una historia en mayuscula, un relato
oficial bajo los discursos que decidian la justicia, profetizaban el porvenir, y
no solo anunciaban el futuro, sino que ademas, obligaban a su realizacion. El
lenguaje, ademas, quedaria sometido a las formas de distribucion y reparticion
del conocimiento en aras de mantener las instituciones del poder. Teniendo en
cuenta lo anterior, la metodologia de nuestro estudio partio de las siguientes
premisas:

e La historia de los discursos premetafisicos y metafisicos no queda
resuelta en una simple descripcion lineal de la racionalidad imperante
en cada periodo, sino ante todo, es un asunto que pone de relieve
que, en lugar de una ‘esencia’ o un lenguaje absoluto que abarca el
conocimiento del mundo, existen pufiados de discursos discontinuos,
ocultos y ligados al contexto dominante desde el punto de vista
politico, economico y social.

e El proposito del analisis del discurso mediante el método genealdgico
nos permite identificar las clases de relaciones que pueden ser
establecidas entre las distintas formas de organizacion discursiva,
pero sin recurrir a ninguna légica mayor, sin ninguna teoria ultima
de la causalidad. La historia no podria explicarse sin tener en cuenta
los mintsculos sucesos que ocurren en una época (intersticios de
sinrazon o voces de locura) y no solo desde los grandes discursos,
batallas o personajes. De ahi que para Foucault no exista un principio
orientador, tampoco una verdad absoluta que sirva como base para
pensar la totalidad de lo que nos rodea.
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Mediante esta apuesta genealdgica descubrimos que detras de toda
pretension ultima por alcanzar los fines universales y/o instrumentales
de la educacion metafisica, se encuentran ocultos modos y actos de
perversion, como el instinto, la pasion, la crueldad y la injusticia de los
que definen las cosas ‘como son’ y de los que intentan por vias de la
racionalidad convertir a los individuos en ‘maquinas de produccion’.
La historia no es mas que fragmentos, pequefios sucesos condicionados
Unica y exclusivamente por la voluntad de saber (Foucault, 1997: 56).
Asi pues, la genealogia en este estudio nos permitié indagar por el
dominio de los discursos en la historia de los fines de la educacion
al analizar los textos, los contextos y los pretextos de los autores
relevantes de la época pre-metafisica y metafisica.

Por lo anterior, coincidimos con Foucault (1997) al afirmar que, en
definitiva, la historia no puede explicarse segiin una verdad absoluta,
la historia no posee un sentido unico ni exclusivo, es fragmentada y
discontinua, de tal modo que la genealogia invita a un “uso parddico y
destructor de la realidad, un uso disociativo y destructor de la identidad
y un uso sacrificatorio y destructor de la verdad ” (Foucault, 1997: 63).

Al liberar el analisis histéorico de la metafisica totalitaria, la
genealogia se convirtio, en este caso, en un instrumento privilegiado
para comprender el momento crucial de la llamada ‘crisis de la
modernidad’. La apuesta post-metafisica de los fines de la educacion
nos obliga a reconocer que ya no es posible un saber fundante ni una
racionalidad que nos permita identificar la totalidad de los hechos,
pues solo se puede hablar de una multiplicidad de singularidades;
por ello, intentar o pretender el reencuentro con nuestro pasado
metafisico es imposible, ya que identificarnos con él, nos llevaria a
un regreso recurrente sobre ‘lo mismo’. Aqui el desafio consistido en
el retorno iniciatico a las ‘logicas tragicas’ del conflicto contingente,
aquellas que fundaron el pensamiento en la Grecia Antigua, antes de
su degeneracion en la tradicidon platonico-aristotélica:

He aqui la importancia de cuestionarnos /qué le queda al
genealogista?, lo cual equivale a ;qué hay después de la muerte de
‘larazon’? Con esta pregunta quiza habremos de encontrar las bases
de la crisis de la modernidad, ‘de la racionalidad’ y continuar con
la busqueda de la salida del laberinto en el que la posmodernidad
coloco al pensamiento occidental. (Amaya, 2003)
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Con base en estos elementos iniciales fue posible avanzar en el estudio sobre el
valor del conflicto tragico para repensar los fines de la educacidén. Ahora bien,
desde el punto de vista organizativo, dividimos este proyecto en tres fases que
se corresponden con los objetivos estratégicos ya descritos. Por tanto, este
primer libro gira en torno al objetivo niimero uno del estudio sobre los Fines
de la Educacion: Repensados a partir del conflicto tragico. Esta primera parte
se estructurd en cuatro (4) capitulos que incluyen: el contexto historico de la
Grecia Antigua; la poesia tragica; el mundo ‘anti- tragico’; y, finalmente, la
reivindicacion de la tragedia. Para este primer momento, resultaron de vital
relevancia los textos de Nietzsche en torno al Nacimiento de la Tragedia
(1998), El crepusculo de los idolos (2002), junto a los estudios de Martha
Nussbaum en La fragilidad del Bien: Fortuna y ética en la tragedia y la
filosofia griega (2004), los de Serna en Finitud y sentido (2002), La pregunta
por los presupuestos y la querella por los fines (2007), los dos libros de Pierre
Vernant y Vidal-Naquet (2002) titulados Mito y tragedia en la Grecia Antigua
(Iy 1), la investigacion de Badillo sobre el teatro tragico (2002), la de Barrios
sobre Voluntad de lo trdagico (1993), asi como el texto de Maffesoli sobre E/
retorno de lo tragico en las sociedades posmodernas (2005).

Luego de la comprension y reivindicacion del conflicto tragico, en el segundo
libro de esta serie avanzamos en el analisis genealogico del discurso en las
principales épocas de la historia del pensamiento de Occidente, para lo cual
seguimos un recorrido de corte filoséfico-educativo que nos permitid inferir
la dominancia de los intereses en torno al conocimiento, la perspectiva de
humanidad y el ideal social en cada uno de los periodos revisados. A partir de
la comprension de los discursos hegemonicos, fue posible deducir los fines
centrales de la educacion y su relacion con los medios e instrumentos. En esta
segunda parte desarrollamos seis capitulos de la siguiente manera: un primer
capitulo dedicado a especificar el tipo de estudio que se utiliz6 para analizar los
fines de la educacion a partir de la genealogia de los discursos y su relacion con
la triada: conocimiento — ideal social — perspectiva de humanidad; un segundo
capitulo dedicado a los fines de la educacion en la Grecia presocratica; luego
avanzamos en los capitulos tres y cuatro en torno a los fines de la educacion en
la primera y la segunda metafisica; el capitulo cinco recoge las tres herencias
de los fines que heredamos de esta tradicion racional e instrumental; y,
finalmente, el capitulo seis lo dedicamos al agotamiento de las ilusiones como
producto de las crisis de la modernidad y las crisis en la educacion.
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Las principales fuentes bibliograficas que permitieron el abordaje de esta
segunda parte fueron, segin los periodos analizados, los siguientes: para
los capitulos referidos a la Grecia Presocratica y la Primera Metafisica,
resultaron claves los textos principales de Esquilo, Sofocles, Heraclito, Platon
y Aristoteles; asi como los tres volumenes de la Paideia de Werner Jaeger
(2001a, 2001b) y su obra sobre Aristoteles (1946); de nuevo se retomaron
los autores y las obras ya citadas en la Parte | y se complementaron con las
investigaciones de Irenné-Marrou (2004) sobre la Historia de la Educacion
en la Antigliedad y los estudios de Detienne y Vernant (1988) en torno a la
Metis en la Grecia Antigua. Para el desarrollo del capitulo sobre los fines
de la educacion en la segunda metafisica, fueron esenciales las obras de
Giddens (1993), Eduardo Terrén (1999) en su texto Educacion y modernidad,
los distintos textos de Zygmunt Bauman sobre la modernidad, asi como los
escritos de Castoriadis (1980, 1999, 2003, 2005), Foucault (1997), Serna
(2002a, 2002b, 2007, 2009a, 2009b, 2011, 2012, 2013) y Huergo y Fernandez
(2000).

El libro tercero de la serie es la respuesta al ultimo objetivo, y, por supuesto,
al objetivo general de esta investigacion. En esta parte se retoman y entretejen
las conclusiones de las dos partes anteriores para avanzar en las reflexiones
sobre el valor del conflicto tragico para repensar los fines de la educacion.
Este texto es la apuesta por una educacion mas presentista y conectada con la
vida del ser humano tal como es, por tanto, fue estructurada en seis capitulos
que incluyen el valor del conflicto tragico para reivindicar el tiempo circular,
aceptar las contradicciones, admitir la finitud, consentir lo vulnerable [el
derecho a la imperfeccion] y retornar a la necesidad de la contingencia. Al
final se presentan, de modo general, algunas reflexiones sobre los medios
necesarios para alcanzar los fines. Ademas de los autores mencionados en las
Partes I y 11, en especial Federico Nietzsche, Martha Nussbaum y Julidn Serna,
para esta tercera parte fueron también importantes las obras de Jullien (2001),
Mircea Eliade (2001), Miguel de Unamuno (1983), Carlos Skliar (2007a y
2007b) y Richard Smith (2006).
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Introduccion

Dando continuidad a laruta estratégica definida a partir del objetivo central de la
presente investigacion, el cual fue mencionado en el prélogo, y luego de haber
desarrollado en el libro primero de esta serie la reivindicacion del conflicto
tragico desde la comprension del contexto presocratico hasta su extincion en
la metafisica tradicional, en las siguientes paginas nos proponemos abordar
el objetivo especifico numero dos, el cual se expresa en estos términos: Con
animo propedéutico, adelantar una breve revision historica sobre los fines de la
educacion que se derivan de los discursos dominantes sobre el conocimiento,
la perspectiva humana y el ideal social, durante los periodos pre-metafisico y
metafisico para concluir cudles son nuestras herencias teleologicas. Entonces,
con el proposito de dar continuidad a la organizacion histdrica en torno a los
fines de la educacion, hemos planteado abordar este segundo objetivo de la
siguiente manera:

En primer lugar, profundizaremos en la comprension de un panorama general
de los fines de la educacion en el tiempo presocratico y premetafisico de la
Grecia Antigua: iniciando desde la influencia homérica, seguiremos con los
poetas tragicos y finalizaremos con Heraclito para concluir cuales fueron los
fines de una educacion aun no formalizada, en la cual se reconoce el valor
del conflicto tragico, el devenir, la vulnerabilidad y la contingencia, tal como
veremos adelante. En este periodo antiguo, y en la linea de pensamiento
contrario al de los poetas, incluiremos también el analisis de los fines de la
educacion en los albores de la metafisica iniciada en la Escuela Eleata, los
cuales serian fuente de inspiracion para el desarrollo posterior de la obra
platonico-aristotélica.

En segundo lugar, se revisaran los fines de la educacion en la Primera
Metafisica a partir de la filosofia socratica y de la instauraciéon de la Paideia
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como ejercicio institucionalizado para la formacion de los ciudadanos griegos.
En este periodo, ahondaremos en la comprension de la obra de Socrates, Platon
y Aristoteles para entender sus apuestas teleoldgicas en la educacion de los
hombres. Asi mismo, se abordara la continuidad del pensamiento platonico
en Agustin de Hipona, al igual que la perpetuacion de la légica aristotélica
en Tomas de Aquino. De esta manera, nos proponemos brindar un panorama
general desde la Grecia clasica hasta la catequesis universal en la etapa
medieval.

En tercer lugar, nos interesaremos por las apuestas racionales e instrumentales
de la Segunda Metafisica instaurada a partir de la modernidad ilustrada e
industrializada. Esto, con el fin de comprender el papel de la educacion para
sacar adelante el gran proyecto moderno con sus pretensiones de progreso
universal a partir de la 16gica cartesiana y positivista.

Finalmente, presentaremos las herencias metafisicas de los fines de la
educacion, las crisis de legitimidad de los grandes ismos y la educacion
desencantada a raiz del fenecimiento de toda solidez moderna.

A continuacion, en la figura 1, se presenta un esquema de los capitulos que
seran desarrollados en este estudio:
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Aclaraciones sobre el
Andlisis del Discurso

Fines de la Educacion en
la Grecia Pre-Socratica

Fines de la Educacion en
la Primera Metafisica

Fines de la Educacion en
la Segunda Metafisica

Tres Herencias
Metafisicas sobre los
Fines de la Educacion

El Agotamiento de las
Ilusiones

Figura 1. Esquema general de la Parte 11
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+El estudio histérico de los fines como anélisis del discurso

+Las pretensiones educativas desde su genealogia: EI Conocimiento, el
Ideal Social y la Perspectiva de Humanidad

+La biisqueda del arezé: siglos X a VIa.C.
+La pasion por Sophia - Presocraticos de los siglos VIaVa.C.

* De la sophia a la episteme: Socrates, Platon y Aristoteles
+ La episteme ensamblada con el dogmatismo religioso
* Acerca de los fines de la educacion en la Primera Metafisica

+ Generalidades sobre la Modernidad

* Modernidad Ilustrada

+ Modernidad Industrializada: Progreso y Desarrollo
+ Educacion y Modernidad

+ Finalismo de corte universal
+ Los fines convertidos en objetivos concretos
+ Los medios convertidos en fines

*Los Ismos Desencantados
+La Educacion en Crisis

Fuente: elaboracion propia
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Analisis de los fines de la
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1. Analisis de los fines de la educacion:

1.1. El estudio historico de los fines como analisis del discurso

Por cuanto la educacion es un relato, una comunicacion inacabada que se
nutre del didlogo y la interaccion, consideramos en este estudio que todo acto
educativo es un acto de relaciones lingiiisticas que suponen presupuestos,
intenciones y deseos. No nos equivocamos al afirmar que la educacion es
el discurso de cada época y que el lenguaje es la enunciacion de los fines
sociales que se replican en las aulas. Si afirmamos que la educacion es un acto
de comunicacion, resulta indispensable reconocer ademas que, en el marco
de la pragmatica lingiiistica y de la relatividad de la comunicacion, Serna
(2012) nos recuerda que el mundo para el hombre es el mundo apalabrado
por el hombre, en la medida en que el lenguaje es quien lo edita y lo crea,
loteado por su 1éxico y formateado por su gramatica. Por tanto, el mundo que
se transmite y se discute en la educacion no es mas que una interpretacion
lingiiistica de la vida, una reproduccion intencionada de los discursos
dominantes. Serna (2012) afirma que las palabras que nos tocaron en suerte
nos dan el mundo prefigurado, a la vez que condicionan las finalidades en
determinada direccion. Entonces, lejos del universalismo que pretende fines
abstractos, inamovibles y eternos, asumimos que los fines de la educacion
dejan su impronta en el lenguaje y por tanto, estan ligados a los discursos
de cada época en el transcurso de la humanidad. Esta idea puede verse
representada en la figura 2:
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Figura 2. Relacion entre fines de la educacion y discursos dominantes.

Discursos La vida intelectual
dominantes Formatea La construccion de realidad

de la época La perspectiva de Humanidad

\

| Trazan fines Expresan El lenguaje del deseo y del poder
1
I
Y
.| Determinan o
> el acto Reproducen Multiplica en las aulas la
educativo version oficial del mundo

Fuente: Elaboracion propia

Asi pues, la educacion no escapa al protagonismo de las ideas, cuando
ademas, es el vehiculo predilecto para la inmortalizacion de los relatos. No
existe educacion neutral, como tampoco una escuela abstraida del mundo que
nos constituye. Si bien el lenguaje de nuestros dias abunda en expresiones
traspuestas del hiperconsumo y de las tecnologias, cada escenario histérico ha
estado administrado por el sesgo diferenciador de los conceptos dominantes.
Al respecto afirma Serna:

Desde la tradicion metafisica hasta el giro lingiiistico, pasando por el
pragmatismo capitalista y el pensamiento critico, la hermenéutica y el
deconstruccionismo, tanto los fines del acontecer histérico como los
presupuestos de la actividad intelectual, asumidos por los filésofos, han
dejado su impronta en las practicas educativas. (Serna, 2007: 87)

Teniendo en cuenta lo anterior, en este estudio se considera que el lenguaje
no es tan solo un vehiculo para expresar, reflejar o transmitir las ideas
o el pensamiento, sino que es el factor por excelencia que define y crea la
constitucion de cierto tipo de realidad historica y social. En tal sentido, se afirma
que el discurso es un modo de accion (Austin, 1982) y que, por lo mismo, los
fines de la educacion como objeto de analisis, en nuestro caso, no pueden estar
separados ontologicamente de los discursos histéricos que movilizan hacia
ciertos modos de actuacion determinados. Como consecuencia, no solo los
fines son el resultado de una filosofia dominante, sino que los mismos, en su
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valor discursivo intrinseco han condicionado a los medios y a los instrumentos
de la actividad pedagdgica. Por tanto, reiteramos que el lenguaje no es imparcial
Rorty (1996); y, que los discursos no son simplemente el canal informativo
para enterarnos de las luchas o los sistemas de dominacién, como afirmaria
Foucault (1999). Las palabras significan mucho mas de lo que dicen (Austin,
1982) y los discursos son, en realidad, “aquello por lo que, y por medio de lo
cual se lucha, aquel poder del que quiere uno aduefiarse” (Foucault, 1999: 15).
Entonces, al entender que el discurso es una forma de accion, encontramos el
sentido y el propdsito de nuestra investigacion.

En los siguientes capitulos, acudiremos al analisis critico y genealogico
propuesto por Foucault en £/ orden del discurso (1999), mediante el cual se
podra leer la realidad historico-social; en si, la comprension de los caminos
predilectos de la tradicion metafisica, en contraste con las ocasiones perdidas
(discursos ensombrecidos o invisibilizados) de las voces pre-metafisicas
expulsadas de la filosofia hegemonica de Occidente. Al respecto, agrega
Foucault, que incluso desde la Grecia Antigua, cuando fueran instaurados por
Platon los discursos verdaderos, aquellos que solo podian ser pronunciados
por quien tenia el derecho y segun el ritual requerido, los discursos que
contravenian eran excluidos y relegados al mundo de lo clandestino. Asi se
fue construyendo una historia en mayuscula, un relato oficial, y una educacion
aliada con el estamento de poder bajo los discursos que decidian la justicia,
profetizaban el porvenir, y no solo anunciaban el futuro, sino que ademas,
obligaban a su realizacion. Nos encontramos entonces, frente a uno de los mas
fuertes principios de exclusion de las sociedades: Socrates y Platon tildaron de
irracionales los poemas de los tragicos, y, con ello, lograron desvirtuar el valor
de sus presagios, a la vez que, acallaron la voz interna de sus propios temores.
En esta linea de pensamiento critica y genealdgica, en los siguientes capitulos
se profundizara en los discursos dominantes (metafisica) y, en los discursos
ensombrecidos (premetafisica) tal como lo indica la tabla 1:
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Tabla 1. Estructura historica para el analisis del discurso de los fines

Eje Historico para el Analisis del ~ Discursos en- Discursos dominantes /

Discurso sombrecidos / Caminos predilectos
ocasiones per-
didas
Premetafi- Siglos IX a VIa.C: Del De Homero a Esparta:
sica honor guerrero a la con-
sagracion patridtica La épica del honor

Siglos Va VI a.C: La El  conflicto Parménides y Zenon: El
querella por el discurso tr a g ic o : serinmutable y eterno.
dominante Esquilo y

Sofocles.

Heraclito y el

devenir.

Primera La instauracion de la La confianza en la
Metafisica  racionalidad socratica razén: Socrates, Platon y
como discurso hege- Aristoteles

monico
Catequesis Universal La racionalidad universal

ensamblada con el
monoteismo totalitario.
San Agustin
Tomas de Aquino

Segunda Racionalidad Modernidad  Ilustrada:

metafisica instrumental del Método Cientifico a
la Instrumentacion del
Conocimiento
Modernidad
Industrializada: Del

progresoal hiperconsumo.

Fuente: elaboracion propia

Es preciso aclarar que en el mundo presocratico, antes de la instauracion de
la escuela de pensamiento platonico-aristotélica, no se puede hablar de un
discurso dominante como tal, ni tampoco de un discurso ensombrecido; pues
si nos remitimos a los historiadores, es necesario reconocer que en la Grecia
arcaica se vivia el inicio del florecimiento de una cultura de pensamiento en
la cual confluian todo tipo de interpretaciones sobre el mundo. La balanza se
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veria inclinada solo a partir de Socrates; antes de él, la pluralidad no era una
excepcion, sino el comin denominador entre los pensadores.

Con Platén y Aristoteles se consolida el arquetipo dominante que luego
tendria sus posteriores versiones en la catequesis de corte universal, la ciencia
cartesiana que funda el racionalismo instrumental, el determinismo y el
totalitarismo, como bases para la idealizacion del progreso y el desarrollo en
el mundo occidental.

1.2. Las pretensiones educativas desde su genealogia: El
Conocimiento, el Ideal Social y la Perspectiva de Humanidad

Cuando se habla de una revision genealdgica, nos referimos a la tarea de
comprender el modo de constitucion del discurso de los fines de la educacion;
es decir, no se trata de una descripcion historica de los hallazgos mas notables
o de las diferentes tendencias a lo largo de la evolucion de la pedagogia; se
trata, mas bien de dilucidar el discurso originario, previo y de alguna manera,
superior, que lo soporta y lo refuerza:

En cuanto al aspecto genealdgico, concierne la formacion efectiva de los
discursos bien en el interior de los limites de control, bien en el exterior,
bien, mas frecuentemente, de una parte y otra de la delimitacion. La critica
analiza los procesos de enrarecimiento, pero también el reagrupamiento y
unificacion de los discursos: la genealogia estudia su formacion dispersa,
discontinua y regular a la vez. (Foucault, 1999: 53)

La educacion es el instrumento gracias al cual todo individuo en una sociedad
como la nuestra puede acceder a los discursos oficiales, por tanto, cumple
un significativo papel para la distribucion del conocimiento y la adecuacion
social de las personas, en lo que se le permite y en lo que se le impide, para
promulgar las lineas que sostienen las instancias de poder: “todo sistema de
educacion es una forma politica de mantener o de modificar la adecuacion de
los discursos, con los saberes y los poderes que implican” (Foucault, 1999:
38).

Entendemos por tanto, que el proceso educativo no se ejerce en el vacio, sino
que es, en efecto, un asunto de relaciones e interacciones entre personas, con
anhelos, posibilidades y carencias, ubicadas en un tiempo, en un espacio y
en una sociedad especifica. A un determinado concepto de persona y de su
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relacién con los demas, en un espacio y tiempo concreto, le corresponde
también un determinado concepto de educacidon con su respectiva carga de
finalidades. Entonces, la relectura historica de los fines de la educacion no
podria estar aislada del analisis del lenguaje, con el entramado de significados,
sobre al menos tres ideas generadoras: el conocimiento, la sociedad y la
perspectiva de humanidad; pues la conjugacion de esta triada, con los distintos
énfasis historicos, es la que ha condicionado las intencionalidades del discurso
pedagodgico. La pragmatica lingiiistica de Rorty respalda esta afirmacion, en
tanto afirma la necesidad de repensar los presupuestos a partir de la revision de
los conceptos sobre el conocimiento, la persona y la sociedad humana (Rorty,
1996). Por tanto, como lo muestra la figura 3, comprendemos que en la génesis
del discurso educativo, sin importar la época en la cual se configure, aparecen
tres cimientos sobre los cuales se edifican la teleologia:

Figura 3. La triada que condiciona los fines de la educacion. Fuente: Elaboracion
propia.

Ideal de

Conocimiento .
sociedad

Discursos
dominantes que
originan los FINES
. AN
Perspectiva de
humanidad

Fuente: Elaboracion propia

1.2.1. Conocimiento

En primer lugar, es preciso reconocer que el relato sobre el conocimiento, que
en la tradicion metafisica se presenta como la explicacién de los fendmenos,
los grupos doctrinales, los cuerpos tedricos y los grandes ismos para la
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comprension certera del mundo, constituye un insumo fundamental para
dilucidar las finalidades de la relacion pedagogica. ;Qué es, diria Foucault,
después de todo, el sistema de ensefianza sino una ritualizacion del habla; una
cualificacion y una fijacion de las funciones para los sujetos que hablan; la
constitucion y transmision de un grupo doctrinal delimitado; una distribucion
y una adecuacion del discurso con sus poderes y saberes? (Foucault, 1999:
39).

No podemos desconocer que el conocimiento humano, aparece como lo afirma
Rorty (1996), como el instrumento fundamental para crear otros instrumentos
y para cambiar las condiciones de la vida humana. Si bien la educacién no
se reduce al conocimiento, este si tiene una relevancia particular para la
comprension de sus fines. Por tanto, no pretendemos abordar una definicién
sobre el conocimiento, sino asumirlo como una categoria maleable que va
siendo interpretado de diferentes formas a lo largo de la historia y que, en esa
misma medida, va adquiriendo distintos matices para la genealogia del discurso
teleoldgico. Ateniéndonos a la pragmatica rortyana, comprendemos que mas
alla de la dualidad sujeto — objeto, “el conocimiento es una herramienta que
esta en funcion de los fines o beneficios que se proponen los hombres” (Rorty,
1983: 197). En este mismo sentido, se concibe el conocimiento, como conjunto
de creencias y valores legitimados a lo largo de la historia premetafisica y
metafisica.

1.2.2. Ideal Social

En segundo lugar, reconocemos que la sociedad, con sus particularidades
historicas, culturales, politicas y economicas, es un sistema de referencia
obligado que traza un ideal sociologico a la educacion en el marco de unos
valores especificos, para que los individuos se adapten a ciertas condiciones
grupales y, ademas, se encarguen de reproducir y perpetuar el sistema al cual
pertenecen. Rorty (1991) advierte que, lejos de ser un conglomerado ahistorico,
mucho menos el designio de una meta suprahistorica, las sociedades son en
realidad contingencias que resultan de ciertas condiciones de la historia. En
efecto, las contingencias del lenguaje, las del propio ser y las de los modos
diferenciales de organizacion de las comunidades, han hecho surgir las
distintas sociedades a lo largo de los afios. La misma condicioén contingente,
hace que sean vulnerables y proclives al cambio. Pero, de igual manera, Rorty
(1991), siguiendo a Hegel, considera que ninguna persona es capaz de salir
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del condicionamiento de su propia sociedad, en tanto, es ella quien determina
el lenguaje con que expresa sus puntos de vista, o dirilamos que, es la sociedad
quien delimita y forma la conciencia de los hombres.

Siguiendo con esta linea, conviene traer a colacion las investigaciones sobre
el campo social-histdérico adelantadas por Cornelius Castoriadis, pues nos
interesa recordar que en sus escritos afirma que ‘el hombre existe solo (en
y a través) de la sociedad y esa sociedad siempre es historica” (Castoriadis,
2003: 111). Para el autor mencionado, la sociedad es una forma del orden
histérico que estd demarcada por aspectos como la organizacion de sus
estructuras e instituciones de imaginarios. Desde esta perspectiva, la unidad
y la prevalencia de las instituciones, con su conjunto de normas, valores,
lenguajes e instrumentos, ocurre de dos maneras: superficialmente y, solo
en algunos casos, mediante la coercion, la violencia y las sanciones; pero,
profunda y ampliamente, a través de la adhesion, el consenso, el apoyo, la
legitimidad y la creencia. Esta segunda forma de conservacion social, es
resultado de lo que Castoriadis denomina la “transformacién o la fabricacion
del material humano en individuos sociales” (Castoriadis, 2003: 113), en
cuyo proceso estd implicada la educacion como principal organismo de
transformacion/fabricacion. Por tanto, no podriamos alejarnos de estas
consideraciones cuando se trata de escudrifiar la genealogia de los fines de
la educacion, en tanto los mismos, estan ligados al modo, a la forma y a la
institucion social para la perduracion del colectivo historico: “De acuerdo
con sus normas, la institucion produce individuos que, segin su estructura,
no son solo capaces, sino que estdn obligados a reproducir la institucidon que
los engendrd” (Castoriadis, 2003: 113). En esta misma linea, los estudios
de Jaeger (2001) reafirman la relacion inseparable entre el ideal social y
los fines de la educacién. En tal sentido el autor nos presenta las siguientes
conclusiones:

e “Laeducacion no es una propiedad individual, sino que pertenece, por su
esencia a una comunidad” (Jaeger, 2001: 3). Por tanto, es la comunidad
la que define a los individuos y les imprime los ideales de pensamiento,
de accion y de conducta que cada uno de ellos debe asumir para ser
incorporado con €xito en la vida social:

La estructura de toda sociedad descansa en las leyes y normas escritas o
no escritas que la unen y ligan a sus miembros. Asi, toda educacion es
el producto de la conciencia viva de una norma que rige una comunidad
humana, lo mismo si se trata de una familia, de una clase social o de una
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profesion, que de una asociacion mas amplia, como una estirpe o un estado.
(Jaeger, 2001: 3)

e La educacion hace parte inseparable de la vida y el desarrollo de una
sociedad, tanto en su destino exterior, como en su configuracidon interna
y en su crecimiento ético-moral. Teniendo en cuenta que el desarrollo
social depende en gran medida de los ideales axioldgicos y las virtudes
que rigen la vida, entonces afirmamos que la historia de la educacion se
encuentra directamente condicionada por el cambio de los valores que en
cada momento historico se consideran trascendentes. En el desarrollo de
este segundo libro tendremos la posibilidad de observar de qué manera
y en qué medida la fuerza y la estabilidad de los valores sociales se
corresponde con la fundamentacion de los fines de la educacion. Asi
mismo, en la medida en que las normas se disuelven, se hacen més difusas
o liquidas en términos de Bauman, también las finalidades y la eficacia de
la educacion se hacen menos estable:

A la estabilidad de las normas validas corresponde la solidez de los
fundamentos de la educacion. De la disolucion y la destruccion de las
normas resulta la debilidad, la falta de seguridad y aun la imposibilidad
absoluta de toda accion educadora. (Jaeger, 2001: 4)

De modo especial notaremos que este tipo de debilitamiento en el poder y
en la influencia social de la educacion sobre los individuos, ocurre cuando
la cultura y la tradicién se enfrentan a los modos violentos de destruccion,
o tal como ocurre en nuestros dias, cuando las sociedades sufren una intima
decadencia.

Teniendo en cuenta lo anterior, el segundo aspecto de la triada que tendremos
presente para intentar develar los fines de la educacion, se concibe, al igual
que el eje del conocimiento, como un asunto situado histéricamente que
traza un rumbo especifico de ideales en el contexto de la perpetuacion de las
sociedades.

1.2.3. Perspectiva de Humanidad

El tercer eje de analisis genealdgico sobre las pretensiones de la educacion,
tiene que ver con una perspectiva antropologica, determinada por la idea de
ser humano. En efecto, la mirada sobre la condicion humana juega un papel
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orientador indiscutible en cualquier actividad educativa. Tal como lo veremos
en los capitulos siguientes, uno de los principales fines de la educacion ha
estado ligado a la perfeccion del hombre, por supuesto, el contexto de
apreciacion de esta afirmacion varia a lo largo de la historia de la metafisica: si
por ejemplo, se responde a la pregunta por el ideal humano, afirmando que ser
hombre perfecto supone enriquecerse, entonces veremos como la educacion
se esfuerza por preparar productores, acumuladores o economistas; si se dice
que es hacer hombres virtuosos, se procuraran seres morales; si se opina que
es dominar la naturaleza por la técnica, obtendremos cientificos, técnicos
o tecnocratas. En resumen, la concepcion del tipo de hombre esperado en
determinado contexto social e histérico ha marcado el camino para definir
los fines que la educacion persigue para congraciarse con las ‘necesidades’
del mundo. ;Qué podria esperarse entonces, de los ideales educativos de una
sociedad como la presocratica, en la cual no se concibe posible la perfeccion
de los hombres? De estos asuntos nos ocuparemos en adelante. Bastaria por
ahora con retomar las palabras del pensador Latinoamericano Rufino Blanco:

Desde luego, el fin de la educacion debe ser congruente con el fin de la
vida del hombre y de su naturaleza. Admitir la posibilidad de un fin en la
educacion distinto o contrario al fin natural del hombre seria un absurdo o,
por lo menos, un contrasentido (Blanco, R. citado por Fermoso E, 1991:

210)

El analisis de las variaciones historicas de esta triada: conocimiento, sociedad,
ser humano, nos permitira realizar un estudio genealdgico de los fines de la
educacion, situado, tal como lo hemos mencionado, desde el giro lingiiistico
y la mirada historicista de los fendmenos del mundo. En la figura 4 se intenta
recoger la estrategia que emplearemos:
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Figura 4. Estrategia genealdgica para el analisis de los fines

CONTEXTO HISTORICO
Discursos Predilectos

¥

Conocimiento Ideal de
sociedad

Perspectiva de
humanidad

| FINESDE LAEDUCACION |

.

l Medios e Instrumentos ‘

Finalmente, antes de entrar en el detalle de cada época historica, es importante
mencionar que no realizaremos un estudio taxondmico en que se delimite
de modo fragmentado cada uno de los ejes de esta triada propuesta. Por el
contrario, avanzaremos en la descripcion integrada de los diferentes fenomenos
y discursos que circulan en cada periodo o en cada autor, segin el caso, para
luego recoger en un cuadro sintético las principales ideas sobre los intereses
del conocimiento, la propuesta de sociedad y la perspectiva de humanidad que
nos permite deducir los fines y los medios predilectos.
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2. Fines de la educacion en la Grecia presocratica

Por cuanto es preciso que una civilizacion alcance primero su propia estabilidad,
antes de engendrar la educacion que habra de reflejarla, no encontramos en la
Grecia arcaica una referencia concreta sobre una practica formal educativa.
Tal como veremos en el siguiente capitulo, la Paideia (Paideia) orientada a
formar el espiritu civico y las virtudes humanas, aparece de manera tardia con
Platon e Isocrates, como el mecanismo primordial para consolidar y perpetuar
los ideales del Estado griego. Al respecto afirma Jaeger que, en efecto, “no
es posible tomar la historia de la palabra Paideia como hilo conductor para
estudiar el origen de la educacion griega [...] puesto que esta palabra aparece
solo hasta el siglo V a.C.” (Jaeger, 2001: 20). Sin embargo, entendiendo
que la educacion es un acto de comunicacion, en todo el amplio sentido de
esta afirmacion, identificamos en el dyopd (agora) un escenario propicio e
intencionado en el cual los griegos discuten, debaten y en general, despliegan
todo tipo de conversaciones para alcanzar la dpetn (areté).

2.1. Labusqueda del areté: siglos X a VI a.C. Del honor guerrero a
la consagracion patriotica

Los antiguos ciudadanos griegos no solo consideran el agora como la
plaza publica, sino ante todo, como el acto de reunion o asamblea para las
deliberaciones politicas y sociales. En Atenas, el agora es el escenario en el
cual se traza el destino de la ciudad mediante el poder de la palabra. Para
Homero, el 4gora es la accion de hablar en publico (Homero, La [liada, canto
II del verso 275), asi como también, el momento de encuentro distinto al de
la guerra. (Homero, La Iliada, canto IV verso 400). Por tanto, el agora es
confluencia, conversacion, deliberacion, discusion sobre el destino, conviccion
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sobre los acuerdos, en fin, podria considerarse en ella la forma anterior a la
Paideia.

Por ser un espacio abierto y plural, en el agora confluyen las distintas
clases sociales de la Grecia arcaica. Werner Jaeger (2001) alude al agora la
importancia capital de sacar del aislamiento tradicional la autoformacion del
espiritu, para hacer sentir la voz de la poesia entre todos los habitantes de la
nacion. Es gracias al dgora que la poesia aristocratica de Homero se extiende
a la generalidad de los hombres, o que, la vida campesina descrita por Hesiodo
sale de los limites sociales a los que se halla confinada para hacerse tema
comun en la conversacion de los ciudadanos:

Gracias a que Homero no es solamente un poeta de clase, sino que se cleva
desde laraiz de un ideal de clase a la altura y a la amplitud general y humana
del espiritu, posee la fuerza capaz de orientar en su propia cultura a una clase
popular que vive en condiciones de existencia completamente distintas, de
hallar el sentido peculiar de su vida humana y de conformarla con sus leyes
intimas. Esto es de la mayor importancia. Pero todavia es mas importante
el hecho de que, mediante este acto de autoformacion espiritual, sale de su
aislamiento y hace sentir su voz en el agora de las naciones griegas. Asi como
la cultura aristocratica adquiere en Homero una influencia de tipo general
humano, con Hesiodo la civilizacion campesina sale de los estrechos limites
de su esfera social. (Jaeger, 2001: 81)

Aunque el contenido de los versos en el tiempo de la epopeya de Homero o
Hesiodo, no necesariamente es aplicable para la vida comun de la totalidad
de las audiencias, en cada poema los valores morales implicitos de la
concepcion de la vida, se hacen accesibles a un publico mayoritario. Homero
es considerado el educador por excelencia de la antigiiedad. La presencia de la
lliada y la Odisea en la formacion intelectual y ética de los nobles y guerreros
da testimonio de su grandeza. Incluso, Marrou afirma que: “la epopeya no fue
estudiada primordialmente como obra maestra de la literatura, sino porque
su contenido la convertia en un manual de ética, en un tratado del ideal”.
(Marrou, 2004: 27). Por su parte, Jaeger considera que la raiz verdadera que
motiva la creacion de los textos de Hesiodo, claramente influido por Homero,
es la necesidad de educar al ciudadano antiguo, el ansia de convertirse en
maestro de su pueblo, la mision de incidir sobre la vida intelectual y moral de
los griegos de su época. Esta fuerza constructora del poeta no es otra que la
fuerza del lenguaje para transmitir, transformar y lograr la unificacion social
de una comunidad en pleno proceso de constitucion (Jaeger, 2001: 81 — 83).
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Ligada a la necesidades sociales de la Grecia arcaica en los siglos X -V a.C.,
concluimos al tenor de los historiadores, que la educacion es una practica no
formalizada y poco consciente para quienes la ejercitan en la época primitiva
de nuestra civilizacion; no obstante, es una practica inherente a la vida
cotidiana que procura la transmisidén de contenidos relativos a la moral y la
técnica: En parte, es una comunicacion sobre los preceptos de la moralidad
social, las reglas de la prudencia y la ética ciudadana que se perpetian a
través de la oralidad; en parte también, es la transferencia de habilidades,
conocimientos y artes que garantizan el valor social del trabajo. En ambos
sentidos, la busqueda del areté sera el fin que orienta la actividad de formacion
del hombre en la Grecia antigua. Aunque esta finalidad es un asunto ambiguo
y de variado significado, por ahora traeremos a colacion el concepto referido
por Martha Nussbaum (2004):

La excelencia (aret¢) debe entenderse en sentido amplio, sin que se
presuponga ninguna seleccién de un grupo especial de virtudes morales;
hasta ahora hemos considerado todos los atributos de las personas por las
cuales viven y actiian bien, es decir, se hacen merecedoras de la alabanza.
(Nussbaum, 2004: 33)

En medio de una casta noble de guerreros arcaicos, el amor a la gloria se
convierte en el eje de la formacion Homérica. En efecto, la conciencia por la
brevedad de la existencia, la obsesion por la muerte y el escaso consuelo que
cabe esperar del Hades, tal como lo describiamos en el libro primero de esta
serie, imprimen a los versos de Homero el proposito de su tarea educativa. En
sus poemas, la areté se traduce como una ‘ética por el honor’:

Esta vida tan breve, que su destino de combatientes vuelve todavia mas
precaria, nuestros héroes la aman fervientemente, con ese espiritu tan
terrenal, con ese amor tan franco y sibito que a nuestros ojos sirve para
definir una evidente actitud del alma pagana. Y no obstante, esta vida terrenal
tan preciosa, no representa a la luz de sus ojos el valor supremo. Siempre
dispuestos — jy con qué decision! — a sacrificarla en aras de algo superior a
su propia vida; y es en este sentido en que la ética homérica se convierte en

una ética del honor. (Marrou, 2004: 29)

Tal como lo precisa Jaeger (2001), la aspiracion homérica de la virtud es una
combinacion entre normas de la conducta humana, tales como las reglas de
la prudencia y los preceptos de la moralidad externa, junto a la excelencia en
las artes, las habilidades técnicas o los conocimientos sobre de los diferentes
oficios, los cuales, mas adelante y “en la medida en que son transmisibles,
designaron los griegos con la palabra ‘techné’ (Jaeger, 2001: 19).
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Para Homero, la areté es la expresion del mas sublime ideal caballeresco
unido a una conducta cortesana, selecta y aristocratica. Por tanto, en este
concepto se concentra el ideal educador del periodo arcaico en su forma mas
pura. Teniendo en cuenta que la arefé es una virtud destinada unicamente
para las clases nobles y guerreras, en la Grecia homérica se usa para designar
al hombre de alta calidad, para el cual, lo mismo en la vida privada que en
la guerra, rigen determinadas normas de conducta ética, ajenas al comin de
los mortales. Entonces, el codigo de la nobleza guerrera, tiene una doble
influencia en la educacién griega:

La ética posterior de la ciudad heredd de ella [nobleza caballeresca], como
una de las mas altas virtudes, la exigencia del valor, cuya ulterior designacion,
‘hombria’, recuerda de un modo claro la identificacion homérica del valor
con la areté humana. De otra parte, los mas altos mandamientos de una
conducta selecta proceden de aquella fuente. Como tales, valen mucho
menos determinadas obligaciones, en el sentido de la moral burguesa, que
una liberalidad abierta a todos y una grandeza en el porte total de la vida
(Jaeger, 2001: 23).

Hacia los siglos VIII a VI a.C. el héroe homérico se sublimiza, sin duda, en la
polis de Licurgo. Esparta es, ante todo, un Estado guerrero con gran poderio
bélico que logroé conquistar y conservar un amplio territorio macedonio.
Sin embargo, pese a la imagen hostil y militar que ha ganado fama hasta
nuestros dias, las investigaciones de Marrou (2004) confirman que, ademas
del predominio por la formacion del héroe de guerra, Esparta fue el centro
cultural para la belleza y las artes de Grecia, antes que ese lugar fuera ocupado
por la Atenas del siglo V a.C.; precisamente, anotamos que este fenomeno
es producto de la conformacion de la ciudad con un estilo mas politico que
arcaico.

Abhora bien, aunado a los cambios tacitos en el campo de batalla [el paso del
enfrentamiento entre héroes singulares a la confrontacion por choque de dos
lineas de infanteria], la educacion civil espartana vive la transformacion de un
entrenamiento basado en la tradicion caballeresca ‘sefiorial’, a la formacion
del guerrero como ‘soldado’, lo cual implica una mayor conciencia de su lugar
social en la polis. Este cambio provoco profundas consecuencias sociales,
politicas y morales en la educacion espartana, pues el ideal individual, en el
fondo tan personal del caballero homérico, es sustituido por el ideal colectivo
para la consagracion de Estado. La polis se convierte, como no lo habia sido
en ninguna época precedente, en el eje central de la vida humana, en la cual
se desarrolla y realiza toda la actividad espiritual del griego antiguo:
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Ideal totalitario: la polis [polis] lo es todo para sus ciudadanos; es ella la
que hace de ellos lo que son: hombres. De ahi el profundo sentimiento de
solidaridad que une a todos los ciudadanos de una misma ciudad, el ardor con
que los individuos se consagran al bienestar de la patria colectiva, dispuestos
a sacrificarse como simples mortales, para que sea inmortal: “Bello es morir,
caer en primera fila combatiendo valientemente por la patria”, canta Tirteo,
el mejor intérprete de esta nueva ética. (Marrou, 2004: 34)

Concluimos por tanto, que en la Grecia presocratica desde la época espartana
incluso, los fines de la educacion giran en torno al ideal social, al compromiso
con la polis, al amor por el bienestar colectivo y a la entrega, hasta de la
propia vida, por hacer de Grecia un Estado inmortal. A partir del ideal social se
configura el ideal de hombre y, supeditado a estos dos ejes, emerge el discurso
por el conocimiento, que en este caso, es de caracter ético y practico: el saber
requerido segun las necesidades de la polis.

Surge entonces no solo un cambio politico, sino ademas, una revolucion moral,
una nueva concepcion de la areté que ya no se restringe a la virtud individual
del héroe homérico. En adelante, la areté no se limita a reconocer en un
hombre su capacidad de lucha, el valor o el poderio, la belleza o la riqueza, ni
siquiera la gloria de ser un héroe guardado en la memoria del pueblo; esto ya
no es suficiente, a partir de ahora, la virtud se confiere al hombre que es capaz
de entender el bien comunitario y que es capaz de convertirse en un guerrero
util para la ciudad y para el pueblo entero. En términos de Jaeger, en Esparta
se visualiza con cuanto fervor el nuevo ideal subordina la persona humana al
colectivo politico: la educacion espartana ya no tendra por objeto seleccionar
guerreros, sino formar una ciudad entera de héroes, de soldados dispuestos a
consagrarse a la patria. (Jaeger, 2001).

Sin embargo, es necesario aclarar que, si bien la educacion espartana concedio
gran importancia a la formacioén de una moral que tendiera lazos colectivos de
amor incondicional a la ciudad, el fin de educacion no escap6 al totalitarismo
del ideal patridtico que hace a los hombres esclavos de la consagracion al
Estado hasta el sacrificio supremo. Concebido como un fin totalitario, a él
queda supeditada la escala de valores y las respectivas decisiones. En Esparta,
todo gira en torno al interés de engrandecer la ciudad. Las consecuencias de
este absolutismo son referidas por Marrou de la siguiente manera:

Pero como la inica norma del bien radica en el interés de la ciudad, solamente
se considera justo aquello que contribuye al engrandecimiento de Esparta.
En consecuencia el ‘maquiavelismo’ era algo normal en las relaciones
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con los extranjeros [...]. De ahi el celo minucioso con que se adiestra a la
juventud en el disimulo, la mentira y el robo. (Marrou, 2004: 42)

En el orden interno, la educacion en Esparta procura desarrollar en los jovenes
aquel sentido comunitario y la disciplina que hemos venido mencionando;
no obstante, la Unica virtud fundamental que considera cualquier Estado
totalitario, como en el caso que referimos, es la obediencia incondicional y
la disposicion para ejecutar cualquier instruccion que venga de los mandos
jerarquicos superiores, aunque esos preceptos atenten contra la ética de los
pueblos extranjeros.

Hacia el periodo del siglo VI a V a.C. vino el més asiduo endurecimiento y, tal
como ocurre en los Estados hegemonicos militares de los tltimos tiempos, la
consagracion a la patria en Esparta y la obediencia a las leyes, se desarrolla en
un clima de austeridad y ascetismo, en un puritanismo declarado y en medio
de un rechazo a la civilizacion y sus placeres, cuyo objeto radica en endurecer
el corazon de los discipulos. El educador espartano, tal como lo refiere Marrou
(2004), procura desarrollar en el joven la resistencia al sufrimiento: “le impone,
sobre todo a partir de los doce afios, un severo régimen de vida en el que la
nota de dureza y de barbarie se va acentuando progresivamente”. (Marrou,
2004: 42). La virilidad y el espiritu combativo — ‘el honor de la guerra’ —
se desarrollan a partir de los golpes, las disputas y los enfrentamientos entre
bandos de nifios. La educacion de las mujeres no dista mucho de este ideal,
ellas son obligadas a despojarse de cualquier halo de feminidad o delicadeza,
aun de sus sentimientos. Las jovenes espartanas son formadas para ser madres
fecundas de hijos vigorosos, de los cuales se desprenden prematuramente para
entregarlos al servicio del Estado.

Finalmente, para concluir este contexto educativo de la Grecia presocratica
de los siglos X al VI a.C., importa resaltar en el marco de nuestro estudio
que, la agudeza intelectual de los espartanos se refleja en el lenguaje laconico
utilizado no solo en la vida social, sino, en especial, en el ambito educativo.
En su forma breve y concisa, el laconismo tiene la fuerza del ingenio para
despertar el pensamiento. Mediante una corta sentencia, los espartanos hacian
honor a la eficacia del lenguaje. Enemigos de la oratoria, las explicaciones
y la demagogia, los laconicos mostraron al mundo una forma distinta de
comunicacion con fines educativos. A continuacion, en el siguiente sinopsis,
se exponen brevemente las caracteristicas de los fines de la educacion en
Esparta.
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Sinopsis

Fines de la educacién en Esparta. Siglos X a VI a.C.
El contexto educativo
No existe un escenario formal educativo.

El agora como reunion, encuentro, asamblea y debate para la definicion del
porvenir de la ciudad.

En Esparta el escenario educativo se da en el reclutamiento militar de los
nifios a partir de los 7 afios.

No existe una figura definida de maestro, los guerreros mayores y la jerarquia
del Estado ejercen esa funcion.

Ideal social
* Una Grecia inmortal.
* Grandeza y poderio en la Expansion del Estado.

* La conciencia politica de la polis, la busqueda del bien colectivo y la
solidaridad en el escenario interno.

* La polis marca el ideal de hombre. Los hombres pertenecen al Estado a partir
de los 7 afios en Esparta.

* Los hombres al servicio fiel de los ideales del Estado

* Patriotismo

» Estado totalitario con el fin unico del bien por la ciudad
* Barbarie y beligerancia con los pueblos extranjeros

* Rechazo a los placeres de la civilizacion
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Perspectiva de humanidad
 Un guerrero mortal que sacrifica su vida por la inmortalidad de la ciudad.

* La depuracién de la casta hasta conseguir el ideal de hombre noble,
aristocratico y heroico.

* Un guerrero ‘soldado’ con conciencia politica.

* Un hombre obediente incondicionalmente a las leyes y disciplinado en la
milicia.

* Un hombre (guerrero) que debe ser util a la ciudad.
* Un hombre que siente amor incondicional a la ciudad.
* Hombres duros de corazdn con gran resistencia al sufrimiento.

» Mujeres sin feminidad ni sentimientos.

Acerca del conocimiento o el valor digno de alcanzar

* La areté, que en este periodo se entiende como: el amor a la gloria, la ética
del honor atn después de la muerte.

* La adquisicion de la techné, entendida como: la excelencia -en las artes, las
habilidades militares y los oficios

* El uso de la mentira y el robo para con los extranjeros

* Las técnicas de la guerra.

* Los deportes, las artes y la musica, pero adaptados a los fines del Estado
Fines de la educacion en la Grecia presocratica de los siglos X a VI a.C

Sin ser un elemento formal de la cultura griega arcaica, la educacion se centra
en la formacion de guerreros al servicio del Estado. El fin supremo es el poderio,
la grandeza y la expansion de Grecia, siendo el Estado un ideal totalitario en si
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mismo. Para ello, la educacion procura hombres incondicionales, obedientes,
fieles y con una altisima conciencia politica, hasta el punto de sacrificar
heroicamente su vida por la inmortalidad de la ciudad. Con la educacion se
persigue la busqueda del areté, entendida en esta época como el amor a la
gloria y la ética del honor atin después de la muerte; asi mismo, la adquisicion
de la techné, como la excelencia en las artes, las habilidades militares, los
deportes y los oficios que ayudan a desarrollar la experticia en la formacion
del guerrero.

Se evidencia también que el ‘mejoramiento’ de la raza helénica hacia parte de
las pretensiones educativas. El baluarte heroico y aristocratico seria el ejemplo
a emular por los mas jovenes y la idealizacion de las clases mas bajas. En la
medida en que Esparta acentia su decadencia, también endurece su régimen
absolutista. Es curioso que, desde la antigiiedad, los Estados de corte totalitario
asombren por sus similitudes repetidas a lo largo de la historia en Occidente.

Medios para la consecucion de los fines
* Transmision de las técnicas de guerra.

* Austeridad y ascetismo social que obligan a la consagracion al inico bien
supremo: El Estado.

* Severo régimen de vida para acentuar la dureza y la barbarie: golpes, disputas
y agresividad.

* Lenguaje laconico y contundente.

2.2.  La pasion por sophia — Presocraticos de los siglos VI a V a.C:
La querella por el discurso dominante

En el libro primero de esta serie abordamos la necesidad de reivindicar el
conflicto tragico a partir de la comprension del contexto presocratico y la
revision de los origenes, caracteristicas y exponentes de las obras poéticas,
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pero sin entrar aun en el detalle de la educacion ateniense. En el acapite que
nos ocupa, desarrollaremos los elementos concernientes a los fines educativos
y los medios utilizados para la formacion del ciudadano griego en el llamado
Siglo de Pericles, pero solo hasta los presocraticos; pues de Socrates, Platon,
Aristoteles y la metafisica primera nos ocuparemos en los proximos capitulos.
Llegados a este punto es preciso hacer dos aclaraciones que ayudan en la
comprension de nuestro escrito:

e Sin un acuerdo sobre una epistemologia definitiva y universal, el
tiempo de los poetas tragicos coincide y coexiste con el nacimiento de
la metafisica en los discursos de Parménides, Zendn y posteriormente
Socrates. Por tanto, no es posible unificar el criterio sobre los fines de
la educacion en el periodo previo a la escuela platonico — aristotélica,
ni tampoco es posible afirmar la existencia de un discurso dominante.
En este sentido, nos enfrentamos a un periodo que se caracteriza por la
tension de discursos antagonicos que hacian de Atenas un centro para
el pensamiento y la cultura democratica, plural y divergente; asi que,
siendo consecuentes con esta condicion, nos referiremos a los dos
escenarios prioritarios en los que vislumbramos el ejercicio educativo:
el teatro, como escena de la obra tragica para la transformacion de los
hombres, y, el 4gora, como lugar de preferencia para disertacion de
los primeros filosofos.

e La segunda aclaracion es de tipo procedimental y hace relacion al
tercer objetivo en el tercer libro de la serie. Teniendo en cuenta que
el propdsito final de esta investigacion se refiere a la reivindicacion
del conflicto tragico para re-pensar los fines de la educacion
contemporanea, sera entonces, en el tercer libro en el cual nos
ocuparemos en profundidad de este asunto.

El periodo comprendido entre finales del siglo VI y el V a.C. reviste una
gran importancia para Grecia, en general, y para Atenas, con especifica
particularidad: es justo en la transicion entre un siglo y otro que el gran tirano
Pisistrato muere y bajo el poder del Clistenes se logra instaurar un gobierno
democratico que se afianza a partir del ideal por la libertad del Estado y del
individuo, contrario a la esclavitud oriental con que amenazaba el creciente
imperio de los persas. El recuerdo de estos afios, asi como el entusiasmo por
el triunfo de la democracia marcan la literatura griega en lo mas hondo de las
expresiones del espiritu helénico. Este vigor por la victoria prevalecio durante
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todo el periodo que va desde la Batalla de Salamina (480 a.C.) hasta la muerte
de Aristoteles (322 a.C.):

A este momento es al que, haciendo honor a su personalidad politica mas
importante, se le ha llamado Epoca de Pericles; periodo que, considerado en
si mismo, o por los efectos que ha producido en los destinos subsiguientes
de Ia humanidad civilizada, cuenta, sin duda, entre los mas memorables de la

historia occidental (Badillo, 2004: xv).

Es justo en el Siglo de Pericles que Atenas se convierte en el Imperio de la
cultura, las artes, el conocimiento y la ciencia.

Prevalece en este tiempo aquel sentido patridtico de la Grecia homérica al que
nos referiamos en el capitulo precedente, avivado por el nacionalismo ardiente
que emerge tras las guerras por la defensa del territorio y que no es ajeno a la
vida griega en esta nueva etapa. Las ideas que sostienen este amor sacrificado
por el Estado se resumen en frases que hicieran carrera en la ciudad helénica:

Es preferible morir a vivir esclavo; vale la pena enfrentar la muerte no solo
por el propio hogar, sino por los hogares de otros; o incluso, que nuestras
costumbres no tienen importancia si los comparamos con los principios
generales del helenismo y de la comunidad humana (Badillo, 2004: xvi).

No obstante, surge en el Siglo de Pericles un concepto distinto acerca de la
grandeza de los hombres: en una Atenas mas desligada de la crueldad guerrera
espartana y mas comprometida con las artes y el intelecto, la nobleza de los
ciudadanos empieza a valorarse en términos de la sophia o sabiduria y en la
medida en que otorga areté a los individuos, un tipo de virtud mas cercana a
la vida cultural, que a la consagracién a la milicia.

Sin embargo, aunque se trata de un periodo con mayores desarrollos
intelectuales que el del esplendor espartano, en el cual existe una idea
madurada de hombre y de ciudadano, no existe antes de Platon un sistema
educativo consolidado para la consecucion de los fines helénicos. Por tanto,
el tiempo en que florecen las obras tragicas junto a los primeros discursos de
la metafisica, adolece, por asi decirlo, de una figura formal para la educacion
de los individuos. No obstante, pese a no existir una organizacidon educativa
como tal, la exigencia de consagrar la vida individual a los fines del Estado y
la concepcion de la rectitud como dedicacion al servicio ciudadano, imponian
la obligacién de servir incondicionalmente al bienestar de la polis, para recibir
lahonray la areté: “la virtud ciudadana es el fundamento del Estado” (Badillo,
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2004: xvii); por tanto, quien no participa de esa virtud debia ser castigado y
corregido, hasta que se hiciera a si mismo un mejor individuo. Entonces, este
rigor juridico y legal que se aplica a los ciudadanos ‘incorrectos’ apoya el
argumento de considerar que la “justicia punitiva del Estado es una fuerza
educadora” (Badillo, 2004: xvii); y en ese mismo sentido, la pena se concibe
como un recurso de naturaleza rigurosamente pedagogica.

Por su parte, el progresivo protagonismo de la oralidad en torno al interés por
la sabiduria favorece la instauracion gradual de una cultura de la reflexion por
el deber-ser como instrumento para desentrafiar las cuestiones relativas a la
naturaleza del hombre y como elemento fundamental para formar al ciudadano
en las virtudes. La justicia y la conversacion sobre lo justo, adquieren entonces
una connotacion relevante para la educacion griega. Sin duda, ya no es solo
el agora el escenario prioritario para el didlogo con fines intelectuales, sino
que, ademas, empiezan a cobrar fuerza inusitada los gimnasios, los bafios
publicos, asi como también el teatro y sus rituales: si en el agora, el gimnasio
o los bafios se erigen los grandes discursos de los primeros filosofos—oradores,
en el teatro se exponen las grandes reflexiones de los poetas tragicos. En el
Siglo de Pericles coexisten los relatos antagonicos, las ideas contrarias, la
interpretacion naciente sobre la idea de mundo vista desde las orillas opuestas:
de un lado, los primeros metafisicos en busca de las esencias, de los modelos
y de las cosas que no cambian por las vias del conocimiento; de otro lado, los
poetas advirtiendo sobre los peligros de confiar en exceso en la razon y de lo
inevitable del devenir.

Es preciso considerar que el gran tema de la época seguia concentrado en el
problema del areté humano: el hombre ‘tal como debe ser’, que fue suscitando
toda clase de reflexiones y controversias sobre el ser humano y un ferviente
amor por encontrar en la sophia la clave de la excelencia. Se gesta a partir de
esta busqueda un cierto movimiento pedagdgico que pretendia la ensefianza
de la virtud y el sostenimiento de la sabiduria por las vias de la conversacion,
un tipo de saber aun no encapsulado en doctrinas que lograba mantenerse en
vilo a partir de la oralidad, la deliberacion y la pluralidad de opiniones.

Acerca del deber ser de la virtud humana, surge entre los pensadores del Siglo
de Pericles, la especulacion en torno a si el criterio de valoracion que debia
regir las acciones humanas residia en la naturaleza o en la ley. Habia dos
posibilidades, sefiala Badillo:

54



Fines de la educacion: repensados a partir del conflicto tragico

[...] o el derecho terrenal tenia sus raices en el derecho divino, por lo que
la ley del estado era la mas alta norma de la vida humana por hallarse en
concordancia con la ordenacion divina de la existencia, de tal modo que
el hombre y el ciudadano eran uno y lo mismo; o las normas del estado se
hallaban en contradiccion con las normas establecidas por la naturaleza o por
la divinidad, en cuyo caso el hombre podia dejar de reconocer dichas leyes,

aunque se hundiera irremisiblemente (Badillo, 2004).

Sin lugar a dudas, tal como lo desarrollamos en el libro primero de esta serie,
es justo en torno a estas cuestiones contradictorias el tema del que se ocupan
las obras tragicas, presentando a través de sus personajes la dualidad a la que
se enfrentan a partir de un destino en el cual debian escoger la virtud para
alcanzar la grandeza. La concepcion del espiritu griego desde Homero hasta
los presocraticos va recorriendo un camino hasta la acufiacion normativa de
la forma del hombre; la cual, poco a poco, logra convertirse en modelo que
domina la nocion de lo correcto. El ejemplo personal del maestro, del héroe
o del personaje que encarna lo tragico es la muestra viva ante los ojos del
educando de la norma que debe seguir, pues ante la mirada atenta de los
ciudadanos, aparece la encarnacion de la figura ideal de hombre que debe
moverlo a su imitacion.

Hacia la segunda mitad del siglo V a.C. empieza a perder protagonismo la
oralidad y en su lugar, la era de la escritura se instaura en la vida intelectual.
Bajo la fijeza del texto emergen las grandes concepciones y las teorias
explicativas sobre el mundo, se afianza la idea metafisica de los fenémenos y
asi mismo, se funda un nuevo tipo de moral que en adelante, seria prescriptiva.
Havelock (1996) considera que con la aparicion de la escritura surge un
nuevo sistema de valores morales autdbnomo y sometido a ciertos modelos
idealizados de vida [el eidos platonico], como un invento susceptible de ser
interiorizado y educado en la conciencia individual de la gente que sabia leer
y escribir, de tal modo que, la escritura griega sentd una nueva base moralista
que reemplaza el sentido oral de ‘lo que hay que hacer’, como cuestion de
decencia y proceder correcto, por un nuevo sistema normativo de leyes al
servicio del ‘Estado Ideal’.

Entonces, el Siglo de Pericles se ve marcado por dos momentos cruciales para
el desarrollo posterior del pensamiento en Occidente. Al tenor de los estudios
de Havelock, sabemos que el paso de un periodo al otro dependié en gran
medida de la aparicion de la escritura como forma de expresion dominante en
un mundo que estaba en la busqueda obsesiva por la sophia. El primer periodo
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del Siglo de Pericles aun favorecido por la cultura de la oralidad es del que nos
ocuparemos a continuacion.

2.2.1 La Sophia del teatro tragico y el coro educador

A la literatura épica la sucede el arte lirico y a este ultimo, lo engrandece
la poesia tragica. Si la epopeya encuentra su maxima realizacion entre los
espartanos, la representacion del teatro tragico lo hace entre los atenienses.
Asi pues, al fenecimiento de la grandeza de Esparta le sucede el florecimiento
de la Grecia Atica, en la cual se muestra el esplendor de la cultura griega, ya
no desde el heroismo guerrero, sino a partir del crecimiento de la erudicion,
la ciencia y el arte expuesto en las obras tragicas de los poetas. Tal como
ocurri6 en el auge de Esparta cuando los valores militares adquieren caracter
moralista para la formacion del ciudadano al servicio del Estado, del mismo
modo, una vez la tragedia alcanza su grandeza logra con ello el poder de la
fuerza normativa para los hombres de la época, estimula los impulsos mas
nobles y se sitia en el centro de la vida ptblica como una expresion del orden
espiritual y estatal. Al respecto, resulta interesante la descripcion de Badillo:

La literatura griega se produjo en una sociedad singularmente homogénea,
y sus escritores se dirigen a una conciencia comun. Esto les permite dar
por conocido en sus obras todo un sistema de valores, dispensarse de
preliminares y elaboraciones enojosas y lanzarse a descubrir el pulso de la
belleza, lo cual multiplica su vigor y hace que logren la plenitud que solo

es posible cuando el que escribe es uno con su época. (Badillo, 2004: xiii).

Esta condicién hace de lo comun y cotidiano la antesala precisa para el
desarrollo y la comprension de sus obras. No es sobre un mundo distinto,
ilusorio o idealizado sobre el cual realizan las descripciones de las mas
sordidas y abnegadas contingencias del destino, todo lo contrario, es desde
el escenario de la vida, tal cual como transcurre en la Grecia antigua, que
Esquilo y Sofocles conciben las tragedias en sus personajes.

El protagonista de las tragedias es un personaje que se enfrenta a toda clase de
normas contradictorias que no logran acuerdos entre lo divino y lo humano.
No obstante, el protagonista de la obra encarnaba al ideal de hombre, al
ciudadano entregado a la moral del Estado que dictaba una pauta clara de
comportamiento para el resto de los mortales. El ejemplo de su vida se muestra
como una guia normativa que los espectadores, no solo comprendian en la
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compenetracion de sus pasiones, sino que ademas, se hacian seguidores fieles
de las voces de la virtud que promulgaba el coro en el teatro. Por eso, la fuerza
educadora de la obra de los poetas tragicos era para el pueblo griego algo que
no solo se daba por supuesto normativo, sino que, ademas, se convertia en un
asunto que impulsaba la transformacion del ciudadano.

Atenas nunca considerd la naturaleza y la influencia de las obras teatrales
como un asunto exclusivamente artistico, sino como un ritual supremo para la
renovacion de la existencia. El contenido entero de la obra develaba la intima
realidad cotidiana de una Grecia que priorizaba la educacion de la areté para
la excelencia humana, una virtud que en el teatro se entendia vulnerable,
contingente, impredecible y vacilante. El poder pedagogico de los poetas y
la participacion del pueblo entero en la representacion de sus obras, cambid
ademas la tradicion formativa que venia de Esparta, en la cual, la educacion
se concentraba solo en la nifiez. En el caso de las tragedias, y atendiendo a su
profunda compenetracion con la busqueda de la sabiduria y la virtud, el poder
educativo no se limito tan solo a la infancia, sino que influenci6 también al
hombre adulto, no hallando limite finito en la vida del individuo.

Los grandes poetas no solo eran los creadores de obras que conmovian el
espiritu helénico, sino ante todo, los exponentes de la virtud y las normas
rectoras del sentido comunitario griego. La tragedia, sin duda, ocupa un lugar
hegemonico en la cultura y cumple una tarea educadora por excelencia que se
extendio desde el territorio ateniense hasta la totalidad del territorio griego,
atrayendo a grandes multitudes provenientes incluso de las colonias, que se
agolpaban entusiastas en torno a las fiestas de primavera que se hacian en
honor a Dioniso.

Afirma Badillo que el coro de las tragedias fue la alta escuela de la Antigua
Grecia (Badillo, 2004: xix). Su papel educador fue ejercido mucho antes
de que existieran maestros que ensefiaran la poesia. En efecto, su accion
pedagodgica fue mucho mas profunda que la de cualquier ensefianza puramente
intelectual, que vendria en adelante con la filosofia y la ciencia metafisica. Los
investigadores de la literatura presocratica, con asombro afirman encontrar
en las obras de los tradgicos un estilo sencillo y comprensible, pero tan
contundente, que tuvo la capacidad de insertarse en la subjetividad colectiva
de un pueblo numeroso y de erudicion media. Seguramente, muchos detalles
escaparian al publico mas basico, pero ello no es dbice para reconocer con
admiracion el hecho de que la multitud helénica acudiera apasionada al teatro
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y ademas, fuera capaz de reaccionar con tan fina sensibilidad a la sophia que
se le exponia, a la areté que entraba en conflicto y a los matices de un estilo
conmovedor que sumergian al pueblo en un ritual de restauracion. Hay que
advertir, sin embargo, que con el fenecimiento del arte tragico y la instauracion
de la episteme socratica, la refinada busqueda de la sabiduria condujo a la
exclusion elitista de los ciudadanos, para ser consagrada a una minoria de
‘sabios-filosofos’.

Para Serna (2002), el coro participa en la tragedia griega como una forma
irreductible de saber y de poder que supera el didlogo individual platénico.
El coro constituye un elemento fundamental de la tragedia griega: “aunque
en algunos casos como el de Las Suplicantes de Esquilo, el coro representa
grupos de individuos, las mas de las veces el coro da voz a una serie de
fendomenos socioculturales que no tiene voz literalmente sea dicho” (Serna,
20025). Estas voces del coro que resuenan en el teatro, poseen un increible
poder aleccionador sobre los asuntos de la vida griega, tal como Serna lo
indica a continuacion:

e  “Por medio del coro habla la Polis, representada por el ciudadano medio,
con el cual todos tienen algo en comun ” (Serna, 2005). El coro no habla
de los adelantos cientificos o culturales de la época, por el contrario, su
énfasis esta en el sentido comun que advierte de las acciones humanas de
confuso proceder:

En ocasiones, el coro expresa los temores ancestrales, las expectativas
reconditas que los protagonistas comparten, pero que no explicitan para no
comprometer sus ideales, como seria el temor a los excesos, a la desmesura,
en cuanto el espiritu apolineo hace carrera entre los griegos (Serna, 2002:6).

Asi mismo, Esquilo en Las Coéforas, acude a un tono de reproche cuando el
coro alude al desenfreno dionisiaco en los siguientes términos: ““;Quién serd
capaz de decir la audacia sin limites del espiritu del hombre, y las violentas
pasiones, comparieras de desastres para los mortales, de las mujeres de
insolente corazon?” (Esquilo, 1995: 151).

e “Por medio del coro habla la tradicion, origen y fundamento de las
instituciones y la mentalidad de la Polis” (Serna, 2002: 7). Mientras los
ciudadanos del comun obedecen fielmente a todo tipo de normas producto
de los preceptos del Estado, el héroe se envuelve en la trama del conflicto
a través de la transgresion de las instituciones y las normas vigentes: de
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alli que, afirma Serna (2002), la tradicion interpele al héroe de modo
maternal a través del coro: “cuando lo invita a la prudencia no sea que
suscite la envidia de los dioses o la ira de las erinias” (Serna, 2002: 7).
Asi leemos en Prometeo Encadenado de Esquilo, cuando el coro de las
oceanidas habla al héroe: “Tu eres osado y en vez de ceder por estos
acerbos sufrimientos, hablas demasiado libremente. Un miedo penetrante
excita mi corazén y me estremezco por la suerte que te espera” (Esquilo,
1995: 110). Por tanto, a la voz del reproche la acompafia la dulzura del
sentimiento protector de un coro que educa sintiendo como propio el
sufrimiento de los protagonistas.

“Por medio del coro habla la sabiduria poética, esa que Esquilo y Séfocles

— profundos conocedores de la sociedad de su tiempo, de las tradiciones,
pero también de los anhelos, vicisitudes y conflictos del hombre griego —
terminan por formular” (Serna, 2002: 8). Mediante frases de asombroso
sincretismo y semejanza de lo que fuera el laconismo espartano o los
aforismos de los presocraticos, el coro expresa una sabiduria que impacta
y queda facilmente grabada en la memoria de los ciudadanos.

El coro intuye un cierto pesimismo en la existencia: “cuando sometidos
al designio de los dioses, al destino no menos arbitrario, los hombres
no escapan a la desgracia” (Serna 2002: 8). Entonces, en Antigona de
Sofocles, el coro expresa esta corta, sabia y enérgica sentencia: “En lo
inmediato, en el futuro y en el pasado bastara esta ley: nada ocurre en la
vida de los mortales sin desgracia” (S6focles, 1995: 114).

Sucede de igual manera cuando el coro, se revela contra un cierto ideal
emergente en la cultura atica referido al progreso y al triunfo a toda costa.
En Las Coéforas de Esquilo, Serna nos recuerda que el coro afirma: Triunfar:
este es entre los hombres un dios y mas que un dios. Mas el peso de la justicia
alcanza rapida a unos en pleno dia; para otros reserva penas tardias en la hora

del crepusculo; y a otros los coge en la noche sin fin. (Esquilo, 1995: 188).

El coro veia aproximarse que en aras del triunfo, la vanagloria y los bienes
materiales, el hombre sacrifica todo cuanto posee: la polis, su familia,
desatiende sus deberes, ¢ incluso, traiciona la amistad. Sin embargo, advierte
la sabiduria de la obra tragica que, tarde o temprano habra de pagar por la
injusticia cometida, porque en Ultimas, el hombre se debe a su familia y a la
polis, porque ademas, se debe a los compromisos adquiridos también para
honrar las leyes divinas y las normas del Estado, el coro educa al pueblo en
torno a que “el hombre no debera hacer de los bienes materiales la medida de
todas las cosas”’ (Serna, 2002: 14).
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Tal como lo hemos expuesto desde el inicio del libro, en la tragedia griega
emergen, como en ningin otro momento de la historia o de la literatura de la
humanidad, una serie de conflictos que se resisten a ser dirimidos mediante el
analisis puramente racional. La obra tragica ensefia a la multitud creciente del
Imperio griego que somos seres expuestos a la fortuna y al infortunio, a los
designios incomprensible de un destino poco manipulable y a la vulnerabilidad
de todo tipo de circunstancias que muchas veces, estan fuera de nuestro
alcance. La tragedia griega concede entonces un valor relativo a la confianza
en la racionalidad naciente, pues comprende que las contingencias que hacen
problematica nuestra existencia, a la vez y de algin modo poco claro, también
se hacen merecedoras de nuestra gratitud.

Aunque de modo simultdneo a la obra de los poetas surge una esperanza
espléndida en las posibilidades de la razén y en el anhelo de encontrar en el
elemento intelectual la salvacion de vivir a merced de la fortuna, en el teatro
se demostraba que toda aspiracion por la autosuficiencia no solo es ineficaz,
sino ademas, ilusoria. El coro y el drama de los protagonistas revelan, como
lo describe Nussbaum, que nuestra naturaleza corporal y sensible, también
nuestras pasiones y sexualidad, “acttian como poderosos vinculos que nos atan
al mundo del riesgo y la mudanza” (Nussbaum, 2004: 35). Todo este conjunto
de actividades relacionadas con los deseos del cuerpo, son tan solo una de una
serie de condiciones intrinsecas que nos ilustran la variabilidad de nuestro
sentido de dependencia, el cual actlia empujandonos hacia el mundo de los
bienes externos, los objetos perecederos y nos ligan a ellos, colocandonos
ante el riesgo de la pérdida y el conflicto: “estos apegos irracionales” suponen
un acentuado peligro de conflicto practico, y, en consecuencia, de fracaso
contingente en la aspiracion de la vida buena” (Nussbaum, 2004: 35).

Pese a que, con la instauracion de la Retdrica socratica, el Dialogo platonico y
el Tratado aristotélico, la poesia fuera relegada a la categoria mitica y literaria,
en el periodo presocratico no existia distincion alguna entre obras filosdficas o
escritos poéticos. Para los griegos existian las vidas humanas y sus problemas,
asi como diversos géneros de pensamiento en prosa o en verso que invitaban a
la reflexion sobre las cuestiones de la dignidad de la existencia. Por eso, tanto
los poetas épicos, como los tragicos, eran valorados como pensadores éticos
y como maestros de importancia fundamental en la Grecia Antigua: “nadie
juzgaba sus obras menos serias, menos consagradas a la verdad que los tratados
especulativos en prosa de historiadores y filosofos” (Nussbaum, 2004: 40). La
diferencia radica en su estilo sencillo y contundente para expresar una serie
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de verdades ¢éticas de facil acceso para todo el pueblo helénico. Difieren las
obras tragicas de la tradicion filosofica que supone que el texto debe dialogar
solo con el intelecto, sin influir sobre las pasiones, los sentimientos, ni las
respuestas sensibles. Antes de Platon y su estilo filosofico-literario, los poetas
consideraban que el aprendizaje ético no podia separar la racionalidad de las
emociones puramente humanas:

Cuando examinamos la concepcidn ética incorporada en el texto tragico,
nuestra actividad cognoscitiva va acompaiiada, en un sentido fundamental,
de una respuesta emotiva. En parte descubrimos lo que pensamos sobre los
acontecimientos que se nos muestran apercibiéndonos de lo que sentimos;
la investigacion de nuestra geografia pasional constituye un elemento
importante de la actividad de conocernos a nosotros mismos. (Nussbaum,
2004: 44).

Entonces, la tragedia es un elemento primordial para la formacion del
individuo que parte de las respuestas pasionales como medio por excelencia
para adquirir aproximarse a la sophia y como eje constitutivo para el
reconocimiento optimo y la compenetracion intima con el conflicto vivido
en la escena teatral. El estilo poético de Esquilo o de Sofocles engrandece
la sencillez y la austeridad sincera de quien solo pretende la exposicion
transparente de la aletheia, aquella verdad que permanece en el recuerdo y no
logra caer en el abismo del olvido. Como resulta obvio en los dramas tragicos,
tal sencillez no excluye, en ningiin momento, la agudeza de su ingenio, ni la
profundidad en la sabiduria.

Por su parte, los estudios de Bernard Williams (1981) demuestran que
en términos literarios, la tragedia griega, como ningun otro género de la
humanidad, tiene la capacidad para expresar la vulnerabilidad de la fortuna de
una manera asombrosa y profunda:

En la obra tragica, las reiteradas alusiones a lo inseguro de la felicidad
obtienen su fuerza del hecho de que los personajes aparecen con un grado de
responsabilidad, de orgullo, de obsesion o de necesidad que los expone a un
desastre de proporciones similares, desastre que, ademas, dichos personajes
afrontan con plena conciencia. (Williams, 1981: 202)

Los poetas ensefian que “lo grande es fragil y lo necesario puede resultar
destructivo” (Williams, 1981: 203), no obstante, la filosofia griega posterior,
en su busqueda permanente por la autosuficiencia racional, vuelve la espalda al
tipo de experiencia y de necesidades humanas de las que la obra tragica ofrece
su mas amplia, pura y rica expresion. La concepcion platonica de la razén,
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incluye segiin Nussbaum (2004) un alto énfasis en la consecucion de objetos
estables y altamente abstractos, como una prolongacion de la aspiracion a la
autosuficiencia racional que intenta ‘atrapar y amarrar’los bienes externos y
los aspectos poco seguros para garantizar una estabilidad promisoria.

Contrario a la confianza en el elemento racional de la existencia, los poetas
tragicos representan la excelencia humana como areté inseparable de la
vulnerabilidad; la virtud que se relaciona y depende de la fundicion del
principio de individuaciéon y que por tanto, es social por naturaleza; una
racionalidad cuya indole no se identifica con el intento de atrapar, sujetar o
dominar, sino que por el contrario, admite que el valor del conocer radica en la
importancia de la apertura, el desprendimiento, la receptividad y el asombro.
Entonces, afirma Nussbaum: “en el marco de esta idea de la excelencia,
el dominio de la fortuna no solo es dificil; [sino que] se considera un fin
inapropiado para la vida humana” (Nussbaum, 2004: 49):

Veremos, o asi lo espero, que en cada etapa historica la imagen de la razén
como cazadora es objeto de oposicion y de criticas, hallandose constrefiida
por las variantes de esta otra representacion [de la obra tragica], que nos
insta a valorar justamente la vulnerabilidad que la metis se afana en suprimir.

(Nussbaum, 2004: 49)

Ahora bien, este tipo de pensamiento sobre la contingencia aparece en estrecha
relacion con la idea que sobre lo humano se explicita en el pensamiento
tragico griego. Para Cornelius Castoriadis (1999) la pregunta ‘;qué es el
hombre?’ permanece siempre presente, de una u otra manera, en las obras de
la tragedia. No obstante, advierte el autor, que la respuesta adquiere matices
diferentes entre la concepcion de Esquilo y la postura de Sofocles, y que, las
diferencias entre uno y otro estan en directa consonancia con los cambios
culturales de la Atenas democratica. Las imagenes impuestas de la divinidad
son cada vez mas relegadas por la autoconciencia del hombre que se amplia
y profundiza en la medida en que gana terreno la reflexion sobre los asuntos
de la vida cotidiana. Tal como lo presentamos en libro primero de esta serie,
en Esquilo se conserva una vision del hombre desde una raiz mas anclada
a la tradicion mitico-religiosa, mientras que en Sofocles, sin desconocer el
honor a las deidades, se empieza a percibir un ser con mayor capacidad de
autocreacion, sin que ello raye en la autosuficiencia socratica.

Castoriadis encuentra que, aunque la pregunta por el hombre no esta implicita
en las obras de los dos poetas, si es un asunto explicito a lo largo de sus textos,
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en especial, en Prometeo Encadenado de Esquilo y en Antigona de Sofocles.
Para Esquilo, la respuesta por el hombre es una antropogonia vinculada al
mito, no solo en el sentido superficial por tratarse de un personaje ligado a
la mitologia griega, sino en el sentido mas profundo de la connotacion por el
origen que el autor considera de tipo sobrenatural:

El hombre es lo que es porque, otrora, en tiempos muy remotos (mas alla
de cualquier confirmacién o refutacion empirica posible) ocurrié algo que
excede nuestra experiencia habitual. Es a un ser sobrehumano, Prometeo,
a quien los hombres deben lo que ha hecho de ellos seres verdaderamente
humanos. (Castoriadis, 1999: 19)

Recordemos que Prometeo es un dios Titan que en su amistad y complacencia
por los hombres, arrebata el fuego del Olimpo para entregarlo al uso de los
mortales y que, a raiz de esta accion recibe el castigo de Zeus. La obra de
Esquilo muestra que los hombres reciben el deseo contradictorio: por un lado
‘obrar/crear’ que les viene de manos de Prometeo, de otro lado, insiste en que
a la naturaleza humana también la ata un deseo de ‘destruir-danar’ heredado
del escarmiento de Zeus.

Pero, anterior a la disputa entre Zeus y Prometeo, la obra de Esquilo concibe
la existencia de seres prehumanos, un prototipo de hombre que se asemejaba
mas a sombras vacias y que, en el verso 248 describe de la siguiente manera:

Veian sin ver, sin que la vision les sirviese de nada (matén), oian sin entender
y, ‘cual formas oniricas’ oneirdaton alinkioi morphaisi, pasaban su larga vida
sin orden alguno, librados del azar (eiké), [...] todo lo hacian sin reflexion,
sin pensamiento ater gnomes to pan éprasson. Y no preveian, no conocian la
muerte. (Castoriadis, 1999: 20)

Lo que resulta interesante de la idea prehumana en Esquilo es que no solo
deja entrever la existencia de sombras vacias en cuanto seres sin condicion
historica y social, sino ademas, como seres que carecen de las bifurcaciones
del azar y que no eran concientes de su proximidad ante la muerte. El don de
Prometeo, consistiria precisamente, en otorgar tales bienes a la creacion de la
vida humana. El sentido de la contingencia, la vulnerabilidad y la finitud, se
convertirian en adelante en sellos distintivos del valor que agrega excelencia
a la condicion de los vivientes. Si algo se vuelve seguro para los hombres es
su condicion de seres mortales, y, es justo esa condicion la que imprime a lo
humano la busqueda de las artes y la purificacion de la existencia.
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Por su parte, Sofocles se esfuerza por mostrar una condicion antropologica
del ser como individuo dotado de capacidad de auto-crecion y cuyo origen
como ser humano no se remonta a ninguna obra de las divinidades. Al
respecto Castoriadis afirma que Antigona nos muestra la figura de un hombre
con la potencialidad de crear sus propias capacidades y potencialidades, para
lo cual, Sofocles describe clara e insistentemente a la humanidad como una
“autocreacion que no toma nada de los dioses” (Castoriadis, 1999: 24).

Recordemos ademas, que Sofocles asemeja el ser humano al deimon, que en
términos de Nussbaum (2004) equivale al asombro o al pavor que generan
ciertas circunstancias del destino, pero que, también se utiliza para reconocer
ese ser interior que guia la vida de los mortales y que manifiesta la brillantez
o la excelencia de las capacidades de las personas. Segun el contexto, puede
aplicarse, bien sea a la admiracion infinita por el conocimiento alcanzado por
el hombre, pero también, a la monstruosidad por los males menospreciables
de la humanidad. Las obras de Soéfocles evidencian que “muchas cosas
deimon existen; pero ninguna mas que el ser humano” (Nussbaum, 2004: 92).

La obra tragica nos muestra que la contingencia de la vida humana, aunque
puede manifestarse al mismo tiempo como objeto de terror y aborrecimiento,
es a la vez un valor maravilloso que otorga belleza, sentido y pasion a la
existencia de los mortales. En todos los casos, el hombre es presentado en
los dramas de los poetas como un ser cuya armonia depende de las tensiones
incomprensibles que se presentan en su destino. Es un ser expuesto a los
azares y vulnerabilidades, los mismos que embellecen su sentido temporal y
efimero en el paso por este mundo de indeterminaciones.

Con respecto a la conciencia social, aparece en la poesia tragica una
concepcion del bien y del mal que no esta referida a las leyes religiosas, sino
ante todo y ateniéndose a la herencia homérica, a las implicaciones politicas
de las decisiones de los individuos:

El hombre camina hacia el bien cuando logra entretejer (pareiron) las
leyes de su ciudad, (nomoi chthonos; chthon, aqui no es la tierra en sentido
césmico, sino la tierra de los padres, la ciudad, la comunidad politica) con el
juicio/justicia de los dioses, garantizado por los juramentos (theon énorkon
dikan). En este caso, el hombre se convierte en hypsipolis — término, cuya
polisemia lo hace intraductible. (Castoriadis, 1999: 27)

La virtud del bien se presenta en relacion indiscutible con la aproximacion del
hombre a un nuevo tipo de excelencia social: la hypsipolis, entendida como
un valor sublime relativo a la grandeza de un hombre en la comunidad de la
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ciudad, un ser politico admirable, por tanto, un ser humano que ha alcanzado
la areté.

Resulta interesante anotar que el hombre hypsipolis se opone directamente
al ser dpolis, es decir, aquellos que a causa de su soberbia, insolencia y
arrogancia, o en términos griegos, quienes han sido poseidos por la Aybris
[desmesura], terminan convertidos en apolis. El castigo irrevocable para ellos
es la condena a salir de la comunidad politica de los hombres, bien sea a
través de la muerte, la ignominia, la huida o el exilio; este es, sin duda, uno de
los dramas centrales que enfrentan los protagonistas de la poesia tragica. Ante
un caso de un hombre que se ha dejado llevar por la iybris, el coro ensena al
pueblo de la siguiente manera:

“A este apolis no lo queremos ni como paréstios, dentro o cerca de nuestra
casa, ni como ison phronotnta, como alguien dotado de la misma sabiduria
— de una sabiduria igual, comtn a todos los ciudadanos — y con derecho a
considerarse igual a los demas”. (Castoriadis, 1999: 27)

Notamos por tanto que el coro, educador por excelencia, considera indigno
al hombre apolis, quien no solo deja de pertenecer a la ciudad como un ser
politico y social, sino ademas, es excluido del derecho a la sabiduria ciudadana,
al conocimiento de lo comtn que hace de los hombres seres en igualdad de
condiciones. Ocurre tal tragedia en la vida de Creonte, gobernante, protector
y defensor de las leyes de la ciudad, quien debido a su excesiva arrogancia
y a su incapacidad por conjugar los diferentes principios de la vida familiar
y civil, termina condenado a ser un apolis. Para Castoriadis, la hybris
[desmesura] de Creonte consiste, precisamente en haber sobrepasado los
limites de la razon phronein [pensar lo correcto en situaciones determinadas
por las leyes, pero no en las situaciones que requieren la especulacion] y
entregarse a la auto-suficiencia del monos phronein [ser el ‘“Gnico que tiene la
razén’]. Soéfocles ensefia al pueblo heleno a través del coro que, “aun cuando
tenemos razon es posible que nos equivoquemos, en el plano l6gico, jamas
existe la tltima palabra”. (Castoriadis, 1999: 28):

No puedo, ni quiero decir que te equivocas; pero te equivocas por otras
razones — porque te obstinas en pensar que solo tu tienes la razon, o en ser
el tnico que la tiene [...] pues quien cree ser el Unico que puede juzgar, o
quien cree tener un espiritu o razones que nadie tiene, a, si se los abre se ve
que estan vacios. (Palabras de Hemon a su padre Creonte - Séfocles, 1995:
v.686'y 707-709)
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Entonces, se nos presenta en la tragedia que la razon no es suficiente para
conducir a la areté, mucho menos a la sophia. Si bien la phronesis es uno
de los principios que rige a los hombres, no puede ser el unico, ni puede
bastarse a si mismo. El problema de Antigona y Creonte es similar, ninguno
de ellos logra entretejer sus convicciones con la sabiduria que exige el
contexto incierto de las situaciones que atraviesan. Cuando se pretende vivir
bajo un unico principio rector o bajo una unica racionalidad, lo que se logra
es quedar atrapado bajo el engafio de procurar una vida sin tragedia. Esta
es precisamente la trampa del finalismo universal aristotélico, que bajo el
propésito de la felicidad, intenta subordinar el resto de fines de la vida humana.
Del mismo modo que pretende eliminarse el conflicto cuando una autoridad
ultima pretende ser la respuesta a cualquier pregunta, tal como ocurre en la
racionalidad metafisica.

La tragedia parte de considerar que el hombre es un ser deimon capaz de
lograr cosas sorprendentes y terribles: a la vez que puede apresurarse hacia
la autodestruccion por incurrir en la Aybris, también puede, cuando logra
comprender el propdsito de la contradiccion, alcanzar la cima del hypsipolis.
El deimon, ya lo sabemos, no solo define al hombre, sino que ademas, es
definido por el hombre: es la caracteristica que ningun otro ser, distinto al
hombre (ni los animales, ni los dioses) posee en un grado tal, que lo lleva a ser
al mismo tiempo terrible, sorprendente, capaz, realizador y destructor.

Al tenor de la obra de los poetas tragicos, Nietzsche (1998), Castoriadis (1999)
y Nussbaum (2004) coinciden en advertir que la naturaleza del hombre le
imprime una serie de limitaciones, conflictos o restricciones, que hacen de su
vida un asunto complejo e invaluable. Entre ellas, destacan:

e El limite de la muerte: “lo tinico que ¢l no hallard es el medio de escapar
a Hades”, afirma Sofocles en Antigona. Hades es la conclusion definitiva
de la vida, el dios que no admite el consuelo en historias sobre la
inmortalidad, ni falsas esperanzas sobre la felicidad eterna. No obstante,
Hades aparece para demostrar, una vez mas, el deimon de los hombres,
ese ser sorprendente que a pesar de conocer los limites de su mortalidad
no cesa de avanzar, de arar la tierra en su benefiicio, de domesticar a los
animales y, ante todo, de ensefiarse a si mismo mientras dure su estadia
entre los vivientes.

e Ellimiteinteriory la dualidad de su propianaturaleza que lo lleva a caminar
unas veces por el camino del bien, y otras, por el camino del mal: “el bien
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y el mal siempre han acompafiado al hombre y siempre lo acompafiaran;
constituiran siempre los dos polos que orientardn alternativamente sus
pasos” (Castoriadis, 1999: 33). Y continua afirmando en torno al deimon
que representa la naturaleza interior del hombre en conflicto permanente:

Allector del siglo XX no le resultara en absoluto dificil admitir esta concepcion
del poeta, teniendo la experiencia de veinticinco siglos de obras grandiosas y
de crimenes monstruosos, los peores de los cuales se han realizado en nombre
del bien y de la felicidad del hombre, tanto en este mundo como en el otro.
(Castoriadis, 1999: 33)

Esta doble naturaleza no es concebida por los poetas como un infortunio. Por
el contrario, Esquilo y Sofocles saben que el hombre puede alcanzar la areteé,
la sophia y la hypsipolis, por medio de la conjugacion de los contrarios que
habitan, no solo en las leyes de los hombres vs. los designios plurales de los
dioses; sino ademads, dentro de su propio ser en la contrariedad razon/emocion,
determinacion/indeterminacion o seguridad/vulnerabilidad.

Un tercer limite aparece en la colision que se presenta entre las leyes de
la ciudad y los designios de los dioses. El hombre concibe unas leyes para
la ordenacion de la ciudad, las crea, las establece y la instituye, pero estas
normas nunca resultan suficientes, mucho menos tnicas. No es posible
desconocer la justicia divina, que por demas de las veces, resulta oscura y
polisémica. Las obras de los poetas nos permiten concluir que las leyes de
los dioses no bastan, como tampoco las normas de la tierra. Obedeciendo
las leyes, el hombre sabio se da cuenta de que no son las Uinicas que
definen lo que esta permitido y que tampoco agotan lo que esta prohibido.
Ante cada circunstancia del destino, es necesario acudir a la capacidad
de entretejer las distintas normas para poder elegir el camino que se abre
ante situaciones indeterminadas.

Un cuarto limite ha sido el centro de la obra de Nietszche en FE/
nacimiento de la Tragedia y se expresa en el conflicto que surge entre lo
Apolineo y lo Dionisiaco. El hombre necesita la cordura, la prudencia, la
templanza y la sensatez que otorga lo apolineo, pero estas cualidades no
son suficientes para dotar al hombre de riqueza interior. A la vez que se
valora la sobriedad, la obra tragica se hace en honor a Dioniso y provoca
en los participantes la necesidad del éxtasis, la pasion desbordada y la
lujuria orgiastica que lo desarraiga de toda condicion egocéntrica, hasta
fundir el principio de individuacion en aras de la integracién con los
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otros. Los limites que impone el individualismo no bastan cuando se trata
de reconcerse necesitado de los demas; pero esa necesidad de conciencia
social, tampoco es condicion suficiente para la deliberacion practica sobre
el propio destino. El hombre se debate entre el egocentrismo absoluto
y la abnegacién altruista; en esto, tampoco existe un punto alguno de
conciliacion.

e Un quinto limite que ensefian los poetas y que expone la condicion
humana ante el conflicto, hace referencia a que la verdadera belleza y
la fuerza honesta del hombre, reside justamente en su vulnerabilidad.
Sin embargo, el hombre busca evadir a toda costa las situaciones que lo
exponen frente a las contingencias y los limites de su propia condicion.
Esta dualidad es inseparable de la naturaleza humana y de su aceptacion
depende la realizacion de la eudaimonia. Una vida sin sufrimiento es
una vida vacia, pero un hombre que no encuentre en la vulnerabilidad
su posibilidad de realizacion, por cierto, ha perdido la oportunidad de
hacerse mejor.

Notamos entonces, tal como lo mencionamos en un principio, que con relacion
a Esparta, el ambiente cultural, politico, social y educativo ha cambiado de
manera radical en Atenas. Para Marrou (2004), la vida griega en Atenas pasa
de un énfasis totalmente militar a un interés por la vida civil:

Aqui la pedagogia ateniense, que servira de modelo y de inspiracion a toda
la Grecia clasica se orienta en un sentido muy distinto al de la nueva Esparta.
En Atenas no se trata de ver en el nifio y en el adolescente, por encima
de todo, a un futuro hoplita jni de exigirle trece afios de alistamiento y de
disciplina militar! La preparacion militar juega en esta ‘educacion antigua’
un papel tan secundario que al historiador, desprovisto de testimonios, le es
licito el derecho hasta de dudar de su existencia. (Marrou, 2004: 59)

Asi pues, a partir de lo descrito en este acapite sobre la ensefianza de los
poetas en el teatro, nos atrevemos a presentar un esquema resumen de los
fines de la educacion a partir de las obras tragicas. Hemos obviado en esta
parte las obras de Euripides, pues ellas tienen una mayor coincidencia con el
pensamiento socratico, tal como lo expusimos. También es necesario advertir,
que sobre los fines de la educacion a partir del conflicto tragico realizaremos
un analisis en mayor profundidad en el libro tercero de esta serie, cuando
apropiemos estas reflexiones para la educacion contemporanea, por ahora,
se hara énfasis especifico en el contexto presocratico, veamos la siguiente
sinopsis.
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Sin op SiS Fines de la educacién segun los Poetas Tragicos. Siglo

ValVa.C.
El contexto educativo

Aun no existe un escenario formal educativo; sin embargo, el teatro donde se
presentan las obras tragicas de los poetas, se considera un escenario para la
formacion de la virtud.

Atenas nunca consider6 la naturaleza y la influencia de las obras teatrales
como un asunto exclusivamente artistico, sino como un ritual supremo para la
renovacion de la existencia.

El coro es el maestro educador por excelencia: su accion pedagogica fue
mucho mas profunda que la de cualquier ensefianza puramente intelectual,
que vendria en adelante con la filosofia y la ciencia metafisica.

El culto a Dioniso: los rituales iniciaticos para la renovacion y transformacion
de los hombres.

La justicia punitiva del Estado como una fuente educadora.

Ideal social
* La democracia afianzada en la idea de la libertad del Estado y del individuo.

» Contintia el amor patridtico y sacrificado por el Estado, pero mas en un
sentido de compromiso civil que guerrero.

* El mundo comun y cotidiano se convierte en el centro de las obras tragicas.
Se valora en alto grado la vida tal como es con sus connotaciones inciertas y
contingentes.

* No existe un ideal social incuestionable. El ser humano se enfrenta a multiples
y contradictorias normas que organizan y dan sentido a la vida social.
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* El hombre camina hacia el bien cuando logra entretejer las leyes de la ciudad
con la justicia de los dioses. Esto hace de ¢l un hombre hypsipolis, entendida
como una virtud sublime relativa a la grandeza de un hombre en la medida
de la comunidad, como un ser politico admirable, por tanto un ser que ha
alcanzado la areté.

» Un ser menospreciable es el hombre dpolis, quien por su soberbia, arrogancia
y desmesura (hybris) resulta condenado a salir de la comunidad politica de los
hombres (muerte, ignominia, huida o exilio)

El coro considera indigno al hombre apolis, no solo de pertenecer a la ciudad
como un ser politico y social, sino ademas, lo excluye del derecho a la sabiduria
ciudadana, al conocimiento de lo comun que hace de los hombres, seres en
igualdad de condiciones

Perspectiva de humanidad

* El valor del hombre en términos de su sophia, es decir, en la medida en que
alcanza sabiduria y le otorga la areté, como un tipo de virtud més cercana a la
vida cultural que a la consagracion militar espartana.

* La grandeza del hombre se alcanza mediante la eleccion ante cada situacion
inesperada del destino.

e El hombre no debe hacer de los bienes materiales la medida de todas las
cosas.

* Somos seres sujetos al riesgo y la vulnerabilidad.

* La verdadera belleza y excelencia humana, reside justamente en su
vulnerabilidad.

» Para Esquilo el hombre proviene de unos seres pre-humanos, solo los dioses
le han otorgado las virtudes para hacer de ellos verdaderos individuos. Entre
las caracteristicas de los hombres, destaca: el deseo de obrar-crear a la vez
que le subsiste un deseo de auto-destruccion; sujetos al azar, la fortuna y el
infortunio; conscientes de la muerte.
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* Para Sofocles la creacion del hombre no se remota a las divinidades. Concibe
el ser como un individuo capaz de auto-creacion. El hombre es un deimon, es
a la vez asombroso y despreciable.

* La armonia del hombre depende de las tensiones incomprensibles entre
situaciones antagonicas.

* Los limites del hombre, que al mismo tiempo que lo constrifien, le dan la
posibilidad de hacerse mejor:

*  La muerte.
* La dualidad de su propia naturaleza (entre el bien y el mal).
* La dualidad entre las leyes de la ciudad y los designios de los dioses.

* El conflicto entre lo apolineo y lo dionisiaco. Entre el egocentrismo y la
entrega al social.

» FEl conflicto entre belleza y vulnerabilidad.

Acerca del conocimiento o el valor digno de alcanzar
* El areté humano o ‘el hombre tal como debe ser’.

* Los peligros de confiar en exceso en la razon.

* El devenir es inevitable.

* La fragilidad del bien.

* La vulnerabilidad de la fortuna.

* Los conflictos se resisten a ser dirimidos mediante el analisis puramente
racional.

* Las contingencias que hacen problematica nuestra existencia, a la vez y de
algin modo poco claro, también se hacen merecedoras de nuestra gratitud.

* Los poetas consideraban que el aprendizaje ético no podia separar la
racionalidad de las emociones puramente humanas.
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* Lo grande es fragil y lo necesario puede resultar destructivo.

* El dominio de la fortuna no solo es dificil, sino ademas, es un fin inapropiado
para la vida humana.

* Aun cuando tenemos razén es posible que nos equivoquemos, en el plano
logico, jamas existe la ultima palabra.

* Se nos presenta en la tragedia que la razon no es suficiente para conducir la
vida a la areté, muchos menos a la sophia. Si bien la phronesis es uno de los
principios que rige a los hombres, no puede ser el tnico, ni puede bastarse a
si mismo.

* Alcanzar la eudaimonia, una vida digna de ser vivida.

* El restablecimiento del orden por la via del sufrimiento y el nacimiento del
deber por el camino de la consternacion.

» Lavida es contradictoria, paraddjica e irreconciliable.

Fines de la Educacion en la Grecia premetafisica de los Poetas Tragicos.
Siglo ValV a.C.

El fin de la educacion para los poetas tragicos es ayudar a los ciudadanos
griegos a alcanzar la sophia, un tipo de sabiduria que no es puramente racional,
teodrica o metafisica. Es una sabiduria que otorga virtudes (areté) al hombre,
como ser contingente y vulnerable, hasta librarlo de la desmesura (hybris) y
hacerlo un Ayspipolis, un ser excelente en cuanto a su condicion comunitaria,
su valor politico-social y su admirabilidad. Un tipo de sabiduria que reconoce
los conflictos, tensiones y azares permanentes de las situaciones de la vida y
que no pretende ignorar lo comun y cotidiano, mucho menos buscar dominar
sobre lo contingente y vulnerable. Es el tipo de sabiduria que duda de la
confianza excesiva en la razon.

En tanto la obra tradgica no es un Tratado sobre el ideal griego o el eidos
platonico, si es un ritual inicidtico que involucra al ser en una experiencia
total e inolvidable hasta convertir al hombre en obra de arte en si mismo
(Nietzsche), mientras procura pasar del principio de individuacion hasta
fundirse en lo general-humano, o mejor, en lo universal-natural, a partir de la
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transfiguracion del hombre en un ritual iniciatico. La tragedia no se conforma
con que los hombres alcancen un estado intelectual admirable, busca en ellos
su propia transformacion entendiendo y afrontando su naturaleza como seres
deimon (admirables y espantosos al mismo tiempo).

Mediante  este proceso de alcanzar las virtudes desde las propias
vulnerabilidades, contingencias, limites y dualidades, los poetas tragicos
entienden que el fin del hombre no es la posesion de los bienes externos, mucho
menos el dominio o control sobre el destino; por el contrario, el fin de la vida
es alcanzar la eudaimonia, aquella condicién que hace de nuestra existencia
una vida digna de ser vivida, la cual va mas alla del simple contentamiento
o bienestar social. La eudaimonia significa para los griegos presocraticos
el ‘florecimiento humano’ que consiste en una actividad acorde con la
excelencia de vivir y actuar bien, lo cual exige bondad de caracter y capacidad
para entretejer los extremos antagonicos de las tensiones permanentes que
enfrentamos en el azar de las circunstancias.

Medios para la consecucion de los fines

* El ritual iniciatico: la obra trdgica como un medio para la catarsis con
capacidad introspectiva sobre lo que podria ocurrir a cualquiera.

* La pena impuesta por el Estado se convierte en un medio pedagdgico para
corregir a los individuos que caen en la hybris.

* La cultura de la oralidad en torno al interés por la sabiduria se convierte en
un medio para la reflexion permanente en torno a la naturaleza humana y en
elemento fundamental para formar al ciudadano en las virtudes

» La deliberacion y la pluralidad de opiniones para mantener en vilo la
sabiduria sin caer en doctrinas totalitarias

* La especulacion en torno al conflicto entre la naturaleza humana y la ley
divina.

* El ejemplo personal del protagonista es el medio por excelencia para que los
individuos se reflejen en sus padecimientos y en el resultado de sus elecciones,
sea la hypsipolis o la apolis.
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* La poesia tragica que se instaura como una fuerza normativa para los hombres
de la época (primer periodo de la Epoca de Pericles).

* El poder pedagogico de los poetas y la participacion del pueblo entero en
la representacion de sus obras, cambi6é ademas la tradicion formativa que
venia de Esparta que centraba el proceso educativo en la nifiez. Su profunda
compenetracion con la busqueda de la sabiduria y la virtud no se limit6 tan
solo a la infancia, sino que se concentr6é también en el hombre adulto y no
hall¢6 limite finito en la vida del individuo.

* Un estilo literario sencillo y comprensible, pero tan contundente, que tuvo la
capacidad de insertarse en la subjetividad colectiva de un pueblo numeroso y
de erudicion media.

* Frases cortas que el coro expresa y quedan facilmente grabadas en la
memoria y la reflexion del pueblo. Aforismos cantados que despiertan un
proceso deliberativo y de auto-descubrimiento, cuya clave es la atencion a las
palabras y acontecimientos claves que incitan al éxtasis de un ritual inicidtico
e introducen a los participantes en un ciclo de reinterpretaciones.

* Despertar y conmover las respuestas pasionales como un medio por
excelencia para adquirir el conocimiento.

* El dolor y la confrontaciéon como medios para la purificacion.

Finalmente, es preciso considerar que mientras Esquilo y Séfocles evidencian
las insuficiencias de la razon, la innegable presencia del devenir y la carencia
de control frente al destino, Euripides introduce un tipo de obra teatral mas
cercana a la auto-suficiencia racional socratica: en sus dramas ya no aparece
la abnegacion frente al conflicto, sino la decida lucha contra los antagonistas
y adversarios, la resuelta batalla dialéctica contra las fuerzas opositoras del
destino. Por tanto, el pensamiento metafisico que inicia con Parménides,
Zenodn y se erige invencible gracias a la fuerza argumentativa de Socrates,
encuentra en Euripides un aliado que no solo acaba con el drama tragico, sino
que ademas, lo expande como discurso dominante en todas las esferas de la
vida cultural y educativa de la Grecia Antigua.
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2.2.2 Heraclito: logos, contrariedades y devenir

Proveniente de Efeso, ciudad de Jonia, Heraclito (535 — 475 a.C.) presenta
mas que una simple doctrina filosofica, una profunda concepcion del mundo
y de la vida que es, en su esencia, la antitesis directa de la obra de Parménides
de Elea y sus discipulos.

Heraclito encuentra que no es la razon, mucho menos la intuicion objetiva el
centro intelectual capaz de comprender los misterios de la naturaleza. Por el
contrario, asume que es en el corazon del hombre y en sus sentimientos, en
donde emerge el elemento constitutivo para alcanzar el conocimiento de lo
externo. En este sentido, el filésofo tiene la conviccidon de que no es el mundo
cosmico y fisico un universo alejado del hombre, el cual se deba explorar
como un ente desconocido y externo, sino mas bien, que el curso del mundo,
sus fendmenos y misterios, pasan a través del ser, en cuyo interior halla la
fuerza para descubrirlos y comprenderlos. Asi pues, primero el hombre
debe investigarse a si mismo, para encontrar en su interior la comprension
del mundo que lo rodea: “Heraclito [...] es el creador de una filosofia cuyo
sentido se haya expresado en la profunda sentencia “me he investigado a mi
mismo ”. (Jaeger, 2001: 176)

Afirma ademads en sus versos que la multiplicidad de los conocimientos no
proporciona la sabiduria, criticando con esta sentencia a los Eleatas que
entregaran su vida, absortos bajo los engafos de la fijeza en la escritura, a la
blsqueda objetiva del conocimiento por la via de la razon. Lejos de creer en
la primacia de unidad promulgada por Parménides, para Heraclito el fin de la
existencia consiste en saberse conocer como ser humano en su multiplicidad,
es decir, en la necesidad de volver a los entramados de la propia vida, donde
no existen verdades redondas, ni absolutas, tan solo la comprension del
ser y sus conflictos. Se trata de un conocimiento inacabado e infinitamente
incomprensible, pues afirma con sabiduria que “por muy lejos que vayas
no hallaras los limites del alma: tan profundo es su logos” (Heraclito, 1939:
fragmento 45).

En este caso, el logos para Heraclito no hace referencia a la razén de
Parménides y sus predecesores. Para Heraclito, el logos es un lenguaje del
conocimiento del cual se originan al mismo tiempo la palabra y la accion,
tal como seria redefinido el poder de la palabra por la posterior pragmatica
lingiiistica. Heraclito comprende la estrecha relacion entre la vida dedicada a
la sophia y el poder del logos [la palabra unida al razonamiento, el lenguaje]
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para orientar a los hombres que optan por ‘estar despiertos’. Desde este punto
de vista, Heraclito se considera a si mismo, no como un filésofo, sino como un
intérprete de los misterios y enigmas que encierran la naturaleza y el devenir
de la humanidad. El fin de esta sabiduria que se orienta por el logos, que
es infinita, enigmatica y profunda en cuanto el alma misma del intérprete lo
es, consiste en la superacion del arbitrio individual y oscilante que amenaza
la vida en cuanto tal, hasta fundirse en una comunidad ‘despierta’ que es el
mas alto bien de toda polis, e incluye sin olvidar, la condicion particular de
cada individuo. Para Heraclito, en el logos se encuentra “una comunidad
todavia mas alta y mas comprensiva que la ley de la polis” (Jaeger, 2001:
178). Mediante el logos, la comunidad logra ‘hacerse fuerte’, tal como logra
la ciudad hacerse fuerte por la ley:

Claramente se muestra aqui que no se trata de un conocimiento teoréticamente
deficiente, sino de la existencia humana en su totalidad, cuya conducta
practica no corresponde a la comunidad espiritual del logos. El universo
entero tiene también su ley como la polis. Por primera vez aparece esta idea
tipicamente griega. En ella se presenta en su mas alta potencia la educacion
politica y la sabiduria de los legisladores griegos. [...]. El logos de Heraclito
es el espiritu, como 6rgano del sentido del cosmos. Lo que se hallaba ya
en germen en la concepcion del mundo de Anaximandro se desarrolla en
la conciencia de Heraclito en la concepcion de un logos que se conoce a si
mismo y conoce su accion y su puesto en el orden del mundo. (Jaeger, 2001:

178).

Con respecto a la formacion del hombre griego, Jaeger (2001) plantea que la
doctrina de Heraclito es, en efecto, la primera obra de antropologia filosofica:

Su filosofia del hombre es, por decirlo asi, el mas interior de los circulos
concéntricos, mediante los cuales es posible representar su filosofia. Rodean
al circulo antropolégico el cosmoldgico y el teoldgico. Sin embargo, no
es posible separar estos circulos. En modo alguno es posible concebir el
antropoldgico independientemente del cosmologico y del teoldgico. El
hombre de Heraclito es una parte del cosmos. Como tal, se halla sometido a

las leyes del cosmos como el resto de sus partes. (Jaeger, 2001: 180).

Entonces, cuando el hombre adquiere la conciencia de llevar en su propio
ser la ley del devenir, encuentra asi la capacidad de participar de la més
sublime sabiduria del mundo, cuyos decretos, a su vez, proceden también
de la discordia de los dioses. En este nuevo orden del mundo, el hombre se
interpreta desde una condicion de naturaleza mistica dentro del mismo cosmos
descubierto por el logos, por tanto, la sabiduria consistira en saber guiar su
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vida de acuerdo con las leyes de la naturaleza, de la polis, del ciudadano y del
ser como tal. Pero, es necesario advertir que, segin Heraclito, esta sabiduria
descansa sobre su original doctrina de los contrarios y de la unidad del todo.
En Heraclito, tal como en los poetas tragicos, la lucha de los antagénicos se
convierte en “el padre de todas las cosas”, ya que solo en las contradicciones
aparece la diké de lo justo, que es contraria a la diké de Parménides que es
nitida, diferenciada y no da lugar alguno a los juegos de contrarios. Desde su
punto de vista, solo lo que se contrapone, se une; y, de lo distinto surge la mas
bella armonia:

No comprenden que lo que difiere de si mismo coincide consigo mismo:
armonia de una tension en direcciones opuestas, como la del arco o la lira...
Es necesario darse cuenta de que conflicto es comtn a todo y la justicia es
contienda, y de que todas las cosas suceden segun discordia y necesidad.
(Heraclito, 1939:80, DK, b51)

Al respecto, Serna (2009) afirma que luego de la formulacion del principio
aristotélico de no-contradiccion, también el ser humano perdid su sentido de
ser y no-ser a la vez, lo cual se aparta de la concepcion del hombre como
juego de contrarios:

Todo lo cual [metafisica aristotélica] se aparta de la concepcion del hombre
como ser construido y reconstruido por juegos de contrarios, propia del
taoismo a partir del yin y el yang, asi como de la dialéctica no cuadriculada
de Heraclito, cuando no faltan los conflictos tragicos que nos forjan, si el
presente puntual cede su puesto al futuro plural, a la no homogeneidad de
las experiencias y las expectativas acumuladas, a la no unanimidad de los
muchos que somos. (Serna, 2009: 39)

Esta ley de los contrarios es la que gobierna al cosmos y a la naturaleza, pues
en la misma humanidad se dan la fortuna con el infortunio, causantes ambas
de las desdichas y las guerras. Todo en la vida se encuentra saciado de fuertes
oposiciones: “el dia y la noche; el verano y el invierno; el calor y el frio; la
guerra y la paz; la vida y la muerte” (Jaeger, 2001: 179), pero todas estas
contradicciones se resuelven solo en el devenir eterno. Tal como lo expresan
Esquilo y Sofocles, todas las oposiciones de la vida suceden sin cesar.
Heréclito concibe la vida como un eterno juego de antagonismos; incluso, la
muerte de uno, representaria la vida de otro. Por tanto, afirma que si el alma
quiere encontrar reposo, solo en el camino del cambio es posible descansar.

Ahora bien, Heraclito difiere de una conciencia ingenua de pretender
conciliaciones y concertaciones definitivas que intenten eliminar cualquier
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vestigio de conflicto o tension, porque para €l la lucha no puede suprimirse de
la vida. Por esta razon, Heraclito al igual que los poetas dedican sus esfuerzos
a alertar a sus conciudadanos sobre el peligro en que caerian al creer en
espejismos de armonia o en verdades carentes del elemento contradictorio
de la existencia. De ahi que sea bastante critico con Homero, quien anhela en
la Iliada que cese la discordia, pues veia en la contradiccion entre los dioses
y los hombres algo reprobable. “En el cambio, esto es aquello y aquello, de
nuevo, esto” (Heraclito, DK, b88). Todas las cosas son, en el fondo, lo uno
y lo mismo. La mision del sabio consiste en interpretarlas. Por el contrario,
Parménides afirmaria que el ser es y el no-ser no es. La paradoja seria la via de
Heraclito para comprender la realidad, porque para ¢l la verdad no se resuelve
mediante determinaciones excluyentes, tal como lo harian en adelante los
metafisicos; sino entendiendo que no existen respuestas netas o totalizantes,
que no corresponden al ser real de las cosas y los fendmenos.

Lo pendiente, misterioso, relativo, fluido y cambiante brindan un horizonte de
posibilidad en el cual, el no-ser se hace absolutamente necesario para construir
la historia. Por supuesto, Aristoteles también chocaria con esta tesis, la cual
considera un exabrupto. Sin embargo, deconstruyendo la ontologia metafisica
de veintiséis siglos de historia, Heidegger retomaria al filésofo de Efeso para
reivindicar el logos, el devenir y el ser que no solo es como aquello que se
muestra ante los ojos, sino, ademas, como aquello que se oculta (Heidegger,
2012). De la mano de Heraclito y los poetas tragicos, los ciudadanos griegos
tienen plena conciencia de la lucha entre el ser y el devenir; de la inminencia
del cambio y la fluidez de las cosas. Por su parte, Parménides y Zenon
tendrian que hacer ingentes esfuerzos para convencerlos de lo contario. A
continuacion, en el siguiente cuadro, se realiza una sintesis de los aspectos
fundamentales de los fines de la educacion desde Heraclito.

Sinopsis

Fines de la Educacion segiin Heraclito
El contexto educativo

Aun no existe un escenario formal educativo; sin embargo, la polis y el dgora
se consideran en su totalidad espacios para la formacion del ciudadano griego.
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Perspectiva de Humanidad

* No es la razon, ni la intuicion objetiva el centro intelectual para comprender
los misterios de la naturaleza. Por el contrario, solo en la profundidad del ser,
del alma, del corazon y del sentimiento del hombre se encuentra el elemento
constitutivo para alcanzar la sabiduria.

* Los fendmenos y misterios de la naturaleza pasan a través del ser, en cuyo
interior esta la fuerza para interpretarlos.

* El hombre es una parte del cosmos y de la divinidad, por eso lleva dentro de
si la ley del devenir y la contradiccion.

* El ser es y no-es a la vez. Es un ser construido y reconstruido por el juego de
contrarios. Somos uno y muchos a la vez.

El no-ser, lo misterioso, pendiente y fluido, son absolutamente necesarios para
construir la historia, para que exista posibilidad de futuro.

Ideal social

* Es el maximo ideal logrado a través del conocimiento de si mismo. En la
medida en que el ser se inserta en una comunidad de seres despiertos como
meta sublime de la polis que supera lo establecido en la ley.

» Mediante el logos, la comunidad logra hacerse fuerte en la medida en que
cada individuo va alcanzando su propia sabiduria.

» La libertad no consiste en el egocentrismo, sino en la consagracion al
bienestar de la ciudad: en la subordinacioén a una comunidad.

Acerca del conocimiento o el valor digno de alcanzar

* El universo cosmico y la naturaleza no son entes alejados de la naturaleza del
hombre. Son uno y lo mismo con el ser.

* No se trata de encontrar la verdad, sino de interpretar el devenir de las cosas
y los fenomenos.

» La multiplicidad de conocimientos no proporciona la sabiduria.
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* En tanto el conocimiento es relativo al conocimiento de si mismo, Heraclito
concibe que es un logos inacabado, profundo y sin limites.

* El logos no se centra en la razon, sino en la palabra, el lenguaje que crea la
accion.

* La lucha de los contrarios es “el padre de todas las cosas”. Solo lo que se
contrapone se une y, de lo distinto, surge la mas bella armonia, como la del
arco o la lira. Todo en la vida se encuentra saciado de inmensas oposiciones.

* La justicia es contienda.
* Todas las cosas son, en el fondo, lo uno y lo mismo.

No es posible un conocimiento nitido, absoluto o definitivo.

Fines de la Educacion en Heraclito

Mas alla de concebir un fin exclusivo para la educacidon, Heraclito concibe
que el fin de la existencia consiste en ‘investigarse a si mismo’. Este fin lleva
a los hombres a ‘estar despiertos’ hasta superar los individualismos propios
del ser y encontrarse en una comunidad social todavia mas alta y comprensiva
que la ley de la polis. La educacion implica por tanto, la formacion politica y
la sabiduria de hallarse situado como ser inherente al cosmos y a la teologia.
Todas las cosas son lo uno y lo mismo, por tanto, la mision del sabio consiste
en interpretarlas.

Este camino de la sabiduria de Heraclito, implica la comprension del mundo,
el hombre y la naturaleza en el permanente juego de contrariedades y
oposiciones. No existe armonia sino en la contradiccion y el conflicto. Por
tanto, el fin del ser es hallar reposo en medio del deveniry el cambio, sin esperar
ingenuas conciliaciones o concertaciones que intenten eliminar la tension. El
horizonte de posibilidad del hombre, la existencia de futuros impredecibles
para construir la historia de lo humano, se encuentra precisamente en el juego
entre ser y no-ser.

Teniendo en cuenta lo anterior, se concluye que el fin de la formacion del
hombre no es encontrar un conocimiento totalitario y sin ambigiiedades, por el
contrario, implica avanzar en el conocimiento de si mismo, y, en esta medida,
en el conocimiento del devenir inacabado de la naturaleza y el cosmos.

80



Fines de la educacion: repensados a partir del conflicto tragico

Medios para la consecucion de los fines

* El logos entendido como la palabra que va unida al razonamiento y a la
accion.

* La interpretacion de los cambios continuos de la vida y la naturaleza.

» La dialéctica de las contradicciones que no encuentran conciliaciones.

2.2.3 La Sophia convertida en esencia

A la par con el florecimiento del teatro, el poder educador de la tragedia y la
antropologia del devenir de Heraclito, el pueblo griego presencia el apogeo de
otro tipo de disertaciones que se distancian radicalmente de la sophia expuesta
por los poetas y por el filosofo de Efeso; se trata de los poemas escritos en
versos épicos de Parménides de Elea, uno de los pensadores mas notables
de la antigiiedad, considerado por muchos historiadores como el padre de la
metafisica occidental y quien fuera una importante influencia para la posterior
obra platonica y aristotélica. A continuacion nos ocuparemos de la obra de
Parménides y su discipulo Zenon, quienes competian de manera directa con
la obra de Heraclito y a la vez, de modo simultaneo con los poetas Esquilo
y Sofocles por convencer a los ciudadanos helénicos acerca de las verdades
‘inmutables’ del mundo. No podriamos afirmar que Parménides critica
directamente las obras de los poetas, tal como lo hicieron Socrates o Platon,
no obstante, da inicio a una Escuela de Pensamiento Eleatica que desvirtuo el
mensaje de la tragedia y que marc6 el rumbo de la filosofia metafisica.

Encontramos en Parménides de Elea los albores de un pensamiento riguroso
y sistematizado que busca diferenciar la verdadera reflexion de la simple
especulacion. Si se presume, como suponia la metafisica naciente de
Parménides, que la razén [y la filosofia como el arte de la razon], podrian salvar
o dominar sobre el destino, entonces era natural que los griegos emprendieran
la bisqueda por los métodos, posibilidades y limites del intelecto. Sin lugar
a dudas, el primer interés de los pensadores de estirpe metafisica, seria la
indagacion por el principio constitutivo y originario de todas las cosas, la
fuente o fondo primigenio del que todo ha brotado, la pregunta por el cosmos,
la fisica y en general, la comprension de los fenomenos de la naturaleza.
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Contrario a los tragicos, cuyo interés se concentrd en la interpretacion del
hombre, del devenir y sus conflictos, los filésofos de Elea se ocuparian de
intentar hallar la esencia, la permanencia y la verdad del mundo exterior.

Parménides escribe un célebre poema titulado Sobre la Naturaleza. Aunque
no se conserva la totalidad de su obra, sus fragmentos cobran vital importancia
en los escritos de Platon y Aristoteles, quienes lo citan con frecuencia. Segin
los historiadores, el poema puede dividirse en tres partes: en primer lugar,
Parménides describe el viaje iniciatico, mediante el cual, €l mismo es conducido
por la diosa Dikeé, deidad de la justicia, hasta un portal donde comienza la gran
revelacion. Llegado a este punto, una divinidad desconocida expone los dos
caminos que esta a punto de dilucidar: el de la verdad y el de la opinion. Las
siguientes partes del poema, hacen alusion a cada uno de los caminos que se
presentan para su eleccion. La tarea del filosofo en este viaje es descubrir el
fundamento originario de todas las cosas, ¢l debe decidir qué camino tomar,
pues al final del recorrido se mostrara la unica verdad ante sus 0jos.

Interesa anotar que la diosa le advierte que para recorrer el primer camino,
el de la verdad, debe prescindir de todos los sentidos y mirar solo con los
‘ojos de la razon’. El segundo camino en cambio, puede ser atravesado por
cualquiera y esta tan transitado que en ¢l reina la confusion:

El camino de la verdad nos lleva a descubrir que el ser es y el no-ser no es,
que solo existe el ser y que lo que vemos gracias a la informacion de los
sentidos es pura apariencia: nos parece que las cosas se mueven y que hay
una pluralidad de seres, pero la razén nos dice lo contrario (Parménides.

Citado por Goiii, 2002: 53).

Esobvio que Parménides opta porel caminode la “verdad’y no se deja ‘engafiar’
por la ‘falsa realidad que muestran los sentidos’, una realidad cambiante,
perecedera e incierta que el filosofo evade a toda costa, a fin de alcanzar la
‘auténtica’ realidad inmutable, que solo esta destinada a quienes confian en
la razon. No es necesario un analisis exhaustivo para notar la gran diferencia
entre la realidad contingente, fragil y mudable que presentan Heraclito y los
poetas en sus obras tragicas, frente a este nuevo tipo de conocimiento de la
verdad que persigue Parménides. Tampoco nos sorprende la distancia que
separa los unos de los otros en cuanto a la confianza en el intelecto como
garante de la eudaimonia. Asi que, estamos ante un periodo de posiciones
radicalmente contrarias sobre el destino, el conocimiento, el hombre y la vida;
y, no se trata simplemente de un género literario o dramaturgo antagénico, se
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trata en efecto de un modo tangencialmente distinto de enfrentarse al mundo,
al ser, al conocimiento y a las opciones sobre el futuro.

Una vez Parménides elige el camino de la verdad las consecuencias no
encuentran opcion de retroceso: en primer lugar, la razon obligaria a pensar
que el ser es unico, eterno e indivisible; en segundo lugar, la verdad no
admitiria movimientos ni mutaciones; y, en tercer lugar, aprenderiamos a
desconfiar de los sentidos que solo traen ‘engafios’ y ‘espejismos’ para el
intelecto.

Mientras los poetas admitian las ambiguedades del ser como un deimon que
a la vez es maravilloso y al mismo tiempo un ser terrible y enigmatico, o,
aunque Heréclito afirmara que el ser existe y no existe a la vez, en medio de
un mundo en constante transformacion; Parménides no acepta el vacio, ni el
movimiento, ni la contradiccion; por el contrario, afirma que el ser existe y el
no-ser no existe. Sin duda, este es el principio fundante de la no-contradiccion
aristotélica. Entonces, siguiendo esta linea filosofica nos enfrentamos a una
concepcion del mundo no solo desconocida, sino ademas inconcebible para
las obras de los poetas tragicos. Parménides afirma que el ser como esencia o
cualidad suprema de las cosas, es:

e Unico: por tanto su esencia es la repeticion homogénea en todas las
cosas.

e [Indivisible: no existe en su esencia ninguna contradiccién posible,
ningn asomo del vacio, nada parecido al no-existir.

o Continuo y homogéneo. es igual por donde se le mire y analice.

e [FEterno: tal cual es, ya ha sido y seguira siendo. No tiene principio ni
fin:

Si tuviera un principio habria surgido del ser o del no-ser; si del ser, él mismo
seria su origen, si del no-ser, no tendria origen; del mismo modo, si tuviera
final, limitaria con el ser o con el no-ser, si lo hiciera con el ser, limitaria
consigo mismo, que es lo mismo que no limitar, si limitar con el no-ser, no
limitaria. (Gofii, 2002: 54-55)

e [mperecedero: un ser que no nace, ni muere.

e [nmovil: es siempre igual a si mismo. No admite movimiento en el
ser, porque tal condicion implicaria pasar al no-ser.
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e Finito, limitado y esférico: es similar a la verdad, redonda y
homogénea.

o [nteligible: el camino del pensar y del ser es uno solo. El ser es
inteligible por naturaleza.

Nuestro autor afirma ademds que, aunque los sentidos nos hagan percibir
el movimiento y la transformacion, todo eso es una simple ilusion: el
movimiento, por tanto, no existe y es tan solo una apariencia. Parménides
intenta con total rigurosidad intelectual demostrar que la razon nos dice lo
contrario a lo que nos muestran los sentidos y que, asi mismo, solo podemos
fiarnos de la reflexion sobre la verdad para alcanzar la sabiduria. El devenir
esta excluido del ser y también del mundo fisico, por tanto la tarea del filosofo
es encontrar aquella verdad imperecedera e inamovible.

Pues bien, aunque hoy nos parezca sorprendentemente ilogico y facilmente
rebatible, la metafisica occidental anclé su piedra angular sobre tales
aseveraciones. Es muy probable que Parménides no haya alcanzado durante
su vida a dimensionar la fuerza que durante veinteseis siglos cobrarian sus
afirmaciones. También es cierto, tal como lo presentamos en la el primer libro
de la serie, que el cambio de la cultura de la oralidad [fluida] a la cultura
de la escritura [fija] afianz6 la idea de un mundo determinado, predecible e
inmutable que no esta sujeto al devenir, ni al sinsentido. En todo caso, nos
vemos obligados a repensar la idea que sobre ‘lo real’ y ‘lo aparente’ edifico
la filosofia en nuestra historia.

Parménides es el indiscutido maestro y principal exponente de la Escuela
Eleata, una colegiatura filosofica regida por un cuerpo doctrinario basico,
metodologico y esencialista que claramente marca la diferencia de los
demas pensadores de su época. Aun sin la forma clasica de la organizacion
educativa, los historiadores consideran en Parménides una primera escuela
de pensamiento como tal, en la cual, tanto discipulos como maestro, se
comprometen con la busqueda, perfeccionamiento y defensa de una teoria
filoséfica coincidente cuya finalidad consisten en encontrar la verdad por
medio de larazon y evitar la opinion especulativa que proviene de los sentidos.

En torno a la verdad, que Parménides concibe como el fin tltimo de toda vida
dedicada a la filosofia, retomamos la analogia del camino que lleva al eleata
hacia la luz suprema y divina. Por ser un camino en ascenso y destinado
exclusivamente a los pensadores, no a los hombres del comun que transitan
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por la via de la opinion, el filosofo relata que su trasegar es un asunto espiritual
e iniciatico que hace del caminante un ser superior y elevado a las alturas que
ninguna capacidad humana ha logrado dilucidar en el mundo de la phisis. Esto
hace que su propuesta, empiece a ser considerada de naturaleza metafisica:

El nucleo de la filosofia de Parménides es de naturaleza metafisica. Para
hacer frente a una verdad suprasensible que se le desvela, el pensador tuvo
que elevarse por encima del mundo en el que vivimos los hombres. Al
reflexionar, Parménides se siente arrastrado a un reino de luz, mas alla de las
cosas terrenas. (Frankel, 1993: 331)

Una vez revelada la luz de la verdad, una diosa andnima insta al fildsofo
sobre la responsabilidad que recae sobre sus hombres al conocer lo develado.
En adelante, el poeta-vidente debe guardar la verdad expuesta ante sus 0jos,
cuidarla, pero ante todo, nos llama la atencion que en la misiéon impuesta,
la deidad le impele a transmitirla a quienes aun no la poseen. Aqui nos
encontramos entonces, frente al principio mas antiguo de la educacion. El
viaje referido por El Eleata se nos presenta entonces como un simil del camino
que debe recorrerse desde la ignorancia hasta la iluminacion de lo verdadero,
pues el camino simboliza el paso de la oscuridad de los mortales hasta la luz
de los sabios que van alcanzando el mayor conocimiento.

Contrario a una realidad conflictiva y contradictoria expuesta por Heraclito
y los poetas, Parménides origina una tradicion filosofica basada en la unidad
indivisible de las cosas y los fenomenos. Antes de Parménides la aletheia era
considerada como aquella verdad multiple que permanece en el recuerdo y
queda grabada en la profundidad del alma, en tanto que su conviccion tiene el
poder de transformar. Sin embargo, a partir de la Escuela Eleatica, la aletheia
pasa a considerarse Unica, inmutable y total, cuando ademads, empieza
a diferenciarse de la doxai, es decir, de las opiniones plurales a las cuales
confiere un rango de inferioridad sobre lo verdadero.

Pero la trascendencia metafisica de Parménides no es solo relativa a la verdad,
sino que ademas se atribuye a su poema el sentar las bases de un pensamiento
metddico sobre el ser y el conocer. Para algunos historiadores y estudiosos de
la antigiiedad griega, el poema de Parménides puede considerarse la primera
teoria sobre el método (Popper, 1999; Osorio, 2001). Al respecto, Popper
afirma:

Creo que Parménides fue el primer gran teorico, el primero que cred una teoria
deductiva. Fue uno de los mayores pensadores de todos los tiempos. No solo
construyé el primer sistema deductivo, sino también el mas ambicioso, el
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mas audaz y el mas pasmoso que nunca se haya dado. Y ademas, su validez
logica era intuitivamente inmaculada. (Popper, 1999: 109)

Por su parte, Olof Gigon (1995) considera que en Parménides no solo aparece
el primer concepto del ser, sino ademas un méftodo filosofico de pensamiento
v de demostracion (Gigon, 1995: 281). Para Osorio, el método de Parménides
tiene un sentido de “auto-conciencia critica que guia el norte constructivo del
edificio sistematico de la verdad, un camino que se valida racionalmente y
que, después de justificarlo se transita” (Osorio, 2002: 209). Nuestro filosofo
opta por la via de la identidad pura y del ser puro, mediante el cual, se busca
la separacion de los contrarios para luego excluir uno de ellos. La logica que
funda la Escuela Eleata es la que promulga que el ser es y el no-ser no es y
no se trata solo de un principio de racionalidad que afianza la busqueda de
la verdad, sino ademas, de todo un método deductivo en el que se ocupan
los discipulos de Parménides. No resulta extrafia la influencia del eleata
sobre el posterior pensamiento metafisico. Al respecto, Osorio (2002), anota
lo siguiente con relacion a los principios de identidad, no-contradiccion y
diferencia:

Este es el supremo destino 16gico que le prescribe Parménides a la
filosofia [...]:

1.* via: El ser es [el no-ser no es] Identidad. Principio de
Identidad (ser o no ser)

2.*via: El no-ser es [el ser no es] Diferencia

3. via: El ser y el no-ser son y no son [identidad y diferencia].
Principio de no contradiccion. (Osorio, 2002: 221)

El filosofo de Elea es el primero en formular de un modo consciente el
problema cientifico del método y de anticipar el camino que a continuacion
seguiria la busqueda de la verdad en Occidente. Al diferenciar claramente
el camino de la opinion basada en la influencia erratica de los sentidos y las
percepciones, del camino de la verdad que se alcanza por la reflexion del
pensamiento, Parménides inclina la balanza de una épocarica en disertaciones
plurales, para afianzar la metafisica de la no contradiccion.

Para Jaeger (2001) la importancia educativa de la obra de Parménides debe ser
estimada en conexidn con la historia de la humanidad, por cuanto su amplia 'y
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fecunda influencia atn resultan vigentes: “lo encontramos de nuevo en todos
los estadios de la evolucion de la cultura griega y atin hoy se nos ofrece como
prototipo de una actitud filosofica perenne”. (Jaeger, 2001: 172). Parménides
instala en la Grecia Antigua un tipo de pensamiento antes desconocido y con
gran poder de conviccidn para no solo traspasar los limites de la filosofia de
la época, sino ademas, para penetrar profundamente en la totalidad de la vida
espiritual. Se trata del pensamiento /dgico:

Lasproposiciones de Parménides constituyen una tramarigurosamente 16gica,
impregnada de la conciencia de la fuerza constructiva de la consecuencia
de las ideas. No es una casualidad que los fragmentos conservados de su
obra constituyan la primera serie de proposiciones filoséficas de amplio
contenido y rigurosamente conectadas que nos ha legado el idioma griego.
(Jaeger, 2001: 172)

Ademads, para Parménides el conocimiento es una absoluta ananké, que en
griego antiguo significa lo inevitable, la fuerza de la necesidad, la compulsion
y lo ineludible. Por tanto, sitia al conocimiento por encima de toda necesidad
y deseo del ser, mas allé de la realizacion social que buscaban los espartanos o
de la comprension de la vulnerabilidad humana que procuraban los poetas. El
fin del conocimiento, para el eleata era la diké, esto es, alcanzar la justicia por
medio de la investigacion, pues segun €l, la diké mantiene al Ser fijo dentro
de sus limites y sin la posibilidad alguna de disolucion. De tal modo que, la
justicia lo libra del devenir y de todo perecer, manteniendo al ser inmévil en
si mismo, lo cual seria su mas sublime realizacion: a esto se refiere cuando
expresa la ‘aspiracion del ser a la justicia’. Bajo estas consideraciones, la
Escuela Eleata alcanza un gran apogeo entre los griegos antiguos, pues la
exposicion de Parménides a sus oyentes no procede de una actitud retorica,
sino de la firme conviccion de haber encontrado el fundamento logico del
conocimiento.

Los problemas de la vida cotidiana de los que se ocupan los poetas tragicos
o las contradicciones irreconciliables del devenir que proclama Heraclito,
pasan a ser consideradas meras opiniones miticas y por tanto, empiezan a
perder su poder y legitimacion. Toda salvacion del hombre descansa en la
liberacion de las contrariedades que percibe por el engafio de sus sentidos. La
lucha del hombre en Parménides, no es contra el destino y la incertidumbre
que plantean los tragicos, por el contrario, la lucha es contra el mundo de
lo sensible que habita dentro de si mismo, el hombre ya no es aquel deimon
capaz de cosas asombrosas, sino un ser limitado por sus sentidos y envuelto
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en el manto de su propia especulacion. jLa liberacion consiste en despojarse
de lo subjetivo!:

Es el espectaculo del hombre que lucha mediante el conocimiento, se liberta
por primera vez de las apariencias sensibles de la realidad y descubre en el
espiritu el 6rgano para llegar a la comprension de la totalidad y de la unidad
del ser. (Jaeger, 2001: 174)

Mientras los poetas pregonan sobre los limites del intelecto, Parménides
lo hace sobre los limites de los sentidos; asi mismo, mientras los primeros
desconfian del poder autosuficiente de la razon, el filosofo de Elea desconfia
del sentido comtin que permite percibir el devenir, el movimiento, el cambio y
el caos. Mientras el hombre sabio para los tradgicos es quien tiene la capacidad
de tejer en medio y a pesar de las contingencias con una alta conciencia de su
condicion social y humana, de lo comtin y cotidiano; el sabio para Parménides
es quien se consagra a la contemplacion a la luz de la verdad. Es evidente que
mientras Esquilo, S6focles y Heraclito se acercan mas al conocimiento de los
misterios incomprensibles de la vida humana, Parménides se caracteriza por
el alejamiento originario de las cosas relativas a los hombres. Mucho le debe
la academia de nuestros dias a aquella metafisica eleatica que abstrae a los
hombres de su sentido de finitud y contingencia, y, los hace creer inmunes a
las contrariedades del destino; una academia que intenta consagrar el intelecto
a la busqueda de verdades etéreas que prometen salvar nuestra existencia de
los designios de lo incontrolable.

Zenon de Elea, el mas notable discipulo de Parménides se encargara de
continuar el legado de su maestro. Ya que la idea de un mundo fijo e inmutable
era una idea poco asequible y mas bien contradictoria para los griegos de
la época, Zenén se dedicaria a difundir y demostrar la verdad encontrada
por Parménides: “Zendn puso todo su ingenio en demostrar que su maestro
tenia razén y que, pese a las apariencias, el movimiento no existe”. (Gofii,
2002: 57). Aunque no es para muchos un filésofo principal de la historia,
Aristoteles lo considera el inventor de la dialéctica. Zendn se hace notable en
la historia por la fidelidad a la obra de su maestro y por la ingeniosa variedad
de herramientas que usa para convencer al pueblo heleno de su doctrina.

Artifice de elocuentes paradojas, las aporias de Zen6n niegan el movimiento,
la pluralidad del ser como estructura de lo real, asi como el transcurrir del
tiempo. Intenta bajo elementos argumentativos, al mejor modo de los didactas
de nuestro tiempo, explicar que el ser es homogéneo, Unico, indivisible y
eterno. Aplicando este esquema de disertacion es al primer filésofo a quien
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se atribuye utilizar la demostracion denominada ad absurdum [reduccion al
absurdo], que parte de la hipdtesis contraria de lo que se considera verdadero
y muestra las incongruencias que se derivan de una consideracion de esto
como cierto, obligando al interlocutor a rechazar las premisas y a aceptar las
tesis opuestas, que eran las que se querian demostrar en un principio. Este
procedimiento lo lleva a cabo mediante sus aporias.

Finalmente, importa sefialar que mientras los poetas y Heraclito se aferran a
la conviccion de su proximidad con la expiracion de la vida y a su condicion
finita como potenciadora del sentido de la existencia, por su parte, Zenén
afirma que la grandeza de la filosofia consiste en el desprecio por la muerte.
Una breve exposicion de los fines de la educacion en la escuela Eleata se
encuentra en el siguiente cuadro.

Sinopsis

Fines de la educacion en la Escuela Eleata
El contexto educativo

Parménides es el mas representativo pensador de la Escuela de Elea, ella
es tal vez, la primera referencia historica de la Grecia antigua acerca de
una comunidad formal para desarrollar, promover y difundir una doctrina
especifica, en este caso, la de la verdad del ser inmutable, indivisible y eterno.
Se da cuenta de algunos discipulos de la Escuela, tal como Zenon, el mas
destacado y fiel de los seguidores de Parménides.

Aun sin la forma clésica de la organizacion educativa, los historiadores
consideran en Parménides una primera escuela de pensamiento como tal.

Acerca del conocimiento o el valor digno de alcanzar

* Existe un camino de la verdad unica que solo puede ser transitado por los
sabios que logran prescindir de los engafios de los sentidos.

e La realidad es inmutable. No existe el movimiento, ni mucho menos, el
cambio.
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 La verdad del conocimiento no admite movimientos, ni mutaciones.

* No existen las contradicciones, ni los juegos de contrariedades, todo esto es
solo un espejismo de los sentidos.

* De la aletheia como aquello que permanece en el recuerdo, a la aletheia
como verdad totalitaria.

Perspectiva de Humanidad

* El ser es y el no-ser no es. Niega la pluralidad del ser.
* Solo la vida intelectual es garante de la eudaimonia.

* El ser es uno, Unico, indivisible, eterno e inmutable.

* El hombre debe aprender a desconfiar de los sentidos y de la intuicion: la
lucha del hombre en Parménides, no es contra el destino y la incertidumbre
que plantean los tragicos, por el contrario, la lucha es contra el mundo de lo
sensible que habita dentro de si mismo, el hombre ya no es aquel deimoén
capaz de cosas asombrosas, sino un ser limitado por sus sentidos y envuelto
en el manto de su propia especulacion. jLa liberacion consiste en librarse de
lo subjetivo!

* El hombre se liberta de si mismo, de sus sentidos, contradicciones y del
devenir, mediante el conocimiento.

Ideal social

* En términos generales no subsiste un ideal social a la filosofia de Elea; mas
bien la concepcion de que la sociedad en general carece de la verdad porque
ha optado por el camino de la especulacion y los sentidos. En este sentido,
Parménides y Zendn se sienten responsables de transmitir esa verdad a los
ciudadanos griegos que quieran salir de la ignorancia y alcanzar la sabiduria.
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Fines de la Educacion en la Escuela de Elea

La tarea de la formacion del pensamiento consiste en descubrir la inica verdad
y el fundamento originario de todas las cosas. Entonces, el fin de la educacion
del intelecto es encontrar la verdad imperecedera, inamovible, homogénea,
eterna y totalitaria. Asi mismo, el propdsito de la verdad es alcanzar la justicia
por medio de la investigacion logica, pues segun ¢él, la diké mantiene al Ser
fijo dentro de sus limites y sin la posibilidad alguna de su disolucion. De
tal modo que, la justicia es la que libra a los hombres del devenir y de todo
perecer manteniendo al ser inmdvil en si mismo, lo cual seria su mas sublime
realizacidn, a esto se refiere cuando expresa la ‘aspiracion del ser a la justicia’.
En este fin también aparece la idea de libertad; Parménides concibe que el
hombre debe liberarse de toda subjetividad de los sentidos, contradicciones,
cambios y del propio destino, mediante el conocimiento logico de la razon.

Tanto los discipulos, como el maestro, se comprometen en la Escuela Eleatica
con la busqueda, perfeccionamiento y defensa de una teoria filosofica
coincidente cuya finalidad consisten en encontrar la verdad por medio de la
razon y evitar la opinioén especulativa que proviene de los sentidos.

Una vez el maestro Parménides descubre la verdad se compromete ante la
diosa a guardarla, cuidarla y ante todo, transmitirla a quienes no la tienen.

Medios para la consecucion de los fines
* Prescindir de los sentidos, por considerarlos ‘engafosos’.
* Solo usar la razon mediante el pensamiento 16gico.

* Seguir el método de la verdad planteado por Parménides en su poema, el
cual es un método deductivo, segin Popper; para Gigon, es un método de
pensamiento y de demostracion.

* La separacion de los contrarios para luego excluir uno de ellos. Mas adelante
veremos esta misma logica en la racionalidad cartesiana.

 Las aporias y analogias, la retdrica, la elocuencia y la dialéctica (como
técnica de la conversacion) para convencer a los griegos de que no existe el
movimiento, ni el devenir.

91



Bibiana Vélez Medina

» Técnica ad absurdum (reduccion al absurdo), que parte de la hipotesis
contraria de lo que se considera verdadero y muestra las incongruencias que se
derivan de una consideracion de esto como cierto, obligando al interlocutor a
rechazar las premisas y a aceptar las tesis opuestas, que eran las que se querian
demostrar en un principio. Este procedimiento lo lleva a cabo mediante sus
aporias.

2.2.4 Algunas reflexiones

No podriamos obviar algunas observaciones que surgen al hacer un analisis
comparativo entre los fines de la educacion del periodo de los poetas
premetafisicos, con respecto a la Escuela Eleatica:

a) Aunque no es posible hablar en esta época de una educacion formal y
tradicional tal como la conocemos a partir de la Paideia, si es posible
deducir las finalidades del acto educativo, entendido como acto de
comunicacioén para convencer y movilizar a los oyentes. El escenario
que prima en este periodo es la ciudad misma a partir de los lugares de
encuentro para la conversacion: los caminos, el agora, los gimnasios, los
bafios publicos y el teatro, serian los espacios comunes para el dialogo y
la reflexion.

b) Antes de Socrates, Platon y Aristoteles, los griegos de los siglos V a IV
a.C viven un apogeo intelectual caracterizado, no solo por la diversidad
de dioses, sino ante todo, por la pluralidad de discursos. No es un
periodo en el cual se pueda hablar de una teoria dominante, mas bien,
de la democratizacion de apuestas por la comprension del mundo y los
fenémenos. De un lado, Heréclito y los poetas promulgando el devenir, la
vulnerabilidad, la contingencia y la inminente finitud del hombre con sus
contrariedades; de otro lado, los ‘cazadores de esencias’, entre los cuales
encontramos con especial atencion, Parménides y Zenon asegurando que
no existe el movimiento, ni el cambio, ni las contradicciones, y que, la
Unica via del conocimiento y la verdad es el camino de la razon.

c) Elacento en el orden y la importancia del discurso surte una modificacion
notoria en la medida en que se van legitimando ciertos intereses colectivos.
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En el periodo homérico, sin lugar a dudas, la prioridad se centra en el ideal
social para hacer del ciudadano un guerrero en principio y posteriormente
un sujeto politico con total consagracion a la polis. Para los poetas
y para Heraclito la fuerza del discurso descansa en la perspectiva de
humanidad para entender la fragilidad de la vida y las contradicciones
del ser y el devenir. Finalmente, para los eleatas, el foco principal esta
en el conocimiento de la verdad, como certeza totalitaria e inamovible,
que ademads, menosprecia los sentidos y la vulnerabilidad humana por
considerarlos fuentes de error y de ilusion.

En la misma medida en que cambia la prioridad de las reflexiones, también
aparecen modificaciones sustanciales en al menos tres conceptos centrales
de la busqueda del hombre griego: areté, sophia y aletheia. Al respecto
observamos un transito radical desde interpretaciones mas sociales y
politicas en el periodo homérico; hacia ideales primordialmente éticos en
el periodo de los poetas, que ademds se fundan en una duda permanente
sobre el poder y la confianza en la razon; y finalmente, con Parménides
y Zenon, estos conceptos terminan ligados a la racionalidad, la fijeza, el
absolutismo y la desconfianza en torno a la intuicién y los sentidos.

Con respecto al valor y al sentido de la muerte también notamos cambios
sustanciales en el modo de enfrentar el destino inevitable de todos los
mortales. Mientras en el periodo homérico la vida es siibitamente breve
y eso hace que se valore con especial arraigo, aunque eso no impide que
aun la propia existencia se entregue por la custodia de los ideales sociales
y la defensa del Estado en el campo de batalla; en este periodo arcaico
existe una conciencia permanente sobre nuestra condicion de finitud.
De igual manera, este sentido aparece presente en todas las obras de los
tragicos y en Heraclito, quienes ven en la proximidad de la muerte, no
solo el sufrimiento y la vulnerabilidad de los hombres, sino ademas su
posibilidad de valorar a fondo la existencia para hacerse mejores y mas
virtuosos mientras se vive. Finalmente, los eleatas, terminan afirmando
que el ser no es finito, sino eterno e inmutable, y que, contrario a los
poetas, la finalidad de la filosofia consiste en el desprecio por la muerte,
con lo cual se sientan las bases para que nuestra tradicién académica dé
la espalda, cuando ademés menosprecie, hablar sobre nuestra condicion
ineludible.
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Asimismo, es importante mencionar los cambios presentados con relacion
al lugar social del ciudadano en la polis. Pasamos en el tiempo homérico
de la consagracion hasta de la propia vida para lograr la unificacion social
de la polis en pleno proceso de constitucion, al ideal del hombre Aypsipolis
como un ser mas sublime que integra su ser en la medida del nosotros
hasta perder el principio de individuacion. Finalmente, con Parménides y
Zenon se da inicio a la biisqueda individual y un tanto egocéntrica sobre la
verdad, en la cual solo una élite estaria destinada al conocimiento.

Referente a los fines de la educacion son relevantes las siguientes
modificaciones:

Observamos en el periodo homérico que los fines de la educacion son
coherentes con el proyecto social y politico de la Grecia arcaica en plena
configuracidon y expansion, por tanto, las finalidades aparecen ligadas a la
necesidad de formar guerreros al servicio y total consagracion a la patria.
En este mismo sentido, las connotaciones de areté y techné, también
atienden a las necesidades expresas del Estado, las cuales estarian mas
relacionadas con la linea de la ética, para el primer caso, y con el campo
de las artes, en el segundo. Todos los fines de la educacion en este periodo
son determinados exclusivamente por la organizaciéon de la patria griega.

Por su parte, los poetas consideran que el fin de la educacion es ayudar
a las personas a alcanzar la sophia, pero no entendida como sabiduria
exclusivamente racional, sino como aquella que desconfia incluso de la
razon, y mas bien, otorga virtudes a los hombres como seres contingentes
y vulnerables para librarlos de la desmesura (hybris) y ayudarlos a
conseguir el florecimiento de lo humano (eudaimonia). La obra tragica
no se conforma con el desarrollo intelectual de los ciudadanos, sino que
busca la propia transformacion del ser. En este mismo sentido, Heraclito
concibe que la grandeza de la existencia esta en investigarse a si mismo.
Para el filosofo de Efeso todas las cosas devienen, y en si, son todas ellas
lo uno y lo mismo, por tanto, la mision del sabio consiste en interpretarlas
mediante la comprension del cosmos que habita dentro de si. Para estos
presocraticos y premetafisicos, no existe armonia sino solo a partir de la
contradiccion y el conflicto.

Finalmente, Parménides y Zendn abren paso al tipo de academia
metafisica cuyo objetivo primordial es descubrir la Uinica verdad y el
fundamento originario de todas las cosas. El fin de la educacién empieza
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a ser exclusivamente racional, como Unica fuente para adquirir la verdad
imperecedera, eterna e inamovible. La ldgica se convierte en la tnica
fuente y proposito del hombre sabio, quien debe encontrar la justicia que
lo libra del devenir y las contradicciones. En adelante, la educacion y
la academia desprecian la subjetividad de los sentidos, la intuicion y los
azares del destino.

h) Sin lugar a dudas, los medios se adecuan a los fines, por tal razén
encontramos también significativos cambios en los medios e
instrumentos utilizados segun la finalidad perseguida:

Ademas de los medios referidos las técnicas severas, rigurosas e incluso
austeras para la formacion del caracter heroico del soldado, es interesante
anotar que la transmision de saberes en la antigua Esparta se limita con gran
éxito a un tipo de lenguaje lacénico con la capacidad contundente de forjar la
inteligencia del guerrero.

Dado que los poetas y Heraclito hablan de lo comun y cotidiano, es decir, de lo
vulnerable y lo contingente como asuntos que no son extraiios a los hombres,
sino mas bien inherentes a la naturaleza de la vida, no necesitan la retdrica
o los tratados cargados de explicaciones que pretendan ser convincentes
sobre lo contrario. Saben que la eficacia de los medios utilizados depende
de su capacidad para producir la transformacién de los hombres, el ritual
iniciatico, la fuerza de la palabra que tiene el poder para generar multiples
interpretaciones segun cada uno va acercandose a la comprension de sus
propias contrariedades. Los medios no evaden el sufrimiento, al contrario,
hacen uso de esta condicion para ayudar a alcanzar la eudaimonia. Acuden los
poetas y Heraclito a un estilo literario sencillo y comprensible que no por ello
deja de ser profundo: frases cortas, aforismos y cantos ciclicos del coro seran
suficientes para despertar y conmover la pasion y el intelecto.

Es curioso observar que en la medida en que los contenidos se vuelven mas
ajenos a la vida real y cotidiana se vuelve necesario hacer mayor uso del
lenguaje, la explicacidn, el argumento extenso, las aporias, la elocuencia y la
dialéctica reduccionista para lograr convencer que los sentidos son engafiosos,
que no existe el devenir ni las contrariedades, que solo la razon lleva a la
sabiduriay que la verdad es eterna, inmutable y totalitaria. Asi mismo, empieza
a surgir el método que desconoce lo subjetivo como medio Unico y valido para
alcanzar el conocimiento de las cosas.
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3. Fines de la educacion en la Primera Metafisica: De la
verdad Socratica a la revelacion divina

3.1. Lainstauracion de la episteme: Socrates, Platon y Aristoteles

3.1.1 El nacimiento de la Paideia

Todo pueblo que alcanza un cierto grado de desarrollo, se
halla naturalmente inclinado a practicar la educacion.

(Jaeger, 2001: 3)

Alreferirnosala Greciaclasicaaparecen un sinnumero de episodios y momentos
cruciales para la construccion de la cultura educativa y la institucionalizacion
del mundo académico que, aun hasta nuestros dias, sus manifestaciones nos
recuerdan que los griegos han tenido un poder inimaginable en los modos
de configuracion actual de nuestro sistema pedagogico. Observaremos a
continuacion que, aunque el mundo occidental antiguo abarca los desarrollos
de una sociedad que incluso desde siglo X a.C. ya demostraba una complejidad
y madurez sorprendente para el primitivismo, es solo hasta la era platonica
que se consolida un proceso de educacion claramente delimitado, explicito
socialmente y formalizado segin el proyecto politico de la polis. Hemos
presentado hasta ahora la manera en la cual desde el siglo X y hasta el siglo V
a.C. ocurre un transito lento de una cultura de nobles guerreros a una cultura
de intelectuales y escribas: de la formacion del espiritu guerrero, con la fuerza,
la disciplina, la destreza y el caracter necesarios para la milicia, tal como lo
muestra Homero (s. VIII a.C.) en la lliada o la Odisea, a la formacién de la
razén y las virtudes de una vida mas sosegada y urbana que surge gracias a la
escritura. La Grecia metafisica de los siglos V y IV a.C es la que demuestra
aquel florecimiento de la antigiiedad, en el cual surge la Paideia (Paideia).
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En su libro: Historia de la Educacion en la Antigiiedad, Henry-Irenee Marrou
considera ldgico y consecuente con la evolucion normal de las culturas, que
el sistema educativo griego no se muestre como un aspecto evidente desde
sus origenes, sino mas bien como un desarrollo posterior, incluso tardio a la
fundacion de su organizacion social, pues la educacion la concibe como una
“técnica colectiva mediante la cual una sociedad inicia a su generacion joven
en los valores que caracterizan la vida de su civilizacion” (Marrou, 2004:
9), por tanto, esta seria un fenomeno secundario y subordinado respecto de
la conformacion de la sociedad, y que ademas, suele estructurarse como un
resumen y condensacion de las cosas que se consideran importantes para la
perpetuacion de la colectividad. Por tanto, la educacion clasica alcanza su
forma tan solo hasta llegar al auge de la Epoca de Pericles: “sera preciso
aguardar la era helenistica para encontrarla [a la educacion] en plena posesion
de sus cuadros, de sus programas y de su método” (Marrou, 2004: 10). Sin
embargo, una vez instaurada su forma, ha gozado de la perpetuidad y la
expansion en todos los territorios a lo largo de la civilizacion occidental.

La expresion que reune el espiritu de la formacion en la Grecia clasica y
metafisica es, sin duda, la Paideia (Paideia). Tal como lo explica Werner
Jaeger, el término es una nocion irreductible, imposible de encerrar en una
formula abstracta o en un significado Unico; no obstante, surgen expresiones
de lamodernidad como civilizacion, cultura, tradicion, literatura o educacion,
que se asemejan a su amplia interpretacion (Jaeger, 2001: 2). En este orden
de ideas, los antiguos creian que, tanto la educacion, como la cultura, no
constituian un arte formal o una teoria abstracta que estuviese aislada o que
fuera ajena a la estructura histérica y social concreta en la cual se representaba
la vida espiritual de la nacion. Por el contrario, toda la implicacion de la
Paideia tomaba cuerpo, segun los griegos, en la literatura, que no es otra cosa
que la expresion real de una cultura superior.

La historia de la Grecia clasica aparece ligada de forma inseparable a la
configuracion de la paideia, ya que los griegos crearon su forma educativa
como una expresion directa de la voluntad altisima de esculpir el destino
del Estado. Aunque en el tiempo presocratico dicha voluntad no fue
vinculada a un proyecto formalizado de academia, en la medida en que se
fueron perfeccionando los ideales de la civilizacidon helénica, también se
fue inscribiendo la finalidad consciente en que se asent6 la educacion: la
formacion de un hombre digno y colmado de virtudes necesarias para sostener
los intereses de la polis.
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Para el hombre griego, el sentido de la educacion representa el valor de todo
el esfuerzo humano, la justificacion maxima de la vida en comunidad y la
excelencia de la individualidad del ser. En este sentido, tal como venimos
mencionando, la educacién es la apuesta por alcanzar la excelencia humana
(areté), la cual comprende el conjunto de virtudes del caracter y del intelecto
a las que todo individuo procura llegar. El sofista Hipias de Elide (mitad del
siglo V a.C), contemporaneo de Socrates, afirma que el fin de la ensefianza
era lograr la areté, pero ya entendida desde un enfoque mas racional para este
momento de la historia griega, como la habilidad para pensar, para hablar y
para obrar con éxito en todas las circunstancias de la vida social y politica de
la ciudad. De igual manera, Isocrates, considera que el eje de la Paideia es la
adquisicion de la areté para convertir al joven griego en un ciudadano de bien.

En la medida en que se afianza la filosofia clasica, encontramos en Grecia
una mayor evolucion del concepto de areté. Para la paideia, la excelencia
consistia en el cultivo de tres virtudes especificas: andreia (valentia), sofrosine
(moderacién o equilibrio) y dicaiosine (justicia): estas virtudes se concebian
como el ideal de ciudadano relevante, ttil y noble. Platon agregd una cuarta
virtud, la prudencia, con lo que dio lugar a las llamadas virtudes cardinales: la
prudencia, la fortaleza y la templanza se corresponderian con las tres partes del
alma, y la armonia entre ellas engendraria la justicia (Platon, La Republica).
Sin embargo, para los presocraticos, la formacion de la areté no era un asunto
ni de ciencia, ni de filosofia, mucho menos de métodos logicos, sino mas
bien un asunto intrinseco a la vida cotidiana de la polis, una necesidad para la
constitucion de la nacidn griega; por tanto, las virtudes a que hace referencia
la areté en el Atica Arcaica corresponden a una formacion mas social y no
tanto individual.

A partir del surgimiento de la paideia se delega a un ejercicio formal la
educacion de los elementos necesarios para que el individuo se convierta en
una persona apta para ejercer los deberes civicos. Segln los historiadores, el
primero en configurar la Paideia como un humanismo civico integral fue el
orador y pedagogo griego Isdcrates. En el concepto de Paideia se articula
la formacion de las habilidades para la gimnasia, la gramatica, la retorica,
la poesia, las matematicas y la filosofia, que se suponia, debian dotar al
individuo del conocimiento necesario, asi como del cuidado sobre si mismo y
sobre sus expresiones. Teniendo en cuenta lo anterior, la Paideia implica, por
tanto, la construccion del hombre civil que vive y opera con los parametros
de la sociedad humana, que lo diferencian de cualquier tipo de barbarie. El
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propésito de la Paideia estaba ligado al perfeccionamiento de la lengua para
alcanzar la elocuencia y la expresion oral cuidadosamente elaborada, de esta
manera, el ciudadano griego respondia a la obligacion de presentarse como un
individuo refinado en el agora donde las habilidades persuasivas resultaban
cruciales. Por su parte, el aprendizaje de las ciencias puras y los estudios
sobre la naturaleza requerian del discipulo una disposicion de &nimo objetiva
mediante el desprendimiento de la intuicion de los sentidos, que como
vimos desde Parménides, se consideraban relativos a los asuntos mundanos
que carecen de verdad. Asi mismo, las proezas gimndasticas confirmaban el
dominio de siy el caracter viril —también garantizado por el comportamiento
en combate — que completaban el perfil aristocratico anhelado como virtud.

La Paideia cobratal importancia, que aparece incluso desde Socrates el término
despectivo apaideusia entendido como la falta o carencia de educacion. Segun
Nussbaum (2004), aquel término hace referencia a la ausencia de algin tipo
de conciencia social e interpersonal. En algunas ocasiones la palabra puede
sustituirse por otras que signifiquen ‘simpleza’ o ‘ingenuidad’; no obstante,
también se emplea para designar al ser ‘grosero’ o ‘tosco’, con lo cual se
explicita una negacion mas radical de la virtud. Para Tucidides, la apaideusia
es la causa de la reflexion precipitada sin una cuidadosa deliberacion moral
e intelectual. Segtin Platon, el mismo concepto se relaciona con deficiencias
del caracter moral y, en especial, con la presencia de apetitos no controlados
ante la falta del poder educativo para regular la conducta; también el filosofo
lo usa para designar a quienes manifiestan desacuerdos con sus teorias. Asi
pues, ser apaideustos se relaciona con la mezcla de soberbia y confusion, pero
ademas, con inmadurez personal, groseria, esclavitud y con la falta de un fino
sentido de las cosas importantes para la comunidad (Nussbaum, 2004: 329).
Para Socrates, el apaideutos puede ser una persona inteligente, pero que no
posee las habilidades del hombre libre, ni sabe dar un discurso con la armonia
precisa, ni describir o cantar tal como lo hacen los hombres que ‘viven bien’.

Ademas, tanto en Socrates como en Aristoteles, la apaideusia es un término
que se usa paradesignar al adversario. La tesis aristotélica afirma que el término
significa ‘falta de educacion por la experiencia’ o ‘deficiente aculturacion’.
Para nuestro estudio resulta relevante el hecho de que se atribuya al oponente
este defecto y con ello, no se dice que sea ignorante, sino que es una persona
que no sabe o no quiere hacer las cosas como ‘el resto de nosotros’. De ahi
que la educacion, incluso desde sus origenes, parte de suponer la necesidad
de aculturar del mismo modo a todos los integrantes de una comunidad, con
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la intencion de generar lo que Burnyeat, citado por Nussbaum, denomina
‘habituacion intelectual’.

En esta misma via, dado que en la metafisica no se admiten las contrariedades,
ni la pluralidad de ideas, Aristoteles propone la forma de tratar con el escéptico
y el oponente de un modo similar a la practica de Zenon de Elea: si el oponente
no habla, entonces no es uno de nosotros y no tendremos que preocuparnos
de ¢él. Si por el contrario, habla, entonces debemos exhortarlo a que examine
mejor su habilidad lingtistica y aquello en lo que fundamenta sus palabras,
“asi le daremos la paideia que le falta, una especie de iniciacion en nuestro
modo de hacer las cosas ” (Nussbaum, 2004: 330). De igual manera, continta
refiriendo Aristoteles que sobre esta incorporacion de los individuos a la
Paideia, es tan valida la persuasion en un principio, como también el uso de
la violencia en los casos mas dificiles:

A veces no nos escuchara. “Algunos necesitan ser persuadidos, con otros
sera necesaria la violencia”, comenta con severidad Aristdteles en el capitulo
siguiente (Aristoteles 1000a17-18). En el nivel de los primeros principios, la
filosofia [y la educacion] parece cosa de traer al redil a la persona aislada, de
disipar las ilusiones que causan la quiebra de la comunicacion. En ocasiones,
esto puede hacerse suavemente; otras veces se precisa la violencia; por
ultimo, existen casos en que la tarea resulta imposible. (Aristoteles, citado
por Nussbaum, 2004: 330)

Por otra parte, la instauracion de la Paideia al modo platonico requeria que
los ciudadanos griegos superaran la tradicion poética y oral para alcanzar un
tipo de formacion mas erudita que demandaba un lenguaje mas abstracto y
elaborado que el utilizado en el tiempo de los poetas. En este sentido, el paso
de la oralidad a la escritura constituyd un elemento esencial para la educacion
del nuevo hombre intelectual.

Para Havelock (1999) el tipo de Paideia pretendido por Platon no podria
llevarse a cabo en una sociedad de predominancia oral y que atn legitimaba
el poder de la reflexion de los versos de los poetas. Era necesario entonces,
promover el uso de la escritura alfabética como un medio por excelencia para
alcanzar los nuevos ideales intelectuales de la Grecia Clasica. No obstante,
la difusion de la escritura como mecanismo en prosa para la fijacion de las
ideas solo fue sustituyendo progresivamente el empleo de la oralidad y los
versos, pues no era facil acabar con la tradicion que durante tanto tiempo fue
el mecanismo para la comunicacion y la formacion del ciudadano griego, ya
que, como lo advierte Havelock, en un principio la escritura se utilizo6 tan solo
para transcribir de la manera mas fiel y exacta la propia tradicion oral.
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Pero, lo que en principio fue un instrumento para conservar los versos, a partir
de la filosofia platdnica se convertiria en una herramienta sin precedentes
para el cambio de la mentalidad en la cultura de Occidente. El discurso escrito
adoptd una sintaxis capaz de expresar relaciones estaticas e intemporales
entre los distintos elementos a los que se referia, lo cual era algo inusual
para la expresion del movimiento normal en la tradicion oral. Asi mismo, el
uso copulativo del verbo ser, mediante expresiones deterministas como «esto
es... esto no esy», fortaleci6 la idea de un mundo invariante y apalancé la
eliminacion progresiva de la conciencia del devenir.

Poco a poco, la potencia del verso para despertar multiples reflexiones, pero
que obligaba a la memorizacion, empezo a ser reemplazada por la prosa
escrita que ya no requerian el recuerdo, pero que si avanzaba en la descripcion
categorica y universalista de todos los fenomenos. Al eliminar la necesidad
de recurrir a la memoria para las disertaciones, la escritura hizo posible la
aparicion de otras practicas educativas como la reflexioén sobre lo dicho hasta
llevar al oponente a decir y pensar lo que el maestro creia como verdad,
una técnica ampliamente utilizada por Socrates y que consistia en pedir al
interlocutor que repitiera lo que acababa de decir empleando otras palabras,
es decir, que explicara lo que habia dicho. El objetivo de este procedimiento
(una forma inicial de la dialéctica), era contribuir a la ruptura del uso de la
rima y a desactivar el encantamiento de los versos de los poetas.

Tanto Socrates como Platon sabian que el tipo de academia que necesitaban
instaurar requeria en principio la abolicion del pensamiento de los poetas
sobre el devenir, la vulnerabilidad, la contingencia y la contradiccion. Por
tanto, el uso de la explicacion para pedir la argumentacion detallada sobre lo
dicho hasta lograr la exclusion de categorias contradictorias y la reafirmacion
de lo que el maestro quiere escuchar, constituye el intento deliberado por
desestimar el conflicto hasta eliminar la obra de los tragicos. Si bien la
argumentacion hubiera podido ser utilizada para la comprension del mundo
contingente, en el caso de la Grecia clasica su uso condujo irremediablemente
a la fijacion de ideas inmutables y a la eliminacion de toda contradiccion
mediante la explicacion de lo que es y la desestimacion de lo que o es.

Pero, de modo adicional a la paulatina deslegitimacion de los discursos
presocraticos y premetafisicos, el uso de la escritura como herramienta
fundamental en la nueva Paideia gener6 una desvinculacion irreparable entre
la pasion y la razon, la emocion y el intelecto: la explicacion erudita exigia
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una prosa refinada, seria y rigurosa apartada del mundo apasionado de las
imagenes, el ritmo y los aforismos que el espectaculo ditirambico generaba
en el publico griego hasta llevarlo al encantamiento. Socrates y Platon exigen
al alma que coincida consigo misma evitando todo tipo de dicotomias, en este
sentido promueven el recogimiento reflexivo en el cual, es necesario aislar
el intelecto de todo tipo de espectaculos teatrales o festividades dionisiacas
para que se sustraiga de cualquier catarsis colectiva y se concentre en la
racionalidad egocéntrica. De ahi que la reflexidon y el pensamiento abstracto
requieran de cierto grado de ‘aburrimiento’, de cierta apatia sobre lo
apasionante, lo fascinante o lo arrebatador. Esta es la Paideia creada por los
socraticos y que logroé su perpetuacion mas alla del imperio helenistico.

Para Marrou (2004) con el surgimiento de la Paideia la educacion va perdiendo
su condicion natural y social caracterizada por una atmoésfera de relaciones
mas o menos apasionadas entre un adulto y un adolescente, hasta derivar
en un proceso formal bajo un dmbito escolar que procura la educacion de
escribas. Afirma Aristoteles que el estudio de las primeras letras desempena
un papel de primera importancia en la educacion, pues ademas de su utilidad
en el plano profesional, familiar y politico, también es el instrumento por
medio del cual es posible acceder a un sinnumero de otros conocimientos.

Importa agregar que durante el surgimiento de la Paideia no solo se dio
prioridad a la escritura, sino que ademas el pensamiento aritmético alcanzo
una fuerza inusitada al ser considerado por Platon como “el entrenamiento
mental mas adecuado para el ejercicio de esta nueva forma de hablar y de
pensar” (Fernandez, 2010: 165). La matematica es para Platon la suprema
gimnasia espiritual requerida por el intelecto inédito que debia formarse en
la Paideia. Al igual que la dialéctica, la formacion en las técnicas del calculo
también constituyen un acto de emancipacion del pensamiento poético, pues
en lamedida en que la mente busca las relaciones intemporales de equivalencia
entre una serie de objetos abstractos (los nimeros), evitara ocuparse en la tarea
de recordar o repetir los versos que hablan sobre lo contingente. La aritmética
seria entonces, la forma expedita de referirse a lo que es y el instrumento mas
adecuado para expresar las relaciones inmutables entre las cosas que son: “El
modo de hablar matemdtico sera en adelante el modo cientifico de hablar,
mientras que la poesia ira perdiendo rapida e inexorablemente todo caracter
epistemologico” (Fernandez, 2010: 166).
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Por su parte, Alain Badiou afirma en este mismo sentido que “el nucleo del
viraje platonico es la interpretacion del ser como Idea, es decir, la rescision
del poema en provecho del matema” (Badiou, 1990: 32). Esto se refleja en
una estructura de pensamiento logico que desplaza de modo sistematico
la relevancia del verso, para situar, en su lugar, la sintaxis del nimero y la
preponderancia de la aritmética como unicas formas validas para expresar las
certezas y para ponderar las relacion entre las cosas y los fendmenos.

Hasta aqui hemos anticipado algunas de las finalidades y los medios a partir del
nacimiento de la Paideia en la Grecia metafisica. A continuacion revisaremos
los aportes que a nuestro objetivo realizan Socrates, Platon y Aristoteles.

3.1.2 Socrates y el cuidado racional del alma

Es indudable el legado imperecedero que ha dejado Socrates en la historia de
la humanidad. Mas alla de su modo de vida fue la forma de su muerte la que
lo convirti6 en simbolo de la filosofia en Occidente. Asi lo afirma Jaeger: “a
formar esta imagen [la socratica] no contribuy6 tanto su vida ni su doctrina,
en la medida en que realmente profesaba alguna, como la muerte sufrida por
¢l en virtud de sus convicciones” (Jaeger, 2001: 389). De hecho, tal como lo
menciona Jaeger, la posteridad cristiana no solo le otorgd la corona de martir,
sino que ademas el propio Erasmo de Réterdam lo incluyo entre los santos
de la época de la Reforma. Pero ademas, luego de la Edad Media, Socrates
se convierte en “guia de toda la Ilustracion y la filosofia moderna” (Jaeger,
2001: 389) en tanto se le confiere el simbolo de la libertad de pensamiento sin
sujecion a ninguna norma moral, sino tan solo a sus propios ideales:

Socrates se convierte en [...] el apostol de la libertad moral, sustraido a
todo dogma y a toda tradicion, sin mas gobierno que el de su propia
persona y obediente solo a los dictados de la voz interior de su conciencia;
es el evangelista de la nueva religion terrenal y de un concepto de la
bienaventuranza asequible en esta vida por obra de la fuerza interior del
hombre y no basada en la gracia, sino en la tendencia incesante hacia el
perfeccionamiento de nuestro propio ser. (Jacger, 2001: 389)

Sin embargo, pese a su grandeza, no es posible interpretarlo sino a través de
las obras en que sus discipulos lo citan e intentan, a fuerza de la conmocion
que produjo su muerte, revivir su obra como forma de resistencia contra las
fuerzas que habian intentado destruirlo. Precisamente, Platon afirma que su
muerte no significaria el silencio de sus cuestionamientos, por el contrario,
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sus seguidores continuarian la accion iniciada por Socrates, preguntando
y exhortando sin dejar al pueblo griego un instante de reposo. A partir de
entonces surge el llamado movimiento socratico que se esfuerza en perpetuar
la peculiaridad del hombre a quien la justicia terrenal habia intentado eliminar.
Fue asi como la doctrina circunscrita a las discusiones de un pequefio circulo
de discipulos se difunde de modo inimaginado y logra convertirse en el eje
central de todo el pensamiento, la cultura, la ciencia y la literatura occidental,
alcanzando la categoria de discurso dominante en una Grecia que hasta
entonces habia sido centro de la pluralidad.

La insistente exaltacion que en adelante hacen sus discipulos acerca de la
grandeza de su personalidad, termina generando un cambio sustancial en el
concepto de arete, el cual se convierte en una identificacion coincidente y
consagrada al modo de ser de su persona, es decir, un areté socratico. La
virtud pasa de ser aquella consagracion y entrega hasta de la propia de vida
por la defensa de la ciudad, segun la tradicion homérica, a interpretarse desde
el hombre martirizado que sacrifica su existencia por la defensa implacable de
sus razones; en Ultimas, se trata de un transito del valor fijado en el espectro
social hacia el individualismo heroico en defensa de los razonamientos.

Sabemos por Platon que su método preferido consistia en la confrontacion
por medio de preguntas y respuestas cuyo estilo no encajaba en ninguno de
los géneros literarios conocidos hasta entonces. Este método sirvid de pauta
para el desarrollo de los Didlogos platonicos y, en general para el tratamiento
imitativo de los escritos entre todos los socraticos. Sdcrates es considerado el
padre de la logica y de la filosofia de los conceptos, de las definiciones y de
los universales. Aristdteles afirma que la definicion de los conceptos es una
‘conquista’ de Socrates, y en esto mismo concuerda Jenofonte. Su busqueda
de aquella pauta moral fija que guia la conducta humana y de la esencia de ‘lo
bueno’, ‘lo justo’y ‘lo bello’ lo convierten en precursor de un tipo de filosofia
éticasobre labase de laconfianza en larazon. Ladialéctica socratica se convierte
en la antitesis de los métodos tradicionales desarrollados por los sofistas, cuyas
ensefanzas recaen directamente sobre un tipo especifico de disciplina o arte.
Por el contrario, aunque Socrates rechaza cualquier interés por dedicarse a la
ensefanza o a la ‘educacion de los hombres’, sus conversaciones a modo de
exhortacion y de cuestionamiento despiertan un interés excepcional entre los
atenienses. Es un verdadero maestro de la persuasion y de la conviccion por
medio de la palabra: “nadie que se haya acercado a él puede sustraerse ya a la
fuerza de atraccion de su espiritu” (Jaeger, 2001: 413).
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Platon explica el método socratico en dos formulas elementales: la exhortacion
(protreptikos) y la indagacion (elenchos). Ambas se desarrollan en forma
de preguntas y se yuxtaponen de manera permanente en las conversaciones
sostenidas con sus discipulos, por lo cual se deduce que ambas no son mas
que dos fases distintas del mismo proceso formativo utilizado por el filésofo.
Como ejemplo de su forma de pensar y proceder podemos citar el siguiente
pasaje tomado de la Apologia de Socrates:

Jamas, mientras viva, dejaré de filosofar, de exhortaros a vosotros y de
instruir a todo el que encuentre, diciéndole seguin mi modo habitual:
Querido amigo, eres un ateniense, un ciudadano de la mayor y mas famosa
ciudad del mundo por su sabiduria y su poder, y ;no te avergiienzas de velar
por tu fortuna y por tu constante incremento, por tu prestigio y tu honor,
sin que en cambio te preocupes para nada por conocer el bien y la verdad
ni de hacer que tu alma sea lo mejor posible? Y si alguno de vosotros lo
pone en duda y sostiene que si se preocupa de eso, no le dejaré en paz ni
seguiré tranquilamente mi camino, sino que le interrogaré, le examinaré y
le refutaré, y si me parece que no tiene areté alguna, sino que simplemente
la aparenta, le increparé diciéndole que siente el menor de los respetos por
lo mas respetable y el respeto mas alto por lo que menos respeto merece. Y
esto lo haré con los jovenes y los viejos, con todos los que encuentre, con
los de fuera y los de dentro; pero sobre todo con los hombres de esta ciudad,
puesto que son por su origen los mas cercanos a mi. Pues sabed que asi me
lo ha ordenado Dios, y creo que en nuestra ciudad no ha habido hasta ahora
ningtn bien mayor para vosotros que este servicio que yo rindo a Dios. Pues
todos mis manejos se reducen a moverme por ahi, persuadiendo a jovenes
y viejos de que no se preocupen tanto ni en primer término por su cuerpo y
por su fortuna como por la perfeccion de su alma. (Platon, 1996, 29 D ss.)

Para lograr el efecto exhortativo que se propone la dialéctica socratica, las
preguntas inician de un modo refutador e inquisitivo que prepara el terreno
para lograr el debilitamiento de los argumentos contrarios. De esta manera,
Sécrates remueve la conciencia de sus interlocutores hasta llevarlos a la total
conviccion de que lo que dicen es en realidad la muestra de un profundo
desconocimiento e ignorancia, y que, por tanto, la persona a quien se interroga
en verdad no sabe nada de lo que cree saber. Al respecto, afirma Serna (2007)
que el didlogo socratico no puede ser entendido como una conversacion
reciproca, sino mas bien como un combate caballeresco en el cual Sdcrates,
aunque no arriesga nunca una opinion, si posee las armas para generar un
dialogo en completa asimetria:

Lejos de ver el didlogo como una co-enunicaciéon, como una construccion
colectiva, Socrates lo asume como un torneo dialéctico en el que, si bien
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surgen preguntas como /qué es la piedad?, ;qué es el valor?, ;qué es el
amor?, Ginicamente responden sus interlocutores, en contravia — dicho sea
metaforicamente — de las mas elementales reglas del combate caballeresco.
Como si dispusiera de armas hechas para matar a distancia, Sécrates no
arriesga una opinion, y sus querellas con los sofistas eran verdaderamente
asimétricas. (Serna, 2007: 88)

Amante de la medicina, mas que de los estudios cosmologicos tradicionales
de su época, Socrates encuentra en la naturaleza bioldgica del hombre la “base
firme para la comprension de la realidad”, por tanto, critica toda forma de
sabiduria antigua, a la vez que concibe el conocimiento de los poetas como
simple charlataneria o mitologia carente de verdad. Su método inductivo se
convierte en una técnica frugal para revelar la ciencia de la naturaleza exacta
y evitar asi, el compendio de saberes inexactos que, segun él, hacian parte de
la cultura griega. De las técnicas de la medicina, Socrates se apoya para el
desarrollo de los nuevos métodos de la filosofia.

En términos generales su ideal filosofico descansa sobre el llamamiento al
cuidado del alma como la mision suprema de los hombres. El cuidado al
que se refiere, segun Jaeger (2001) esta en relacion directa con el cultivo del
conocimiento racional para abrazar el valor y la verdad. Esta concepcion es
el primer esbozo de la posterior disyuncion cartesiana, en la cual, aparecen
claramente separados el cuerpo del alma:

Socrates caracteriza mas concretamente el cuidado del alma como el cuidado
por el conocimiento del valor y de la verdad, fronesis y alétheia. El alma se
separa del cuerpo con la misma nitidez que de los bienes materiales. La
separacion entre el alma y el cuerpo traza directamente la jerarquia socratica
de los valores y una nueva teoria, claramente graduada, de los bienes, teoria
que coloca en el plano mas alto los bienes del alma, en segundo lugar los
bienes del cuerpo y en ltimo término los bienes materiales como fortuna y
poder. (Jaeger, 2001: 416 - 417)

Para Socrates entonces, el cuidado del alma es la finalidad mas importante en
la vida de los hombres. Sin embargo, notamos en ello no solo un contenido por
el cuidado ético de las virtudes internas, sino ante todo una exhortacion para
atender a los aspectos racionales del ser, en cuanto entiende el alma como un
‘espiritu pensante’ y como la ‘razéon moral’ que habita dentro de los hombres.
De ahi que la sophia convertida en episteme sea entendida por el socratismo
como la expresion racional consciente de la estructura fundamental interna
del hombre griego, tal y como podemos seguirla a través de los siglos en los
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supremos representantes de este género. Por tanto, el papel de la filosofia y
con ello, de la educacion, consistiria en guiar a los hombres por el camino
hacia el nuevo y grande descubrimiento de la ciencia: el alma.

De este mismo modo, la similitud entre el alma y el elemento racional genera
también ciertos cambios sustanciales en la concepcion de areté entre los
griegos. Para Socrates la virtud se asocia con ‘lo bueno’ como un derrotero
universal producto de la razon, en el cual se reconoce lo verdaderamente util,
lo saludable y, por tanto, a la par, lo gozoso y lo venturoso, puesto que es
lo que lleva a que la naturaleza del hombre logre la realizacion de su ser.
Contrario a la vida llena de contradicciones irreconciliables que proclamaban
los poetas, para el fildsofo ateniense la areté tiene que ver con la formacion
del alma hasta que el ser alcance una ‘perfecta armonia’ con la naturaleza del
universo. A concordia atribuye el valor de la felicidad y ademas, concluye que
ella solo puede ser alcanzada mediante el ‘dominio completo’ sobre si mismo
a través de la indagacion sobre su propia alma. Aunque los poetas advertian
sobre la imposibilidad de alcanzar un control absoluto sobre el propio ser y
sus contingencias, la filosofia socratica prometia a los atenienses un nuevo
tipo de racionalidad capaz de conjurar devenir. El concepto de eudaimonia,
para Socrates, hacia una remision directa hacia el control del alma como un
bien genuino y peculiar, como una nueva fuerza de afirmacion certera contra
las crecientes amenazas que la naturaleza exterior y el destino hacian pesar
sobre la libertad de los hombres. En estas premisas residia la conviccion mas
importante de la Paideia socratica.

Nietzsche es sin duda uno de los grandes criticos de la racionalidad socratica,
a la que atribuye el fenecimiento de la tragedia en la antigiiedad. Tal como
expusimos en la Parte I, Nietzsche atribuye la cercania entre Euripides
y Socrates como la causante de la muerte de la obra tragica. Mientras
Socrates afirma que “todo tiene que ser consciente para ser bueno”, por su
parte Euripides desarrolla una obra teatral que introduce por primera vez la
estética consciente bajo la premisa que imita lo socratico: “todo tiene que ser
consciente para ser bello”. De esta manera, Euripides expulsa del drama todo
tipo de elementos ocultos que provocaban en el espectador la tension por lo
inesperado (Nietzsche, 1998). En torno al racionalismo socratico Nietzsche
afirma lo siguiente:

La sabiduria consiste en el saber y «no se sabe nada que no se pueda
expresar y de lo que no se pueda convencer a otro». es mas o menos la
norma de aquella extrafia actividad misionera de Socrates, la cual tuvo
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que congregar en torno a si una nube de negrisimo enojo, porque nadie era
capaz de atacar la norma misma volviéndola contra Socrates: pues para
esto se habria necesitado ademas aquello que de ningiin modo se poseia,
aquella superioridad socratica en el arte de la conversacion, en la dialéctica.
(Nietzsche, 1998: 119)

El socratismo desprecia el instinto y considera que el conocimiento de lo
verdadero descansa sobre la racionalidad que no solo se expresa, sino que
ademas, genera la conviccion en los otros. Entonces, afirma Nietzsche que,
por cuanto rechaza lo intuitivo y lo inconsciente, también menosprecia el arte
y la vida tal como es:

También aqui se hace manifiesto que Socrates pertenece en realidad a un
mundo al revés y puesto cabeza abajo. En todas las naturalezas productivas
lo inconsciente produce cabalmente un efecto creador y afirmativo, mientras
que la consciencia se comporta de un modo critico y disuasivo. En ¢él, el
instinto se convierte en un critico, la consciencia, en un creador. (Nietzsche,
1998: 120)

Siguiendo en esta linea, reconocemos en Socrates la manifestacion perfecta
del arte de la claridad apolinea el cual carece por completo de cualquier halo
de exceso dionisiaco: “él aparece cual un rayo de luz puro, transparente,
como precursor y heraldo de la ciencia, que asimismo debia nacer en Grecia”
(Nietzsche, 1998: 120). El es el padre del pensamiento logico que representa
con mayor audacia el caracter de la ciencia pura, es el aniquilador del arte
poético en que se expresan los matices oscuros e incomprensibles de la vida.

Contrario a la tragedia, la dialéctica socratica es de raiz optimista y positiva:
cree en la causa y el efecto, y por tanto, “en una relacion necesaria de culpa
y castigo, virtud y felicidad” (Nietzsche, 1998: 122); de tal manera que, la
dialéctica alcanza permanentemente su propdsito: “cada conclusion es una
fiesta de jubilo para ella, la claridad y la consciencia son el tnico aire en que
puede respirar” (Nietzsche, 1998: 122). En adelante, los héroes griegos que
antes se veian atrapados sin salida por el destino inconmensurable, ahora se
presentan como figuras que en alguna parte de su historia cometieron un ‘error
de célculo’ que los llevo a alguna desgracia temporal, pero que mediante las
artimafias de la inteligencia y el método racional lograran un final sofiado y
prometedor. La vida empieza a parecerse a una maquina que con la mezcla de
ingredientes adecuados arrojara para todos un final lleno de felicidad y virtud.
En estas frases se resumirian las tesis socraticas al respecto: “la virtud es el
saber: se peca Unicamente por ignorancia. El virtuoso es el feliz” (Socrates,
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citado por Nietzsche, 1989). En estas formas basicas del optimismo esta el
nacimiento de la metafisica en Occidente y, de paso, el origen de la muerte
de la tragedia. Si la virtud es el saber, entonces el nuevo héroe socratico es el
hombre del razonamiento logico y la habilidad dialéctica.

La episteme socratica en El Protagoras de Platon

Tal como lo presentamos en la Parte | de esta tesis, los poetas tragicos
advertian de manera permanente al publico ateniense sobre la exposicion de
la vida a toda forma de imprevistos, a los avatares de la fortuna en todas sus
connotaciones y a la fragilidad del progreso que Grecia estaba avizorando
a partir de las conquistas territoriales y culturales. Sin embargo, la filosofia
socratica, parecia convencida que el progreso podria borrar cualquier
contingencia incontrolada del destino, lo cual, se expresa justamente en la
antitesis entre la zyché [la fortuna] y la ciencia racional. Es asi como en el
Protagoras Socrates afirma que: “el verdadero progreso de la vida social se
verificara solo cuando se desarrolle una nueva fechné [seria la epistemologia]
que asimile la deliberacion practica a la numeracion, la ponderacion y la
medida” (Nussbaum, 2004: 136).

Si bien, Hipocrates habia considerado la techné como el arte ‘largo’ e
imposible de dominar, que no alcanza nunca su perfeccion, a partir de Socrates,
el empefio de la razon consistiria en obtener el maximo dominio sobre las
técnicas para controlar cualquier tipo de incertidumbre, surge entonces la
episteme, como aquella ciencia capaz de alcanzar la perfeccion de la razon. De
hecho, Sécrates considerd que uno de los problemas centrales de la vida era
la exposicion del ser humano a los avatares de la fortuna y por tanto, la nueva
ciencia del razonamiento deberia propiciar las herramientas necesarias para la
eliminaciéon de lo imprevisto. Estos problemas [los del devenir], solo podria
resolverlos un nuevo tipo de experto, aquel cuyo conocimiento del mundo
inteligible le permitiera superar toda clase de confusion de lo ordinario, hasta
lograr la precision y el control cientifico capaz de dominar sobre el infortunio.

Recordemos la version de Esquilo sobre los protohumanos en el Prometeo
encadenado: si bien, el poeta reconoce que estos seres vivian aislados,
silenciosos, desnudos y con una vida condenada a la total falta de estabilidad
y estructura, lo cual los hacia sujetos de continuo a la miseria del azar, y que,
por tanto la benevolencia de Prometeo fue otorgarles las technai para que no
fueran tan vulnerables a la tyché, el mismo Esquilo percibe que, los hombres
a pesar de haber alcanzado un cierto dominio sobre la contingencia, la fortuna
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nunca fue vencida y la vida humana nunca logré del todo la seguridad y la
prediccion. En efecto, la fechné no pretendia ser la instrumentacion de una
razén convencida de su infalible desarrollo, sino mas bien, el acercamiento
del hombre hacia el arte y las técnicas inacabadas que le ayudarian a alcanzar
un sentido mas estético y fructifero a su existencia. Sin embargo, la version
platonica expuesta en el didlogo entre Socrates y Protagoras, considera que
una vida expuesta a las contingencias, no es digna de ser vivida para criaturas
que poseen tantos recursos intelectuales. Por lo mismo, se aventura en la
busqueda de una techné salvadora: la episteme.

Asipues, laciencia buscada por Platon y expuesta por Sdcrates en el Protagoras
hace referencia a la aplicacion deliberada de la inteligencia a algiin fenomeno
del mundo para conseguir el dominio sobre la tyche,; también se relaciona
con la satisfaccion de las necesidades, con la conservacion de los bienes y,
con la prediccion y el control sobre el destino. En cuanto a la interpretacion
platénico-aristotélica, observamos los siguientes rasgos que caracterizan la
aprehension de esta episteme, los cuales surgen en principio de los tratados
sobre la medicina y luego se generalizan a todos los saberes:

e Universalidad: una ciencia se considera como tal, cuando luego de
muchas observaciones experimentales surge un modelo universal
sobre un conjunto de fendmenos similares. En tal sentido, la episteme
permite la prevision sobre situaciones semejantes en el futuro.

e FEnsenabilidad: la universalidad de la ciencia permite la posibilidad de
ser ensefiada y transmitida. Por tanto, es susceptible de comunicarse
con anterioridad a la experiencia, ya que ha reunido numerosas
evidencias y ha producido una explicacion anticipada sobre los
fenomenos.

e Precision. La ciencia aporta exactitud donde antes habia
incertidumbre y vaguedad: “vinculada en un principio con la verdad y
con la manufactura precisa de un objeto, se relaciono finalmente, en el
ambito de la medicina, con la regularidad legaliforme y la fidelidad de
los datos” (Nussbaum, 2004: 144). Por tanto, la medida y la aritmética
ayudan en la perfeccion de todo conocimiento.

e [nterés por la explicacion: la ciencia se preocupa por la explicacion
de sus cuestiones, el porqué de sus procedimientos y la argumentacion
de sus métodos.
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Desde la 16gica metafisica estos cuatro atributos son indispensables para lograr
vencer sobre los elementos contingentes de la existencia: la universalidad y la
explicacion permiten prever y controlar el futuro en virtud de la condensacion
organizada del pasado; la ensenabilidad posibilita que los logros obtenidos
y sistematizados en reglas generales, impulsen y estimulen progresos
subsiguientes; asi mismo, la precision otorga la exactitud necesaria para
reducir al maximo todo tipo de errores o imprecisiones. Veremos que en la
Segunda Metafisica, la obsesion de la ciencia se concentrd en los instrumentos
y las técnicas [los medios] como herramientas indispensables para alcanzar la
perfeccion sobre la ciencia.

Entonces, el hombre platonico fue ideando todo tipo de doctrinas con el
fin de ‘salvar’ a las personas de la tyché,; sin embargo, esa misma ciencia
fue modificando la vida de los hombres, sus intereses y finalidades, sin que
ello hubiera sido considerado. Lo que antes era un fin externo [la ciencia, el
progreso o el conocimiento] termind convertido en un fin interior, en la mas
sublime aspiracion de la vida humana que transformo la racionalidad en el
bien supremo de toda su existencia.

Hasta antes de Sécrates podia afirmarse que el fin de toda criatura era el bienestar
de la comunidad y, en tal sentido, los diferentes pensadores, Protdgoras entre
ellos, buscaban un tipo de techné que ayudara a los individuos a obtener la
‘excelencia social’, entendida como la virtud mas elevada. Incluso, una vez
conseguida la fechné més refinada, no se descartaba la presencia inminente
de la tyche, pues tal como lo expresa Protagoras, “aunque encontremos el
arte salvador seguira prevaleciendo la vulnerabilidad de nuestras posesiones”
(Platon, 1996). Protadgoras proclama con toda honestidad que ensefia una
techné capaz de simplemente acentuar la presencia de la #yché. Sin embargo,
su apuesta parece a Socrates un sintoma de ‘debilidad’ que se revela en el
caracter interno y plural de los fines perseguidos, al igual que en la ausencia
de una medida cuantitativa, que segun Socrates restringe a su ciencia de un
potencial auténtico de progreso y control sobre lo fortuito.

Después del socratismo se considera necesaria la adquisicién, ya no una
techné relativa, sino de una episteme precisa y metddica que confiera a los
seres humanos la capacidad autosuficiente para manipular los objetos y
las circunstancias con una exactitud superior. Se trataria de una ciencia
susceptible del progreso y el perfeccionamiento indefinido. En principio, se
crey6 ingenuamente que esta ciencia no transformaria sustancialmente la vida
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de las personas, no obstante, la historia nos demostro lo contrario, cuando a la
postre nos convirtio en sus dependientes.

El Sécrates descrito por Platon afirma haber develado la profunda y urgente
necesidad de una ‘ciencia ética de la medida’, argumentando a su favor en
los siguientes términos: “si reparamos en el coste que supone su falta y en
los grandes beneficios que nos traeria su posesion, estaremos de acuerdo en
que no cabe aplazar su desarrollo” (Socrates, citado por Nussbaum, 2004:
162). Pero, a partir de esta racionalidad numérica empieza a asumirse que
también debe existir una tnica medida de los valores para evitar que entren en
contradiccion, de tal modo que, la ponderacion de la ética permitiera alcanzar
una vida de paz y serenidad que no esté expuesta a merced de los conflictos. En
este cambio de privilegios, de la techné hacia la episteme, el acuerdo en torno
a la jerarquizacion de los valores desemboc6 en un fin practico y supremo: la
felicidad racional, en la cual se sintetizaria la ‘unidad de las virtudes’. Esta
simplificacidon se ampara en la logica que explica que, si nuestra salvacion
solo puede producirse a partir de las ciencias del razonamiento, la numeracion
y la ponderacion, entonces, también en las finalidades seria necesaria una
unidad de la medida, un fin externo en el que todos estén de acuerdo y que
haga conmensurables todas las alternativas; asi que, la ‘felicidad universal’
parecia cumplir bien esta funcion.

En resumen, Socrates ofrece una propuesta que de manera radical cambia la
vida de los ciudadanos griegos y en general, transforma la concepcion de los
valores en Occidente. Esta novedosa ciencia de la razon y la medida tuvo
la capacidad de penetrar en las profundidades de la naturaleza y los apegos
de los hombres, reconfigurando para siempre la percepcion sobre la vida. En
adelante, los seres aspirarian a la adquisicion de la ciencia y a partir de ella
a la aprehension de la felicidad. Asuntos como el amor o el temor, quedaron
por fuera de la balanza y relegados a la categoria innecesaria del mundo de lo
sensible. He ahi otra ventaja de la nueva ciencia: reestructurd nuestros apegos
y nos hizo menos fragiles a toda sensacion. La pérdida de un objeto de placer
se reemplazaria con la adquisicién de un nuevo objeto que puede producir
igual o mayor satisfaccion. El valor y la cantidad de las cosas ofrecen un
suministro facilmente reemplazable o renovable por cosas similares. De esta
manera, es posible eliminar el conflicto contingente, en tanto la pérdida de
un bien o la exposicion a la vulnerabilidad es mitigable en la busqueda de
su reemplazo: “el célculo y la medida son incluso mas versatiles de lo que
habiamos imaginado” (Nussbaum, 2004: 171)
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A partir del razonamiento socratico fue posible estimar, de modo anticipado,
la cantidad de placer o de dolor que a la larga brindaria cada eleccion, de
tal manera que, pudiera ser ponderada con mayor facilidad ante las demas
posibilidades. Anteriormente, los ciudadanos descritos por Platon solo
disputaban, refiian y sufrian por la tragedia de su existencia; pero de ahora
en adelante, Grecia se revestiria de un nuevo orden y belleza apolinea que
permitiria poner en practica los métodos para el calculo de la felicidad. Una vez
identificada y clasificada toda circunstancia que podia influir en la situacion
de cada individuo, nada quedaba al azar de las circunstancias o al arbitrio del
destino. Todo era susceptible de ser examinado y determinado en su medida,
peso y cantidad. En el pasado, pensadores ‘anticuados’ y ‘mitolégicos’ como
Protagoras, Esquilo, Sofocles o Heraclito, pensaban que la justicia, la bondad
o la valentia eran fines en si mismos aunque entraran en conflicto uno con el
otro; ahora, los hombres se habian dado cuenta de que la virtud es solo una y
por tanto, la justicia, el valor o la piedad son solo medios para alcanzar nuestra
complacencia.

Ya veremos como en la Academia platonica se instruye a los nifios siguiendo
un método cientifico que, por un lado, desarrolla en ellos la capacidad
interior de ver las cosas con una unica medida y, de otro lado, los ‘corrige’
cuando atin vislumbran rasgos de lo inconmensurable. A medida que crecen,
los nifios aprenden a ver que todos los individuos que les rodean son en si
mismos fuentes egoistas y centros autosuficientes de placer. Asi mismo, los
placeres obtenidos de otras personas y los que ellos mismos brindan a otros,
son cantidades medibles de satisfaccion. Precisamente, diria Nussbaum al
respecto: “aqui radica el valor de las personas, en el placer que aportan a la
suma total de placer de la ciudad” (Nussbaum, 2004: 173). Por tanto, el estudio
de las obras tragicas resultdé incomprensible para estas nuevas generaciones
de jovenes mas intelectuales que, no entienden, bajo ninguna explicacion
argumentada, el extrafio sufrimiento de los protagonistas implicados, pues
no lograban comprender desde sus argumentos racionales por qué individuos
se entregaban a la afliccion en medio del conflicto, en lugar de asumir que
cada pérdida, incluso humana, es reemplazable por otra fuente de placer
comparable:

Asi, gracias a la ciencia, estas criaturas salvaron su existencia placentera.
Y si algin ciudadano se muestra incapaz de realizar el acto de la medida,
si insiste en inventar fuentes separadas de valor u objetos Unicos de
sentimiento, si manifiesta otros deseos que el deseo racional del bien tnico,
debera ser desterrado y abandonado a la muerte como una plaga para la

ciudad. (Nussbaum, 2004: 174).
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A partir de entonces, diria Nussbaum, cada afio, con la llegada de la primavera,
los jovenes ya no rendian tributo con festividades orgiasticas la celebracion a
Dioniso, pues se habia impuesto una nueva deidad racional que, en lugar de
poemas, exaltaba la inteligencia con prosas claras que estimulaban el apogeo
de la cultura intelectual y que desplazaban el lugar de lo fatidico. Lo que
se conmemoraria, en adelante, seria la valiente busqueda socratica de una
ciencia salvadora de la vida.

Los fines educativos bajo el ideal socratico podrian resumirse en este cuadro.

Sinopsis

Fines Socraticos de la Educacion
El contexto educativo

Por su importancia para el desarrollo de la conversacion y por la frecuencia
con que Socrates acudia, se estima que los Gimnasios y el Simposio son los
lugares predominantes en los cuales ocurren los didlogos filosoficos. No
obstante, no se descarta tampoco el agora, los caminos y las casas de los
amigos con quienes compartia las preguntas por los universales.

Empieza una diferenciacion radical y asimétrica entre las formas de educacion
basadas en las técnicas cientificas y filosoficas y los tradicionales poemas con
alto contenido ético para la formacion de la moral.

Acerca del conocimiento o el valor digno de alcanzar
* La confianza exclusiva en la razon.

* La comprension de la naturaleza bioldgica del hombre y los estudios sobre
la medicina, son la base firme para la comprension de la realidad.

* Se obsesiona por la busqueda del conocimiento y de la ciencia exacta que
evite todo tipo de saberes vacilantes.

* El conocimiento debe ser apolineo: claro, transparente, l6gico y aniquilador
de cualquier matiz oscuro de la ciencia.
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* El conocimiento dialéctico es de naturaleza optimista, pues alcanza
permanente la claridad y la consciencia a la que aspira.

* Las dificultades del destino no son producto de asuntos incontrolables por la
ciencia, son tan solo ‘errores de calculo’.

* La techné asumida como episteme debe eliminar todo tipo de tyché: la techné
es una ciencia salvadora que nos ayuda a librarnos de la fortuna y el destino.

* El conocimiento debe ayudar en la capacidad de planificacion de una vida
que utiliza la técnica para la satisfaccion de las necesidades.

* La techné es universal, ensefiable, precisa y explicativa.

* La ciencia ética de la medida que todo lo cuantifica, lo pondera y lo
parametriza, incluso las virtudes son objeto de tal exposicion a lo numérico.

Perspectiva de Humanidad

* El hombre debe alcanzar la perfeccion racional de su alma, entendida esta
como la parte intelectual del ser que supera la confianza en los sentidos.

* Separa las virtudes del alma de las virtudes del cuerpo y otorga a las
primeras la mas notable importancia para alcanzar la espiritualidad pensante
y la racionalidad moral.

» Todo tiene que ser consiente para ser bueno. Por tanto, se desprecian los
elementos instintivos y sensitivos del ser.

* El hombre virtuoso es el hombre racional, por tanto, por su intelecto logra
la felicidad.

* El ideal de hombre es aquel que desarrolla la capacidad interior de ver las
cosas con una unica medida y bajo un parametro cientifico homogéneo, aquel
que no solo ignora, sino que ademas elimina la influencia de todo tipo de
pasiones y logra concentrarse, de manera exclusiva en su propia fuente de
felicidad.
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Ideal social

* Hasta antes de Socrates podia afirmarse que el fin tltimo de toda criatura era
el bienestar politico y social de la comunidad y en tal sentido, los diferentes
pensadores, Protagoras entre ellos, buscaban un tipo de techné que ayudara
a los individuos a obtener la ‘excelencia social’ como la virtud mas elevada.
Después de Socrates, los fines sociales se desplazan por las promesas
individuales de la autosuficiencia intelectual.

A medida que crecen, los nifios aprenden a ver que todos los individuos que les
rodean son en si mismos fuentes egoistas y centros autosuficientes de placer.
Asi mismo, los placeres obtenidos de otras personas y los que ellos mismos
brindan a otros, son cantidades medibles de satisfaccion: precisamente, diria
Nussbaum al respecto: “aqui radica el valor de las personas, en el placer que
aportan a la suma total de placer de la ciudad” (Nussbaum, 2004: 173)

Fines Socraticos de la Educacion

Alcanzar la areté, entendida como la habilidad para pensar, razonar y elevar
el alma a las virtudes del intelecto. De hecho, la prominente figura socratica
exaltada por sus discipulos, genera un cambio sustancial en el concepto de
areté para hacerlo coincidir con el modo de ser de su persona: la virtud pasa
de ser aquella consagracion y entrega hasta de la propia de vida por la defensa
en guerra de la ciudad, al concepto de hombre martirizado que sacrifica su
existencia por la defensa implacable de sus razones, un transito del valor
como un asunto social hacia el individualismo de los ideales. La educacion
deberia entonces, llevarlos hasta la emulacion del gran Socrates.

La tarea mas importante en la vida de los hombres es lograr la perfeccion y el
cuidado racional del alma. Por tanto, la educacion debe guiar a las personas
en el camino hacia el nuevo y grande descubrimiento de la ciencia: el alma
intelectual. Lo que antes se consideraba un fin externo [la consecucion de
la ciencia] termind convertido en un fin interior, en la mas significativa
aspiracion de la vida humana, en la racionalidad concebida como el bien
supremo de toda existencia.

Todo este proceso de virtud y perfeccionamiento racional, permitira al hombre
educado alcanzar su méaximo fin: la felicidad entendida como el placer que se
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genera en la perfecta armonia interior, para con la naturaleza y el universo.
Por tanto, la busqueda de la eudaimonia socratica implica la eliminacion
de todo tipo de contrariedades y contingencias. Una racionalidad capaz de
eliminar las fuerzas del devenir y que ademas, es susceptible del progreso y
el perfeccionamiento indefinidos.

En adelante, los seres aspiran a la adquisicidon de la ciencia y a partir de ella
a la aprehension de la felicidad. Asuntos como el amor o el temor, incluso,
quedan por fuera de la balanza y relegados a la categoria innecesaria del
mundo de lo sensorial. He ahi otra ventaja de la nueva ciencia: reestructura
nuestros apegos y nos hace menos fragiles a toda sensacion. La pérdida de
un objeto de placer se reemplazara con la adquisicion de un nuevo objeto
que puede producir igual o mayor satisfaccion. El valor y la cantidad de las
cosas ofrecen un suministro facilmente reemplazable o renovable por cosas
similares.

Medios para la consecucion de los fines

» La dialéctica socratica, esto es, la confrontacion por medio de preguntas
y respuestas que implican a la vez la exhortacion y el cuestionamiento.
Las preguntas inician de un modo inquisitivo que prepara el terreno para
debilitar los argumentos del oponente. Su método dialéctico tiene tal poder
de conviccion que termina por hacer creer a los adversarios que en realidad
no saben nada de lo que dicen y que tan solo son seres ignorantes necesitados
de la sabiduria socratica.

* Las definiciones universales, la filosofia de los conceptos y la logica en el
razonamiento sobre valores abstractos: la justicia, la belleza, la virtud, el bien.

* Es el creador del método inductivo que emula las técnicas de la medicina y
las trae a la filosofia.
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3.1.3 Platon y la vida humana auto-suficiente

Mas de dos mil afios han transcurrido desde que Platon se erigio como el
filésofo mas notable en el centro del pensamiento griego y atin hasta nuestros
dias, todas las tendencias doctrinales siguen acudiendo a la fisonomia espiritual
de su ciencia. Sin importar el tipo de relacion o de rechazo que se establezca
con su obra, el mundo intelectual contemporaneo no ha logrado desligarse
de sus preceptos. Si bien, el socratismo ha estado vigente en la racionalidad
de todas las épocas, no menos potestad ha tenido la herencia platonica, sobre
la cual, incluso la totalidad del pensamiento en la Edad Media levanto la
estructura de sus creencias y utopias; ya veremos por ejemplo, como la Ciudad
de Dios, obra culmen de San Agustin, es sin duda la interpretacion cristiana de
La Republica de Platon. Asi mismo, el renacimiento de la filosofia clésica y
la era del humanismo, una vez logran desprender los vestigios religiosos que
habian sido adheridos a las obras de Platon en el medioevo, se convierten en el
fundamento de la racionalidad cientifica para los estudios sobre la naturaleza y
las matematicas, durante los siglos XV — XVI. En el periodo subsiguiente, el
de los grandes sistemas idealistas de la filosofia alemana, Platon siguié siendo
el manantial de la nueva fuerza metafisica que animaba a los autores de estos
audaces edificios ideologicos. El centro de todos los ismos, sin duda sigue
siendo la pretension platonica de poseer el modelo invulnerable sobre el cual
es posible encontrar el bienestar y el progreso.

Segun Jaeger (2001), el fondo filosofico sobre el cual se proyecta la obra
platonica es la morfologia de la Paideia, entendida como el nticleo de las
relaciones e interacciones entre el hombre y la polis. Para Platon, la justificacion
de todos los esfuerzos por alcanzar el conocimiento de la verdad, descansa en la
necesidad de preservar aquel saber, difundirlo y estructurar todos los aspectos
a partir de su aprehension. Por eso aspira a realizar la verdadera comunidad
y el ideal de la ciudad como el marco dentro del cual el hombre obtiene la
suprema virtud. Esta utopia no seria posible sin el elemento educador que
guia al hombre hasta alcanzar el estandar fijado por la razén. De hecho, su
realizacion filosofica se encuentra animada por el espiritu formador socratico
que no se contenta con hallar la esencia de las cosas y de la moral, sino que
ademas, procura ‘crear el bien’ y los modos de actuacion para garantizarlo. Al
respecto sefiala Jaeger:

Toda la obra escrita de Platon culmina en los dos grandes sistemas educativos
que son la Republica y las Leyes, y su pensamiento gira constantemente
en torno al problema de las premisas filosoficas de toda educacion y tiene
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conciencia de si mismo como la suprema fuerza educadora de hombres. Es
asi como Platon asume la herencia de Socrates y se hace cargo de la direccion
de la pugna critica con las grandes potencias educativas de su tiempo y con
la tradicion historica de su pueblo: con la sofistica y la retorica, el estado y
la legislacion, la matematica y la astronomia, la gimnasia y la medicina, la
poesia y la musica. Socrates habia sefialado la meta y establecido la norma:
el conocimiento del bien. Platon procura encontrar el camino que conduce
a esa meta, al plantear el problema de lo que es el conocimiento, el saber.
(Jaeger, 2001: 465).

Ya que Socrates habia sefialado la meta y establecido lanorma: ‘el conocimiento
del bien’, Platon se esfuerza por encontrar el camino que conduce a esa meta
mediante el problema de lo que es el conocimiento y el saber, con lo cual
da inicio formal a la epistemologia. Platon aspira no solo a que los hombres
conozcan la verdad, sino ademas a moldearlos a partir de sus certezas. En ¢l
se presenta la mas alta ambicion de la Paideia y el anhelo ferviente por la
formacion de un tipo superior de hombre sobre la base de un nuevo orden
del ser, del saber y del mundo. Asi pues, intenta ademas la abolicion de todo
lo que considera mitologia tradicional, para fundar en si, un nuevo mito del
conocimiento:

Platon comunica a todos los sistemas de la Antigiiedad posteriores a él algo
de su espiritu educativo, con lo cual eleva a la filosofia en general al rango de
la potencia cultural mas importante de los ultimos clasicos. El fundador de
la Academia es considerado con razén como un cldsico dondequiera que la
filosofia y la ciencia se reconocen y se profesan como una fuerza formadora
de hombres. (Jaeger, 2001: 466)

Segun Marrou (2004), la Academia platonica no fue solo una escuela de
filosofia, sino ademas un escenario para la discusion de las ciencias politicas,
asi también, para la formacion de consejeros o legisladores al servicio de los
soberanos griegos. De esto da cuenta un significativo catdlogo de nombres
que jugaron un papel estratégico importante en los destinos de la civilizacion
clasica. Es evidente, sin embargo, que el énfasis de esta nueva forma de
Puaideia no recae sobre el valor de la milicia, sino sobre las virtudes civiles
de la vida politica; segin Platon: el verdadero terreno de la mas noble areté
no es ya la guerra contra naciones extranjeras, sino la lucha politica que se
alimenta de sediciones, conspiraciones y revoluciones. (Marrou, 2004: 92).
No obstante, pese a sus intereses en el campo de la accion civil, la magnitud
de la obra platonica se debe con mayor reconocimiento al desarrollo filosofico
y pedagogico de la tarea que cumplio con la creacion de la Academia.

122



Fines de la educacion: repensados a partir del conflicto tragico

Oponiéndose al pragmatismo de los sofistas o a las contingencias expuestas
por los poetas, Platon edifica todo un sistema educativo sobre la busqueda y
la conquista de la verdad por medio de la ciencia racional. El hombre ideal
que en la Academia se debe formar, es aquel que ‘domina la ciencia’ fundada
en la razén y elimina de su intelecto cualquier vestigio de la doxa u opinién
vulgar. Por tanto, el tipo de educacion platdnica se desarrolla a partir de la
conquista de la virtud con caracter universal, la cual, sin importar la clase de
actividad hacia donde la persona se oriente, debe brindar el conocimiento de
las certezas y la posesion de la ciencia. La clave de su filosofia no radica en
el éxito alcanzado por la practica de un arte u oficio, sino en la adquisicion
de la verdad:

A través de toda la obra de Platon, aflora el mismo tema: el Protagoras y
aun, los primeros Didlogos Socraticos, nos llevan a descubrir que la arete,
la nobleza espiritual, presupone, aun cuando no se identifique con ella, el
conocimiento, la Ciencia del Bien. En el VII libro de la Republica, el famoso
Mito de la Caverna proclama el poder libertador del saber que sustrae el
alma de aquella incultura, denunciada ya en el Gorgias, como el mas grande
de los males (Marrou, 2004: 94).

Por otra parte, con respecto a las discusiones politicas llevadas a cabo en la
Academia, Platéon concebia la organizacidon primitiva como el ideal social y
organizativo mas perfecto, y, a partir de ese régimen admirable de tiempos
arcaicos y no atestiguados, se sucedian las cuatro formas politicas de la ciudad
helénica, segun este orden: timarquia, oligarquia, democracia y tirania. En
todas estas formas Platon encuentra modos ‘enfermos’ o imperfectos del
Estado y en ninguno de ellos, vislumbra el eidos para la construccion de
hombres perfectos. Platon afirma que el sistema social es el resultado de la
evolucion de los cuatro regimenes historicos mencionados, los cuales, van
apareciendo uno tras otro, cada cual como degeneracion del precedente. Lo que
resulta interesante de su analisis es la relacion que establece en la Republica,
sobre el paralelo entre la evolucion del Estado y la evolucion del individuo: el
predominio de cada una de las partes del alma corresponde al predominio de
una determinada clase social en aquel, y asi el individuo timocratico pasa a
hacerse oligarquico, el oligarquico se convierte en democratico y este ultimo
en tiranico (Fernandez-Galiano, 2013).

En la Republica se percibe con claridad que de los cuatro regimenes el que
estd mas presente y vivo en el interior del Filosofo es el de su propia ciudad: la
democracia ateniense; por tanto, en el dialogo ocupa un lugar preponderante

123



Bibiana Vélez Medina

la critica y el descontento sobre aquella forma organizativa en que habia
nacido y dentro de la cual paso la mayor parte de sus dias. Para Platon, la
democracia no es, ni puede ser el régimen en que el poder es ejercido por
el pueblo ni por su mayoria, ya que advierte en su ejercicio el predominio
alterno, irregular y caprichoso de las distintas clases y tendencias: “mas que
un régimen, es una mezcla de regimenes en que todos brotan, crecen y se
contrastan hasta que se impone alguno de ellos y la democracia desaparece”
(Fernandez-Galiano, 2013: 5). Asi pues, por considerar que las masas son
incapaces de gobernarse a si mismas, en tanto carecen del conocimiento y
de la estrategia que solo otorga la filosofia, propone la instauracion de un
cuerpo especializado de ciudadanos que desempefien las funciones directivas
del Estado, y, a esta creacion no solo consagra gran parte del tratado de la
Republica, sino ademas, dedica la labor misional de su programa educativo
en la Academia.

El Programa Educativo de la Academia Platonica

Platon sofio con una rigurosa educacion cientifica y la inculco con insistencia
entre sus discipulos. De hecho, algunos historiadores coinciden en afirmar
que la Academia era una compleja asociacion para el progreso de la techneé,
siguiendo el método de investigacion mas refinado para encontrar la esencia
de todas las cosas y la verdad de todos los fenémenos. Por tanto, en el caso
platénico, encontramos una total coincidencia entre la ensefianza y el método
de investigacion, el cual permite la adquisicion del saber, més alla de pensar en
la interpretacion o construccion de relaciones entre el hombre y lo observado.
Entonces, en cuanto al método de ensenanza se concluye que preferia el modo
socratico de la introspeccion, es decir, someter a sus discipulos a la dificultad
para obligarlos a descubrir por si mismos las verdades que ¢l luego introducia.

A diferencia de todas las formas de encuentro educativo que le precedian, la
Academia se organiz6 bajo una so6lida estructura institucional que profesaba
la completa unanimidad en torno a las doctrinas platonicas, incluso, hasta el
endiosamiento del maestro a quien se le rendia todo tipo de culto después de
su muerte. Si bien este tipo de organizaciones sectarias eran comunes en la
Grecia antigua, tal como se observa en el caso de los pitagoricos, es en el caso
de la Academia que adquiere un caracter mas formal y consolidado que en las
cofradias anteriores. Segun Marrou (2004), la vida en la Academia implicaba
un cierto régimen comunal de relaciones entre el maestro y los discipulos,
algo asi como una verdadera institucion colegial.
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Hasta antes de Platon, la educacion era una practica libre que dependia de
las iniciativas privadas, en especial de los padres pertenecientes a las clases
aristocraticas, sin embargo, a Platon se debe la propuesta de la instauracion
de la educacion publica en igualdad de condiciones para las mujeres, como
lo era para los hombres, pero con clases por separado, las cuales, debian
iniciar para todos a partir de los 6 afios de edad. Ya veremos que este interés
por la educacion publica se instaura con mayor claridad a partir del Liceo
aristotélico (Maou, 2004).

Segun Platéon, los primeros anos del nifio debian dedicarse a los ‘juegos
educativos’ practicados en comiin por ambos sexos, bajo una supervision
especial en los jardines infantiles. Sin embargo, para ¢l, como para todos
los griegos, la educacion formal iniciaba solo a partir de los 7 afios con la
iniciacion de los estudios en musica [cultura para el alma] y la preparacion en
la gimnasia [habilidades para el combate, la danza, la esgrima y todas las artes
que permitieran el dominio corporal].

Una vez el nino va avanzando en edad, debia involucrarse en los estudios de
la literatura clasica, pero sin acercarse a las obras de los poetas quienes eran
blanco permanente de la critica platonica, sino mas bien en la lectura del tipo
de escritores prosaicos que no develaran ningun rasgo de la ‘mitologia de los
tragicos’. En efecto, Platon condena a los poetas por considerar que su arte
es mentiroso y hecho de ilusiones que en todo contradicen la Verdad. Por el
contrario, la Paideia debia subordinarse con exclusividad al aprendizaje de
‘lo verdadero’ para alcanzar la finalidad maxima de toda pedagogia, esto es:
la conquista de la ciencia racional. Al contraponer con tanto ahinco la poesia
de la filosofia, Platon se encuentra frente a una encrucijada que partiria en
dos la historia de la educacion: ;la formacion del hombre debia conservar
los rasgos clasicos de la poesia helénica o debia convertirse en educacion
con cardcter cientifico? Por supuesto, esta dicotomia la dirime rechazando
por completo las obras de los tragicos e instaurando el estudio de sus propios
textos de caracter cientifico entre los discipulos de la Academia.

Adicional al estudio de la prosa platonica, en la Academia se da una especial
importancia a la formacion del espiritu matematico. No solo la aritmética
elemental haria parte del novedoso plan de estudios, sino ademas la adquisicion
de las habilidades para el calculo aplicado a los problemas concretos de la
vida y los oficios, asi como la geometria y la astronomia:
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En consecuencia, todos los nifios deben aplicarse a las matematicas, por lo
menos en esa medida elemental: se los somete a ellas desde el principio,
dando a estos ejercicios los atractivos de un juego, tienen como finalidad
inmediata su aplicacion a la vida practica, al arte militar, al comercio, a la
agricultura o a la navegacion. Nadie tiene el derecho de ignorar este minimo
de conocimiento, por lo menos si quiere merecer el calificativo de hombre y
no el de cerdo cebado. (Platon, La Republica, Libro VII. 522¢ — 527d)

Poco a poco se avanzaba en el tipo de educacion que pretende la preparacion
del alma racional socratica y que se desarrollan, segun el programa platonico,
de los 10 a los 18 afios de edad. Este periodo de ensefianza secundaria que
busca ser el semillero de los futuros filosofos, es dividido en tres etapas de
la siguiente manera: de los 10 a los 13 afios, el estudio de la literatura; de los
13 a los 16 el aprendizaje de la musica y finalmente, la Gltima etapa, estaria
dedicada al estudio especifico de las matematicas.

El papel de las matematicas adquiere una relevancia especial para el
platonismo, pues segun €l, no solo confieren capacidad de memoria y facilidad
en el pensamiento, sino que ayudan a despertar el poder de la inteligencia
para la adquisicion de la verdad. No obstante, advierte que al dominio de las
matematicas no llegara la totalidad de los mortales, sino tan solo un selecto
grupo que en la medida en que va superando las dificultades, va siendo
escogido para continuar en los estudios mas altos: los filosoficos. Entonces,
son precisamente las matematicas, segun la paideia platonica, las que sirven
para poner a prueba a los hombres llamados a ser dignos del estudio de la
filosofia. Recordemos que en el mito de la caverna, es el pensamiento numérico
el que es capaz de hacer salir a los seres de la oscuridad para otorgarles la
luz verdadera hasta que puedan contemplar la ‘propia realidad’ (Platon, La
Republica, libro VII). Poco a poco, las ciencias matematicas conducirian al
espiritu a desligarse del mundo de lo sensible, tal como pretendia Parménides,
hasta llegar a concebir y pensar desde ‘lo inteligible’, que es donde se asienta
la tinica realidad verdadera y absoluta. Este modelo de ensefianza seria un
prototipo valido y efectivo para “facilitar al alma el transito del mundo del
devenir al mundo de la verdad y de la esencia” (Platon, La Republica, libro
VIL 525¢).

Antes de iniciar los estudios superiores dedicados a la filosofia, los jovenes
debian dedicarse a retomar el entrenamiento en las artes de la guerra, para
luego, iniciar con libertad la formacion en la verdadera ciencia. Entonces,
en la cima de la educacion aparecen los estudios filosoficos reservados a una
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minoria de hombres dotados de habilidades especiales, tal como se menciona
en la Republica (libros 1I y III), se inician solo después de la adquisicion de
una sélida formacion basica, la cual en principio no pretende dar acceso a la
‘ciencia verdadera’, sino que, como lo expone Platon en Las Leyes, se inclina
a formar cierta capacidad para que algtin dia los estudiosos lleguen al dominio
racional, para desarrollar en armonia el espiritu, el cuerpo y la adquisicion de
habitos saludables que lo preparen para alcanzar la verdad.

La educacion superior comprende diez aios adicionales de formacion en
habilidades matematicas, al cabo de los cuales y previo a la superacion de una
seleccion de virtudes, hacia los treinta afos de edad, seria posible abordar por
fin el método filosofico: la dialéctica que permite alcanzar la Verdad del Ser,
renunciando por completo al uso de los sentidos. Sin embargo, el uso de este
método es paulatino y requiere la ejercitacion de al menos otros cinco afios
hasta lograr un dominio tal que permita a los hombres la adquisicion total
de las certezas. Luego de esto, el discipulo debe intervenir en la vida activa
de la ciudad para adquirir un complemento en la experiencia de unos quince
afos adicionales; pues solo a los cincuenta afios, quienes hayan superado y
sobrevivido a todas estas pruebas llegaran por fin a la meta de la educacion:
la contemplacion del Bien en si.

El Dialogo: un estilo literario para el intelecto

Las frecuentes criticas platonicas dirigidas contra la obra de los tragicos, en
cuanto se trata de escritos en un estilo literario cargado de poesia, aforismos y
alusion a las pasiones de los personajes, obligaron al filésofo a incursionar en
un tipo de escritura que se distanciara de sus contrincantes, pero que de alguna
manera, resultara coherente con la tradicion literaria hasta ahora acostumbrada.
Platén tenia claro que en el siglo V y principios del IV a.C. los poetas eran
considerados los maestros de €tica mas importantes en toda Grecia, sus obras
incorporaban una significativa disertacion en torno a la excelencia humana,
las virtudes y la censura de la hybris; por tanto, la tarea platonica consistia en
definir para si mismo un estilo que fuera considerado propiamente filosofico y
digno de la techné racional introducida por Socrates. No obstante, Nussbaum
(2004) evidencia algunas similitudes con el género rechazado:

Al igual que en las tragedias, los didlogos platdnicos contienen la exposicion
de varias voces, varios puntos de vista que muestran una interaccion dialéctica.
Se trata de una discusion viva que dista de ser, en principio, una exposicion
llana sobre una verdad determinada. Mas tarde, las obras aristotélicas en
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forma de Tratados, si se aproximarian mas al modo de prosa dogmatica sobre
un tema especifico. De algin modo, el didlogo, al igual que la tragedia, invita
al lector a ser un espectador activo capaz de tomar partido por uno u otro
argumento expuesto entre los participantes. Platon, incorporando la apertura
critica y el caracter multifacético de las obras tragicas, utiliza la argumentacion
para demostrar una auténtica comunicaciéon y ademads, para establecerla
con el lector. Otro rasgo similar entre ambos géneros es que incentivan al
auto-examen, la contrastacion y la refutacion. En este sentido, estimulan al
lector a la actividad racional frente al texto.

Sin embargo, es evidente que los didlogos no son, ni pretenden ser fragedias.
De hecho, Platén afirma en la Republica (libros 11 y III) y en Las Leyes, que
ningin poema puede ensefiar sabiduria ética y por tanto, rechaza encontrar en
ellos cualquier posibilidad de conocimiento o de verdad. Entonces, aunque
se trata de un género que contiene algunos rasgos similares, los dialogos se
presentan escritos en un tipo de prosa simple que transcribe de manera sencilla
las conversaciones que se daban en los escenarios de interaccion entre Socrates
y sus oponentes. Tampoco contienen ninguna accién dramatica al modo de las
tragedias, sino que por el contrario, el conflicto tragico pasa a ser restituido
por la competicion epistemoldgica de razonamientos argumentados. Los
sentimientos y frustraciones de los personajes, también son reemplazados por
la dialéctica, el interrogatorio y la busqueda de la explicacion mas convincente
y refinada. Con estas variaciones sustanciales el didlogo aspiraba remontarse
por encima de cualquier género anterior y asi, ascender al ambito puro de
la ciencia. Importa precisar ademas que, mas alla de reemplazar el ambito
pasional de las tragedias, lo que Platon pretendia era desplazar por completo
el plano sentimental de las personas, para adentrarlos con exclusividad en la
esfera intelectual en la cual pudieran acceder al dominio racional. De esto
modo lo describe Nussbaum:

[...] El dialogo se dirige a nuestra parte intelectual. Su tono seco y abstracto
excluye positivamente la excitacion de pasiones y sentimientos. Si nos
convence, lo hace apelando exclusivamente a nuestras facultades racionales.
Los elementos dramaticos se emplean al principio para implicarnos en
el desarrollo de la obra; una vez logrado este objetivo, es el intelecto el
interpelado por el didlogo. Seria improcedente llorar, sentir miedo o
compasion. El dominio de uno mismo que fluye del didlogo platonico haria
que nos avergonzaramos de semejante proceder. (Nussbaum, 2004: 188)

128



Fines de la educacion: repensados a partir del conflicto tragico

Entonces, el didlogo nos hace abandonar cualquier condicion emocional
que antes caracterizaba al ritual inicidtico del teatro, y, por el contrario,
nos introduce en el espacio racional del método investigativo que conduce
a los hombres hasta la abolicion de los aspectos sensibles de la vida. La
justificacion platdnica de este hecho es simple y contundente, afirma que el
lenguaje que despierta el sentimiento y la pasion puede distraer a la razéon
del camino que dirige a la verdad. Asi mismo, considera que las reacciones
emotivas o sensoriales ejercen una terrible influencia negativa sobre la vida
moral e intelectual y por tanto, el mejor modo de favorecer el desarrollo de
los hombres seria por medio de la separacion de las emociones de los aspectos
racionales del alma. Mientras la obra tragica se nutre de las mas profundas
pasiones de los protagonistas hasta lograr en ellos una trasformacion vital, tal
como en el caso de Creonte que solo cuando vivid la pérdida de su hijo y sintio
el asalto de la afliccion, fue capaz de detectar aquellos aspectos descuidados
de su ser; por su parte, los personajes de la obra platonica aprenden apelando
solo al intelecto y a la argumentacion de la logica.

El Eidos Universal

Tal como lo hemos venido planteando, en la Republica se sostiene que la vida
digna para el ser humano es la del fil6sofo, es decir, la del hombre que alcanza
los mas solidos conocimientos para dedicarse al estudio y la contemplacion de
la verdad. También se afirma que el fin de la existencia es lograr el gobierno de
la razon para ejercer los niveles mas altos de autosuficiencia humana. Ahora
bien, debemos considerar que el estudio filoséfico al que se refiere Platon
aparece en estrecha relacion con la posibilidad de encontrar los modelos o
arquetipos, el eidos que representa lo universal de las ideas, la fijeza de los
fenomenos y la inmutabilidad de la verdad cientifica; de esto se ocupd, de
manera especial, en Fedon.

La teoria de las Ideas es su habil estrategia racional para desligar el mundo
de lo sensible del mundo de lo inteligible, en el cual, segiin Platon habita
la Verdad inmutable, el mundo de lo que ‘realmente es’, por tanto, el
conocimiento sin dualidades ni cambios que puede interpretarse a través de
modelos irrefutables. De esta forma, Platon explica la querella entre Heraclito
y Parménides, afirmando que lo invariable estd en el mundo de las Ideas, y
que, por su parte, el devenir esta confinado al mundo erratico de los sentidos.
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De alli surgen los conceptos como arquetipos universales que se convierten en
el objeto de la ensefianza metddica. Para Serna (2007) “todo esto daria lugar a
la creencia en los universales, que no solo serian construcciones intelectuales,
cuando ademas, existen por si mismos” (Serna, 2007: 91). El maestro es quien
ha alcanzado el conocimiento del mundo verdadero, porque posee la episteme
del eidos y se ha apartado del devenir de los sentidos, es quien debe guiar a
los discipulos que permanecen en el mundo de la especulacion o de la doxa,
hasta llevarlos a la madurez del intelecto que no se deja disuadir por el mundo
sujeto al devenir.

Finalmente, cabe sefialar que, segun Platon el conocimiento de las Ideas es
un efecto de la ‘reminiscencia’. Para el filosofo, conocer es recordar, es un
acto de volver al estado en que se vivia cuando el alma habitaba fuera del
cuerpo en el mundo de la verdad. En el didlogo Menodn, y con ocasion del
estudio de la virtud, Platon presenta la teoria de la reminiscencia respecto de
los conocimientos dotados de universalidad y necesidad, tal como en el caso
de los matematicos y los que puedan descubrirse por medio de la dialéctica:

Platon consider6 que estos conocimientos tan excelentes no pueden
explicarse a partir de la experiencia meramente empirica o perceptiva y
defendi6 una peculiar vision innatista: cuando conocemos una verdad de
este tipo en realidad no estamos aprendiendo algo nuevo sino que nuestra
alma recuerda una verdad a la que tuvo acceso antes de encarnarse y vivir
en este mundo material, nuestra alma recuerda algo que conocié cuando
vivia en el mundo de las Ideas. Brevemente: la teoria de la reminiscencia
defiende la extrafia tesis de que el alma vive sin el cuerpo en el mundo
de las Ideas, percibe las distintas Ideas y sus relaciones, se encarna, olvida
dicho conocimiento, y, gracias a la intervencion de un maestro, consigue
rememorar ese conocimiento olvidado. Esto es lo que ocurre con el esclavo
que en el didlogo Menon logra, gracias a las oportunas preguntas de
Socrates, demostrar un teorema matematico. La teoria de la reminiscencia
es el complemento de la teoria socratica del conocimiento y de la ensefianza:
ensefiar no es introducir un conocimiento en la mente de un sujeto sino incitar
al alumno a que descubra en su interior una verdad. (Echegoyen, 1995: 75)

En este contexto, en el siguiente cuadro podemos concluir que los siguientes
son los fines de la educacion en el pensamiento platonico:
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Sinopsis

Fines Platonicos de la Educacion
El contexto educativo

Formaliza la Paideia en la fundacion de la Academia Platonica. Es el primer
sistema educativo formal de la antigliedad, cuyo legado perdura aun hasta
nuestros dias.

La Academia platonica no fue solo una escuela de filosofia, sino ademas
un escenario para la discusion de las ciencias politicas, asi también, para la
formacion de consejeros o legisladores al servicio de los soberanos griegos.
La Academia era una compleja asociacion para el progreso de la techné,
siguiendo el método mas refinado para encontrar la esencia de todas las cosas
y la verdad de todos los fendmenos.

Instaura la idea de la educacion publica, en igualdad de condiciones para las
mujeres, como lo era para los hombres, pero con clases por separado.

Acerca del conocimiento o el valor digno de alcanzar

* La primera tarea del conocimiento es abolir toda la mitologia de la tragedia
que hace creer a los hombres en la vulnerabilidad de la existencia y la
contingencia del devenir.

» Una vez abolida la poesia mitica, se deben expulsar las opiniones vagas del
mundo de los sentidos (lo sensible), lo cual carece de toda verdad.

* Las habilidades matemadticas como un conocimiento supremo que ayuda a
alcanzar el pensamiento filosofico.

* La filosofia y la dialéctica racional son el maximo conocimiento al que puede
aspirar un ser humano.

* El estudio filosofico al que se refiere Platon aparece en estrecha relacion con
la posibilidad de encontrar los modelos o arquetipos, el eidos que representa
lo universal de las ideas, la fijeza de los fenomenos y la inmutabilidad de la
verdad cientifica
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e El mundo es un modelo, un universal, un absoluto. Por tanto, conocer, es
conocer lo universal de las ideas.

Perspectiva de Humanidad

* El hombre es un ser dividido entre lo sensible y lo inteligible racional. Con
esto, da inicio al pensamiento binario en la concepcion del ser y las ideas.

» Hay algo inamovible, inmutable e imperecedero en el hombre: la razon.

* El conocimiento de la verdad debe moldear al ser humano hasta la perfeccion
racional.

* La paideia platonica pretende la formacion de un tipo superior de hombre
sobre la base de un nuevo orden del ser, del saber y del mundo. Este hombre
ideal es el que domina la ciencia, fundada en la razon, en contra de la doxa u
opinion vulgar.

A través de la ciencia, el hombre es capaz de alcanzar la autosuficiencia y
el control sobre todo lo contingente: Aunque no puede negarse que en gran
parte somos seres necesitados, confusos, incontrolados, enraizados en la
tierra e indefensos bajo la lluvia, hay en nosotros algo puro y puramente
activo (la razon), que podemos llamar “divino, inmortal, inteligible, unitario,
indisoluble e invariable”. (Platon, Fedon). Parece que este elemento racional
podria gobernar y guiar el resto de nuestra persona, salvandola asi de vivir a
merced de la fortuna

Ideal social

» La aspiracion platonica por el bien de la ciudad termina expresada en la
Republica y las Leyes, obras en las cuales refleja el eidos ciudadano en el cual
el hombre adquiere la suprema virtud.

* Critico de la democracia y de los demas regimenes politicos de su época,
opta por proponer la instauraciéon de un cuerpo especializado de ciudadanos
que desempeiie las funciones directivas del Estado, y, a esta creacion no solo
consagra en gran parte el tratado de la Republica, sino ademas, la labor que
desempefia su programa educativo en la Academia.
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* La educacion juega un papel esencial para la configuracion del gobernante
del Estado ideal: asi define entonces a la filosofia como el estudio de los
modelos y arquetipos, la politica como el arte de construir la sociedad de
acuerdo con los modelos y, la educacion como la encargada de moldear a los
individuos para que se adapten a la sociedad regulada por la politica; es decir,
una educacion al servicio de los modelos en la cual los sujetos no se inventan
sino que se duplican. Al respecto, advierte Platon sobre la educacion, que para
ella, no hay nada mas peligroso que el cambio.

Fines Platonicos de la educacion

Alcanzar el dominio de la verdad y la posesion de la ciencia para librar al
alma de la incultura del mundo sensible en que se encuentra la oscuridad del
conocimiento. El fin de la educacion es atraer el intelecto hacia luz y la claridad
del mundo de los modelos y los arquetipos que no se perciben por los sentidos,
sino tan solo por la mas pura racionalidad desligada de la emocion. La meta
de todo el sistema educativo platonico es “la contemplacion del Bien en si”
(Platon, La Republica, libro VII, 539¢ — 540a) que se logra luego de un largo
proceso formativo que culmina en el método filosofico de la dialéctica y que
permite a los hombres acercarse al dominio de las Ideas universales (eidos).

Para Platon, el fin de la existencia es lograr el gobierno de la razon para ejercer
los niveles més altos de autosuficiencia humana.

Medios para la consecucion de los fines

* Laeducacion debe ser rigurosa, larga, lenta y con un alto caracter cientifico.
Para ello debe valerse de un programa especifico disefiado en la Academia y
que aun, en nuestro sistema educativo podemos observar sus vestigios:

*  Los primeros afios (hasta los 6 afios) los medios son los juegos educativos.

* Alos 7 afios inicia la educacion formal con la formacion de los estudios de
musica y gimnasia. En la medida que avanza en edad se va introduciendo
en los estudios literarios, pero no en la mitologia de los tragicos y los
poetas, sino solo en los escritos sobre ‘lo verdadero’. También en este
periodo, antes de los 10 afios, se debe introducir a los nifios en el estudio
preparatorio de las matematicas y las habilidades para el célculo.
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De los 10 a los 18 afios se inicia al joven con los estudios de la literatura,
seguidamente el perfeccionamiento de las habilidades musicales y
finalmente, continta la preparacion del pensamiento matematico.

Luego de los 18 afios y antes de iniciar dedicarse al aprendizaje de la
filosofia, el joven debia dedicarse de nuevo a la gimnasia y a la preparacion
para la milicia.

La educacion superior empieza con 10 afos de formacion matematica, al
cabo de los cuales y luego de superar una serie de pruebas selectivas, serd
posible por fin abordar el método filosofico: la dialéctica que permite el
dominio de la Verdad.

El uso de la dialéctica es paulatino y solo a los cincuenta afos se llega al
fin supremo de la educacion: la contemplacion del bien en si.

En cuanto al método de ensefianza se concluye que preferia el modo
socratico de la induccion, es decir, someter a sus discipulos a la dificultad
para obligarlos a descubrir por si mismos las verdades que ¢l luego
introducia

En todos los momentos de la educacion, las matematicas son un medio
insuperable para llevar al alma hasta los mas altos niveles de racionalidad
filosofica.

Se utilizan las pruebas clasificatorias para la seleccion de los intelectos
mas dotados que pueden ir avanzando en la escala de la formacion y el
conocimiento.

El Dialogo es el otro tipo de medio utilizado para que los discipulos y
lectores de la obra platonica incursionen de manera proactiva en la
interpretacion de un estilo literario prosaico que aspira remontarse por
encima de cualquier género anterior y ascender al ambito puro de la ciencia.
Importa precisar ademas que, mas alld de reemplazar el ambito pasional
de las tragedias, lo que Platon pretende es desplazar por completo el plano
sentimental de las personas, para adentrarlos con exclusividad en la esfera
intelectual hasta alcanzar el dominio racional. El didlogo, al contrario de
la tragedia, se dirige con exclusividad a nuestra esfera intelectual, hasta
hacernos abandonar cualquier condicién emocional.
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* El maestro es quien ayuda a recordar el conocimiento olvidado y que se
encuentra en el interior del ser: es el guia de la reminiscencia.

3.1.4 Aristoteles y el finalismo universal

Discipulo destacado por mas de veinte afios de la Academia Platonica,
Aristoteles de Estagira es el gran pensador del siglo IV a.C y el padre
intelectual del pensamiento 16gico en Occidente. Aunque sus antecesores ya
habian fundado la légica, es solo en sus procesos investigativos en los que se
evidencia el desarrollo riguroso del método filosofico. Jaeger (1946) afirma
que Aristoteles es la tinica figura de la filosofia antigua que jamas ha tenido un
renacimiento, pues su obra ha estado siempre presente en la construccion del
pensamiento occidental: se le considera principe del escolasticismo medieval,
pero también base firme de la investigacion en la modernidad. Por su parte,
Maquiavelo tomé de la Politica los fundamentos para su teoria, mientras los
franceses humanistas se apropiaron de la Poética para contradecir la frivolidad
maquiavélica. También los moralistas y juristas se han alimentado de la Etica
para alimentar sus discusiones, y todos los filésofos hasta Kant, han recurrido
a la Logica para asegurar la rigurosidad de sus discursos. (Jaeger, 1946: 14).

Mientras su mentor opta por los didlogos como forma privilegiada de
escritura, la obra de Aristoteles se desarrolla a modo de tratados. En ellos,
aborda con especial secuencia légica los resultados de su investigacion
cientifica. Alcanzo con rapidez un estilo propio cuyo tnico afan era ser ‘puro’
y ‘claro’, de tal manera que sus escritos reflejaran al ‘auténtico’ hombre de
ciencia. Esto, desde la conviccion que la lucidez de los conceptos y la fuerza
del conocimiento debe modificarlo todo, incluso el lenguaje. Las afectaciones
retéricas estan ausentes por completo en sus obras, por el contrario, en ellos
aparece la argumentacion y exactitud del pensamiento que debe caracterizar al
filosofo. En algunos pasajes, la dificultad de los términos cumple el propdsito
excluyente con que fueron concebidos: Aristoteles considera que la Verdad
de sus Tratados no es apta para los ‘no iniciados’ y que por tanto, sus escritos
mas elaborados, no deben estar al alcance de las masas. A continuacion
revisaremos algunos de sus legados:

Inmortalidad e Identidad

En una de sus primeras obras, Eudemo, dedicada a la memoria de su
amigo fallecido, Aristoteles revela un distanciamiento radical de la mirada
Homérica y tragica sobre el destino de los mortales en el terrible Hades.
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Bajo un manto de vision mas optimista y esperanzadora que luego la religion
cristiana adoptaria, el estagirita suministra una vision de la inmortalidad a
partir de la metafisica del alma: la vida terrenal del alma [recordemos su
acepcion racional], y su transito por este mundo, esta atada a la prision de la
corporeidad hasta que obtiene con la muerte el destierro a una patria eterna en
donde alcanza la realizacion merecida. Al respecto dice Jaeger:

El Eudemo era un libro de consolacion. [...]. Lo tnico que podria
proporcionar un verdadero consuelo era una fe viva en aquella inversion
de los valores de la vida y de la muerte que habia llevado a cabo Platon en
el Fedon. El autor del Eudemo estaba absolutamente rendido a aquella fe
en otra vida y a las correspondientes ideas acerca del mundo y del alma.
(Jaeger, 1946: 53).

El cambio de las ideas sobre la vida y la muerte, al incluir la esperanza en la
inmortalidad, traen consigo inevitables consecuencias historicas con relacion
a la forma en que se vive mientras se transita por el mundo. Las promesas de
una vida mejor después de la muerte, también aplazan los intereses del alma
y brindan un alivio sobre ciertos aspectos del destino que podran cumplirse
en el mas alla.

Ahora bien, es preciso anotar que Aristoteles esta en desacuerdo con la tesis
segun la cual, el alma no es mas que un elemento articulado del ser humano,
que si bien se distingue del cuerpo solo es producto de una justa y armonica
interaccion entre componentes. A partir de la critica a esta postura, Aristoteles
deduce que el alma, considerada la sustancia inmortal del ser, en tanto es el
elemento verdadero no tiene ningun contrario y por tanto, en torno a ella no
se debe hablar ni de armonia, ni de desarmonia (Jaeger, 1946). Asi las cosas,
acufia el principio de no-contradiccion referido a la sustancia como esencia
real e imperecedera de las cosas.

Dando continuidad a la ontologia eledtica y socratica, en la Metafisica
Aristoteles presenta la siguiente formulacion del principio de no-contradiccion:
“Nada puede ser y no ser al mismo tiempo y en el mismo sentido” (Aristoteles,
Metafisica, X1 5, 1062a 35). Recordemos que en la Republica, el Socrates
platonico se habia referido en los siguientes términos: “es claro que la misma
cosa no estara dispuesta al mismo tiempo a hacer o sufrir cosas contrarias
con respecto a lo mismo y en relaciéon con el mismo objeto” (Platon, La
Republica). Este principio es adoptado por la logica filosofica de Aristoteles
con total radicalidad, en cuanto considera incluso, que aplica por igual a
las sustancias de la naturaleza y al ser humano como tal, de modo que nada
escaparia a la total coherencia de la no-contradiccion. Por supuesto, este es el
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fundamento que elimina por completo el conflicto tragico de la antigiiedad,
rechaza cualquier ambigiiedad del ser y niega con alevosia la posibilidad de la
contrariedad expuesta por los poetas y por Heraclito en el siglo V a.C.

Tal vez, la connotacion mas importante de esta filosofia metafisica, junto con
el principio de no-contradiccion, ha sido su complemento inseparable, esto es,
el principio de identidad como méaximo baluarte para la concepcidn estatica
del hombre, seglin el cual, la sustancia de las cosas y las personas tiene en
si algo inmutable y eterno que las identifica consigo mismas por siempre.
Aristételes concibe que la sustancia, aunque no admite variaciones en tanto
es lo que es, si admite atributos o calificativos que le otorgan una identidad
determinada. Mientras la identidad del yo se alimenta en la logica metafisica
a partir de la exclusion o diferenciacion del otro, los poetas concebian al ser
desde la pluralidad que no admite el dominio de lo uno sobre lo otro.

No en vano el modo de escritura dominante en la Grecia clésica afianzo la
figura de identidad e incluso, la consagro hasta nuestros dias (Havelock,
2008): el Yo (primera persona) prevaleciente en la narracion de los discursos
nos hizo creer en la supremacia de lo individual por encima de lo social y lo
diverso. La identidad aristotélica estrecha al ser y lo define en extremo con
una serie de atributos, cualidades y defectos, que a la postre lo limitan.

Confinados a la categoria mitologica, quedaron recluidas las apuestas por
el conflicto tragico, las contradicciones, la contingencia, la finitud de la
existencia o la impredecible vida cotidiana. Heraclito, Esquilo y Soéfocles,
fueron considerados enemigos de la razon por anunciar la insuficiencia de
toda pretension de dominio y control, por avizorar los peligros de la identidad
estatica, por negarse a aceptar que el universo es un todo ordenado y predecible.
En la caceria de esencias, platonico-aristotélicas se fue acufiando una ldgica de
identidad unica, individualista e invariable amparada en la no-contradiccion.
Asi se fue descartando la ambigiiedad del ser, su posibilidad de bifurcacion,
las opciones de abrir futuro en medio de las dicotomias y con ello, terminamos
arrojando nuestra persona hacia el lugar injusto de los inamovibles.

Sumados a estos dos principios, Aristoteles introduce el principio del tercero
excluido para completar el método logico de la filosofia metafisica. Seglin este
principio, el estagirita afirma: “es imposible que lo mismo se dé y no se dé
en lo mismo a la vez y en el mismo sentido...” (Aristoteles. Metafisica. 111 4,
1005b15). Por tanto, no admite terceras opciones en un juicio, es decir: se es
0 No se es, pero no existen términos medios o adicionales.
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Etica Contextualista

Para Aristoteles, la virtud mas alta que puede alcanzase por medio de una
vida dedicada a la contemplacion y al intelecto es el galardon de la felicidad
(eudaimonia), que desde su punto de vista se asemeja mas a la prudencia
(phronesis) que al simple placer hedonista. Asi entendida, para Aristoteles la
phronesis hace referencia a una sabiduria practica que es la mas pura y noble
aspiracion del hombre dedicado a la l6gica. En términos de Jaeger, se trata de
una “facultad practica” que sirve para: “la eleccion de lo éticamente deseable
y el prudente descubrimiento de lo ventajoso para uno mismo” (Jaeger, 1946:
102).

La prudencia se trata de una disposicion del espiritu para deliberar sobre las
cosas que conciernen al bien y las que conciernen al mal. Asi pues, segun
Nussbaum (2004), la prudencia aristotélica utiliza las normas solo como pautas
de orientacion, ya que ella misma debe ser flexible, estar preparada para la
sorpresa y tener la habilidad para improvisar ante las circunstancias inciertas.
Aunque Aristoteles reconoce que la phronesis no es ni una ciencia, ni una
deliberacion sobre asuntos de caracter universal, sino mas bien circunstanciales,
afirma que esta virtud se alcanza solo por medio de la racionalidad elevada al
espiritu de la contemplacidn, y, por lo mismo, insiste en que la prudencia es
el resultado de una dilatada vida dedicada a la experiencia inteligente, en esto
consistiria su exceso de confianza en la razon.

Contrario a sus antecesores, Aristoteles traza una linea divisoria entre
el campo de la ética y el de la metafisica. En el primero, su percepcion
deriva del contexto especifico de las condiciones en que se hacen juicios
deliberativos y practicos sobre la moral, reivindicando ademas el papel de las
circunstancias, cuya inconmensurabilidad exige la atencion del devenir para
ajustar la conducta en concordancia con los acontecimientos. En el segundo,
por el contrario, acude a la 16gica universal del finalismo. Asi pues rechaza
también el eidos platonico en el mundo de la ética y ademas afirma que no
puede considerarse una ciencia de los inamovibles; por tanto, sostiene que
la phronesis no se refiere a lo universal, sino a lo particular: “Es evidente
que la prudencia no es un saber cientifico deductivo (episteme). En efecto, se
refiere a lo particular extremo, como se ha dicho, porque lo practico es de esta
naturaleza” (Aristoteles, Politica. 1142a23).

No obstante y pese a su cercania con el plano ético, concibe la politica filosofica,
al igual que las demas ciencias, como la busqueda de lo ‘exacto’y lo ‘perfecto’
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en si. Entonces concluimos que en el plano de la ética es el tnico en el que el
estagirita se aparta de la busqueda de normas universales. En él, no concibe
medida alguna, excepto la medida individualmente sentida de la persona
que actia bajo una ética autonoma. Por tanto, numerosos investigadores de
la obra aristotélica, entre ellos Detienne y Vernant (1998), subrayan que en
el campo ético, Aristoteles es un presocratico bastante cercano a los poetas
tragicos. En la Parte III de nuestra tesis, abordaremos con mas detenimiento
algunas cuestiones referidas a la vulnerabilidad de la eudaimonia expuestas
por Aristoteles.

Finalismo universal

Critico asiduo de la teoria de la Ideas de su maestro, el estagirita no comparte
el mundo del eidos en que la obra platonica habia centrado una division
entre lo sensorial y lo inteligible. Lejos de rechazar a priori el mundo de
las opiniones, su método filosofico recoge las ‘apariencias’ para intentar
establecer o demostrar, cuales de ellas ameritan reconsiderarse bajo el
calificativo de pertinentes:

En primer lugar, el filosofo debe ‘establecer’ las apariencias pertinentes.
Estas diferiran (y se recogeran de distintas maneras) segun los diversos
ambitos del conocimiento. Sin embargo, siempre se han de estudiar las
opiniones y decires ordinarios y repasar las concepciones filosoficas o
cientificas anteriores del problema; en otras palabras, se deben considerar
las opiniones de la ‘mayoria’y de los ‘sabios’. (Nussbaum, 2004: 321).

Por concebirlo carente de un razonamiento logico, Aristoteles rechaza el
fraccionamiento del mundo propuesto por Platdn, en tanto este no demuestra
una relacion clara de causalidad entre lo ‘ideal’ y lo ‘sensible’. Sin embargo,
heredero de una tradicion filosofica que busca con obstinacion el arkhé
[principio constitutivo de todas las cosas], encuentra en la forma unida de
modo inseparable a la materia, la integracion de la sustancia como esencia
inmutable. Por tanto, emprende desde las reglas de la biologia la busqueda
de la esencia o el fundamento general de todas las cosas, por las vias de
la experimentacion empirica. En su condicion de naturalista, avanza en la
clasificacion de las especies y de los conceptos, a los cuales, ademas, les
atribuye una finalidad universal y determinista:

Puesto que el arte imita a la naturaleza, a partir de este es posible conocerla.
En su Fisica, 11, 8, se lee: “[...] si las cosas que son fruto y efecto del
arte se hacen con un fin determinado, es evidente que también se haran
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teleologicamente en las cosas naturales” (Aristoteles, 1964, 599). A
semejanza de lo acontecido con el artesano, cuya obra se ajustaria al modelo,
los atributos de los individuos pertenecientes a determinada especie no
serian otros que los de la respectiva causa final. (Serna, 2007: 93)

Precisamente, en la mirada finalista, es donde vuelve a encontrarse con su
maestro Platon, de hecho, coinciden los genealogistas en afirmar que en la
obra aristotélica existe un paralelismo frecuente entre la forma (morphe) y las
ideas (eidos). Asi lo describe Serna:

Del paralelismo entre el eidos platonico y la morphe aristotélica da cuenta
Valentin Garcia Yebra, traductor de la Metafisica de Aristoteles al espaiiol:
“[...] morphe [...] en la Metafisica aparece muchas veces asociado a eidos.
En efecto, morphe y eidos comparten la mayoria de sus usos: idea, aspecto,

forma, figura, clase y especie. (Serna, 2007: 93 - 94)

De igual modo, el finalismo aristotélico retoma la idea de movimiento
rechazada por Parménides y reivindica el cambio pero solo desde la fisica, al
considerarlo como ‘el paso’ de lo que estd en potencia hasta llegar a cumplir
su finalidad determinada por el principio de causalidad. Por supuesto, no cabe
en este empirismo la posibilidad del devenir, en tanto las cosas ya tienen
inscritas en si mismas una cierta teleologia que las impulsa coherentemente
hasta la culminacion perfecta de su objetivo. En adelante, la idea de tiempo
pasa a ser un subordinado del mundo fisico, el espacio necesario para que las
‘cosas’ y los ‘fendmenos’ lleguen a ‘ser’ lo que ha sido definido que ‘sean’.

Teniendo en cuenta lo anterior, Aristoteles entiende el cambio y el movimiento
como «el paso de lo que esta en potencia a estar en actoy, por la accion de
las cuatro causas definidas en su Metafisica: la causa formal, que constituye
la esencia misma como forma de la sustancia; la causa material, que es el
soporte de la forma y, en caso de no tener forma, entonces es pura potencia
de ser (propiamente, al no tener ninguna determinacién, no es nada); la causa
eficiente, que produce el movimiento hasta alcanzar el fin; y la causa final,
que dirige ordenadamente el movimiento hacia un propoésito especifico, esto
es, la perfeccion de la forma. Por ello la naturaleza se explica segiin una
teleologia de la forma que tiende a la perfeccion de su contenido.

Asimismo, aunque su ética es flexible y sujeta a las circunstancias, Aristoteles
se arriesga a formular en la Politica un fin perfecto para el hombre: la felicidad,
que debe ser propiciada por el Estado y la educacion.
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Politica y Educacion

Aristoteles dedica su obra Politica a la configuracion del Estado perfecto, la
ciudad ideal y el ciudadano educado para vivir en dicha comunidad. El fin
de la vida social debe ser proporcionar las condiciones de felicidad para los
individuos, los cuales, tienen una naturaleza social que hace que se agrupen de
modo instintivo hacia la organizacién politica.

Critico de la teoria del Estado platénica expuesta en las Leyes y en la
Republica, Aristoteles expone su propia idea de perfeccion en la monarquia,
con lo cual, también rechaza la democracia reinante en la Atenas antigua.
Defiende sus ideas sobre la soberania, la division politica, la participacion
de los ciudadanos en la vida ptblica, la importancia de los bienes privados y
la constitucion necesaria para la organizacion de la vida civil, para concluir
que, en el gobierno aristocratico se da el mejor modelo de Estado: “en el que
los unos sepan obedecer tan bien como los otros mandar, movidos siempre
por un fin noble” (Aristoteles, Politica, libro II1. Cap. XII). A partir de lo cual
concluye que la educacion y las costumbres deben formar a unos para mandar
bien, y a otros, para obedecer de forma adecuada.

En el analisis de la Ciudad Perfecta (libro VII — Politica), el estagirita define
con total claridad que solo en el sometimiento al Estado es posible obtener una
‘vida perfecta’ en cuanto este propicia el goce de ‘la mas perfecta felicidad’.
Tal virtud maxima se consigue gracias a la reunion de tres clases de bienes:
“bienes que estan fuera de su persona, bienes del cuerpo y bienes del alma;
consistiendo la felicidad en la reunion de todos ellos” (1323a-3). Ademas,
aunque critica la unificacion socratica de todas las virtudes en una sola, ante
la cual las demas deben quedar subordinadas, también Aristételes concluye de
modo similar que “no hay nadie que pueda considerar feliz a un hombre que
carezca de prudencia, justicia, fortaleza y templanza” (1323a-4), sometiendo
estos cuatro valores al que considera primordial. No obstante, aclara que
en todos los casos, la felicidad, sea considerada un placer o una virtud, esta
reservada a los hombres prudentes: “a los corazones mas puros y a las mas
distinguidas inteligencias” (1323b), asi también a los seres mesurados que no
aman en extremo los bienes materiales.

Importa precisar ademas que, asume al Estado ideal como aquel que obtiene la
mayor felicidad y la mas alta prosperidad, con lo cual sienta el fundamento para
el positivismo moderno. La diferencia radica en que la riqueza y prosperidad
a que hacia referencia Aristételes se trataba de la virtud y la prudencia, no
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de la riqueza expresada en bienes externos, como luego fue asumida por los
Estados contemporaneos.

Con respecto a la educacion, Aristdteles confiere al Estado una responsabilidad
reguladora y garantista frente a la misma. Como el Estado posee un tinico y
mismo fin, la educacion debe ser necesariamente una e idéntica para todos
sus miembros, de donde se sigue que la educacion debe ser un bien publico y
no particular, como hasta entonces lo habia sido. Asi pues, concibe que: “lo
que es comun debe aprenderse en comun, y es un error grave creer que cada
ciudadano sea duefio de si mismo, siendo asi que todos pertenecen al Estado”
(Aristoteles, Politica, Libro VIII, 1337a4). Teniendo en cuenta estas premisas,
asume que el Estado debe prestar especial atencion a los contenidos de las
cosas que se van a ensefiar, pues en ellos recae el tipo de ciudadano y el tipo
de gobierno que no solo se legitima, sino que se perpetua.

Propone tanto en la Politica, como en la Poética que la actividad mimética es
por excelencia una habilidad innata para el aprendizaje, en especial, cuando se
trata de la infancia. En consecuencia, Sufiol afirma que “es razonable pensar
que esta habilidad y las artes que se desarrollan a partir de ella desempefian
una importante funcion educativa en la polis” (Sufiol, 1999: 199). Asi
mismo, en los dos ultimos libros de la Politica, dedicados a plantear las bases
educativas de lo que seria el Estado ideal, el estagirita no solo reconoce el valor
pedagogico de la mimesis, sino que le confiere a la musica un significativo
papel en el programa educativo del régimen politico. Aristdteles establece de
manera detallada las distintas etapas en las que debe organizarse la educacion
de los niflos y de los jovenes desde su nacimiento hasta los veintiun afios,
estas etapas, tal como lo reconoce Marrou (2004) no distan mucho de las ya
planteadas por Platon en la Academia. Del pensamiento aristotélico podemos
a modo de conclusion, presentar brevemente sus caracteristicas:

Sinopsis

Fines Aristotélicos de la Educacion
El contexto educativo

Siguiendo los pasos de su maestro, pero con la intencion de presentar a Grecia
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un pensamiento propio y critico de la obra platonica, Aristoteles funda el
Liceo en el cual desarrolla su programa educativo.

A diferencia de las anteriores escuelas o cofradias, la suya posee un carécter
publico en la que se imparten clases libres a los ciudadanos griegos del siglo
IV a.C.

La educacion aristotélica no solo es un asunto claramente formalizado, sino
que ademas pasa a ser un bien del Estado para la formacion deliberada del
tipo de ciudadano requerido y para la perpetuacion de la estructura politica
‘perfecta’. De este modo, se logra que el discurso, en este caso el aristotélico,
no solo sea una doctrina mas dentro de una pluralidad de teorias, sino que
se convierte en el discurso oficial y dominante de la época, con la garantia
adicional de su inmortalidad.

Acerca del conocimiento o el valor digno de alcanzar

* Todo conocimiento se rige por el principio de no-contradiccion, principio de
identidad y principio del tercero excluido.

* La verdad se encuentra en la sustancia que es inmutable, eterna e
imperecedera. Esta en las personas y en los fendmenos de la naturaleza. En la
sustancia se encuentra el principio constitutivo de todas las cosas.

» Mediante la contemplacion racional es posible alcanzar la prudencia, la
cual es una facultad practica que permite el logro de la vida feliz. Aunque
la prudencia no es considerada por Aristdteles como una ciencia, si es
una habilidad flexible que permite la toma de decisiones ante situaciones
contingentes.

* La eudaimonia como fin maximo de la vida es posible alcanzarla mediante
la logica.

» Traza una delimitacion entre los asuntos referidos a la ética y los de la
metafisica. Mientras a los primeros da un tratamiento contextualista, a los
segundos, da una connotacidn finalista de caracter totalitario.

* La ciencia debe ayudar en la clasificacion de las especies y de los conceptos.
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* El hombre de ciencia debe reflejar un escrito puro y claro, alejado de
cualquier ornamento poético.

* Todas las cosas tienen una finalidad universal y determinista.

* Retoma la idea de cambio, pero solo como causa-efecto de la fisica: el
paso de un estado a otro que permite fundar el principio de causalidad. El
movimiento se justifica en términos de alcanzar la finalidad determinista de
las cosas y los fenomenos.

Perspectiva de Humanidad

* Hace una distincion entre el alma (racional) y el cuerpo. Ademas afirma,
contrario a la tradicion homérica, que el destino inmortal del alma es mas
esperanzador que su paso por la tierra. Por su parte, considera al cuerpo como
la prision corporal del alma.

* El alma es la sustancia, el elemento imperecedero, verdadero e inmutable
de las personas.

* No puede existir contradiccion, ni ambigiliedad en el ser.

* El ser tiene en si la sustancia inmortal e invariante. La identidad de su ser
se define en virtud de los atributos, que lo convierten en un ser ‘estrecho’ y
‘restringido’ con muy pocas posibilidades de bifurcacion y multiplicidad.

* En los Tratados empieza a prevalecer el YO en primera persona, esto influyo
en la supremacia de lo individual sobre lo plural.

Ideal social

* Diferencia entre las masas a quienes no les pertenece el mas alto conocimiento,
de los hombres escogidos para la Verdad y la ciencia.

* El Estado ideal es el aristocrata o la monarquia. Aristoteles es un critico de
la democracia reinante en Atenas.

* El gobierno ideal es en el cual los unos saben obedecer y unos pocos, saben
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gobernar guiados por la logica y la razon. A partir de lo cual concluye que la
educacion y las costumbres deben formar a unos para mandar bien, y a otros,
para obedecer de forma adecuada.

* El fin del Estado debe ser proporcionar a los individuos la felicidad.

Fines aristotélicos de la educaciéon
Al menos tres fines debe cumplir la educacion segtin la propuesta aristotélica:

* Dotar de phronesis (prudencia) a los hombres para que sepan elegir el mejor
camino ante situaciones inesperadas. Esta prudencia, junto con la fortaleza,
la justicia y la templanza permiten al hombre alcanzar la eudaimonia, una
forma de felicidad mesurada que se distancia en algunos aspectos del placer
socratico.

* Formar a los gobernantes y a los ciudadanos para el Estado ideal monarquico.
A los primeros, debe prepararlos para saber reinar y generar condiciones
de la mas perfecta felicidad y prosperidad; a los segundos, debe ensefiar
al sometimiento para mantener y prolongar el mandato de los gobernantes.
Dado que el Estado tiene como tnico fin brindar la felicidad a los individuos,
la educacion debe ser una e idéntica para todos: “lo que es comun debe
aprenderse en comun, y es un error grave creer que cada ciudadano sea duefio
de si mismo, siendo asi que todos pertenecen al Estado” (Aristoteles, Politica,
Libro VIII, 1337a4).

» Formar a los hombres de ciencia en el razonamiento légico que les permita
encontrar el arkhé en la sustancia de los fendmenos, las cosas y las personas.
Asi podran comprender el finalismo universal que mueve a las cosas hacia el
ser determinado que son.

Estos tres fines confluyen en un fin supremo: la eudaimonia aristotélica,
entendida como la felicidad que se logra mediante la contemplacion racional.

Medios para la consecucion de los fines

* El método logico que se fundamenta en los tres principios aristotélicos:
no-contradiccion, identidad y exclusion.
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* Las reglas de la biologia ayudan a fundar el método 16gico basado en la
experimentacion empirica.

* El Tratado, como una forma literaria basada en la explicacion, la
argumentacion y la defensa de una tesis. Es un estilo doctrinario y dogmatico.

* Un lenguaje ‘puro’y ‘claro’ que denote cientificismo. Un lenguaje apartado
de cualquier forma emotiva de la poesia.

* La escritura que desplaza por completo cualquier forma oral de intercambio
entre personas.

* El Estado es el medio y el regulador para cumplir los fines de la educacion,
por tanto, debe prestar especial atencion a los contenidos, pues en ellos recae
el tipo de ciudadano y el tipo de gobierno que no solo se legitima, sino que
se perpetua.

* La actividad mimética y musical cumple una funciéon primordial en la
formacion de los hombres.

3.1.5 Algunas reflexiones

e FEl origen del sistema educativo griego se da luego de la maduracion, el
desarrollo y el auge de la cultura helénica, es una consecuencia y una
condensacion de los logros de la sociedad griega, no es la causa de los
mismos. No obstante, en nuestros dias pretende delegarse a la educacion
la instauracion de una nueva cultura de progreso y desarrollo en las
sociedades decadentes. Seria conveniente analizar desde el punto de vista
historico si la educacion ha sido la expresion del florecimiento de una
determinada civilizacién o si por el contrario, ha sido la originaria del
mismo, tal como lo insinua el positivismo moderno.

e Con el surgimiento de la Paideia se configura un ideal educativo
formalizado en Academias y Liceos que promueven la formacion exclusiva
del elemento racional, relativo a la adquisicion de habilidades para el
dominio corporal, la gramatica, la retdrica, la escritura, las matematicas
y por ultimo, como maximo nivel de aprendizaje, la dialéctica filosofica
que permitia al individuo alcanzar las maximas virtudes del intelecto y la
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autosuficiencia racional para el dominio de toda contingencia. Contrario
al hombre educado, aparece la connotacion del apaideutos, que puede
ser un ser inteligente, pero con una evidente carencia de aculturacion y
experiencia educativa.

Notamos una relacion sorprendente entre la aparicion de la educacion
formalizada y la imposicion histérica de discursos dominantes. Cuando la
vida intelectual griega se discutia en toda clase de escenarios cotidianos
sin una clara delimitacion institucional, los discursos abundaban y
convivian aun en condiciones de radical oposicion. El pluralismo era el
modo natural de organizacion filosofica y educativa en Grecia, tal como
ocurria entre los poetas, Heraclito, Parménides y Zenon. Sin embargo,
una vez se instaura la Academia platdnica, también se legitima y perpetia
el discurso dominante, en este caso, el metafisico. Esto nos confirma el
poder de las aulas para la perpetuacion de los ideales en una determinada
sociedad.

No podriamos obviar la influencia del paso de la tradicion oral a la escrita
como un detonante esencial para el cambio en la concepcion del mundo.
En el tiempo de los poetas se privilegiaba la conversacion y la poesia
como forma de registrar la oralidad, por tanto, prevalecia la cultura de
la pluralidad, del nosotros colegiado y de la integracion entre emocion
e intelecto. En la medida en que Platon hace uso del dialogo escrito, va
incorporando un tipo de prosa dirigido con exclusividad a la parte racional
del alma, el cual, aunque mantiene el intercambio conversacional entre
personas, es evidente la prerrogativa del discurso socratico sobre el de los
demas. Por su parte, Aristoteles derrumba por completo la forma antigua
de comunicacion al instaurar el Tratado como forma cientifica y verdadera
para la expresion de la logica. En los escritos aristotélicos desaparece el
intercambio y se da privilegio al Yo individual y egocéntrico; desaparece
por completo cualquier forma de despertar las pasiones, al ser consideradas
distractores de la inteligencia; se elimina cualquier alusion al pensamiento
plural, en tanto se instaura el dogmatismo; y, ademas, se promueve un
lenguaje tan elaborado y complejo que no es apto para la comprension
de los ‘no-iniciados’. Este transito no es circunstancial, ni mucho menos
neutral, en ¢l se evidenciauna ruptura de la tradicion griega y la instauracion
de un nuevo tipo de hombre, de ciencia y de sociedad, fundamentada en la
autosuficiencia racional y en el determinismo universal.
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Llegados a este punto conviene retomar el surgimiento del finalismo de
corte universal. Recordemos como desde el discurso socratico, continuado
por Platon y ajustado con algunas variaciones por Aristoteles, se dio inicio
a una tradicion filosofico-educativa, si quiere puede llamarse teleologica,
a partir de la cual se intent6 resolver el conflicto tragico entre virtudes y
valores plurales, para circunscribir las actuaciones y las decisiones a un
unico fin que evitara la contradiccion, asi que, la felicidad parecia cumplir
bien esta funcion unificadora. Sin importar las diferentes connotaciones
atribuidas desde Socrates, Platon o Aristoteles, esta fue considerada como
el bien supremo y el propdsito maximo de una vida digna de ser vivida.
En adelante, se dio por evidente e inmutable que tras la busqueda de la
felicidad individual, era posible resolver las contrariedades de las demas
virtudes o deberes planteados en la encrucijada de la vida de los hombres.
Podriamos afirmar, al modo aristotélico que la sustancia del hombre y
su finalidad seria la fertilidad de la eudaimonia, no obstante, la misma
fue cargada de diferentes atributos a lo largo de la historia [desde la
prhonesis hasta la acumulacion de lujos en la sociedad del hiperconsumo,
en nuestros dias].

Ahora bien, el universalismo de los conceptos, unido a la idea de un
hombre que en esencia no cambia, ha validado y aplaudido el tipo de
educacion con propoésitos invariantes. Los fines han quedado cifrados en
la dimension teorica de la teleologia educativa y por ende, apartados de las
implicaciones ontologicas de sus preceptos. Al ser recluidos en el capitulo
abstracto de la pedagogia metafisica, no solo han perdido su capacidad
de conviccion, sino que ademads, se da por descontada la necesidad de
actualizar su discusion.

Observamos coémo en la medida en que avanza el sistema educativo de
Sécrates a Platon, se van perfeccionando los medios para alcanzar el fin.
Si Socrates defini6 la finalidad universal: el placer mediante el cuidado
racional del alma, entonces Platén se dedicaria a buscar el método
educativo mas apropiado para lograr el Bien Supremo. Por su parte,
Aristoteles retoma el finalismo universal de la felicidad, pero desde la
prudencia, la fortaleza, la justicia y la templanza, enfatizando a su vez en
el método del racionalismo l6gico como medio supremo para alcanzar el
fin incuestionable y al cual se subordinan los demas valores y virtudes.
Tras la fijeza e invariancia del fin maximo de la vida, entonces los
pensadores se dedicaron a encontrar el modelo, el medio y el instrumento
mas apropiado para garantizar la utopia universal.
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A continuacion revisaremos la prolongacion de la racionalidad
platénico-aristotélica a través del dogmatismo religioso.

3.2. La episteme ensamblada con el dogmatismo religioso

Diversos historiadores coinciden en afirmar que no puede hallarse en el
periodo medieval un tipo de conocimiento que categoricamente se denomine
‘filosofia cristiana’. Algunos incluso, niegan la existencia de cualquier
filosofia originaria durante esta etapa de la historia de Occidente, tal como en
el caso de Scheler (1960) o Bréhier (1988), citados por Gilson (1981), quienes
afirman que los exponentes del medioevo se limitaron a complementar y a
intentar acompasar con la religion, las obras de Platon y de Aristoteles.

En la linea de los racionalistas puros, se concluye que entre la religion y la
filosofia existe una diferencia de ‘esencia’, que a la postre, hace imposible
cualquier intento de colaboracion entre si: de una parte, la filosofia es la ciencia
de lo racional; de otra parte, la religion esta de lado del orden irracional de
las creencias y por tanto, resultan incompatibles. Sin embargo, en la linea de
los escolasticos existe una relacion indivisible entre ambas, o mejor aun, una
subordinacion de la filosofia a la teologia, segun la cual, todo aquello que no
pueda explicarse desde la fe y la razon, carece de validez. (Gilson, 1981).

De hecho, afirma Gilson (1981) que poco importaba a los pensadores
medievales el titulo de filosofos, pues bastaba para ellos el honor de ser
cristianos. Asi pues, mientras los antiguos griegos se glorian de ser ciudadanos
de la polis y los socraticos de ser considerados filosofos, por su parte, los
hombres de los siglos V a XV d.C. se complacen en el maximo titulo de la
iglesia: los fieles. Entonces, si bien sus exponentes reconocen la existencia
historica del razonamiento puro en tanto engrandecen las obras de Platon y
Aristoteles, afirman que el error de los clasicos fue precisamente la excesiva
confianza en la razén sin el elemento de la fe eclesiastica, de modo que, en
adelante, el unico método seguro seria: “tomar la revelacion como guia, a
fin de llegar a alguna inteligencia de su contenido; y esta inteligencia de la
revelacion es la filosofia misma” (Gilson, 1981: 16). Aunque observamos
algunas diferencias entre los representantes mas ilustres de esta época, en
cuanto algunos parten de la razon para hacerla coincidir con la fe y otros, por
el contrario, parten de la revelacion para darle explicaciones racionales; no
obstante, encontramos que la concordancia entre ciencia-religion es laregla 'y
su ensamblaje, una obligacion.
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3.2.1 San Agustin y la perpetuacion del platonismo

Considerado el pensador mas grande de la Alta Edad Media, Agustin de
Hipona (354 — 430 d.C.), en su condicion de obispo de la Iglesia catolica,
insta a los fieles seguidores de la doctrina cristiana a poner todo su esfuerzo
en el conocimiento de la ciencia que conduce a la bienaventuranza del hombre
mediante la fe, sin perderse inttilmente en banalidades, pues afirma que, al
participar del conocimiento que conduce al hombre hacia su fin, al sumo bien,
era posible prescindir de todos los demas saberes.

Antes de unirse al dogma de la comunidad cristiana, Agustin de Hipona
pertenecia al orden maniqueista, un tipo de secta de corte universal y
totalizante que, se concebia a si misma como Unica y definitiva fuente de la
verdad, a la vez que invalidaba cualquier otra clase de creencias. Aunque,
convertido luego al catolicismo, sus escritos reflejan que, a San Agustin, le
sobreviven los rasgos de la mentalidad binaria propia de su anterior filiacion
religiosa. Por eso, no es extrafio que al defender el pensamiento cientifico
de Platon, lo someta con vehemencia al dualismo irreconciliable entre los
opuestos, pues este sesgo disyuntivo era propio de las ideas maniqueas.

En la practica, el maniqueismo niega la responsabilidad humana por los
males cometidos porque cree que no son producto de la libre voluntad, sino
del dominio del mal sobre nuestra vida. Desde este punto de vista, creia que la
vida del hombre se sostiene en medio de una eterna lucha entre dos principios
contrarios e irreductibles: el Bien y el Mal, considerando al espiritu del hombre
bajo el dominio de Dios, mientras el cuerpo y sus deseos al capricho del
demonio. En el ser humano, afirma que el espiritu es una luz que se encuentra
cautiva por causa de la materia corporal; por tanto, cree necesario practicar
un estricto ascetismo para iniciar la liberacion de aquella luz divina atrapada
y subyugada en la materia; asi, desprecia el sentido de todo lo corpéreo al
concebirlo causante del pecado y la condena.

Ferviente seguidor de la obra de Platon, concibe el eidos eterno en Dios, el
cual es el creador de todos los arquetipos del universo. Los neoplatonicos,
entre ellos Plotino y sus discipulos, fueron para Agustin los representantes de
la verdad suprema, con una vision trascendente de Dios, en quien pusieron
el Sumo Bien de todos los hombres. En cuanto a las disputas por demostrar
la ciencia verdadera, el obispo de Hipona reconoce que los platonicos
estaban en desventaja en su polémica, pues en la ceguera del amor por las
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cosas terrenales, los demas pueblos, como los epicureos, movian al pueblo
“no solo a entregarse al placer del cuerpo, siguiendo el apetito natural, sino
también a mantener ese placer como ultimo fin del hombre” (Agustin, Carta
118, I11,17), lo cual hacia mas compleja la demostracion de la humildad y la
austeridad como elementos indispensables para una fe verdadera. Asi que,
los neoplatonicos del s. 11 d.C., comprendieron que una verdad como la que
predicaban era muy dificil de entender en medio del hedonismo caracteristico
de su época, ante todo, porque su doctrina proclamaba que existe “una
realidad divina, cimera, inmutable, inaccesible a los sentidos corporales y
solo perceptible a la inteligencia, una realidad que trasciende la naturaleza
humana”, que esa realidad era “Dios, que se ofrece para ser gozado por el
alma ya purificada de toda mancha de apetencias humanas” y que “en ese
Dios halla sosiego todo afan su felicidad, porque en ¢l esta para nosotros el
fin de todo bien” (Agustin, Carta 118, 111,17). Por tanto, Agustin enfoca su
vida al rescate del neoplatonismo a partir de la moderacion prescrita en la fe
cristiana.

Segun la teoria platonico-agustiniana, existen tres tipos de conocimiento que
se alcanzan mediante la doctrina de la ‘iluminacion’, una especie de razon
contemplativa, pero bajo el manto de la creencia divina. Estos tres tipos de
saberes son:

e Sensitivo: se alcanza por el alma a través del cuerpo. solo los sentidos
enfermos por el pecado son fuente de error, de lo contrario, ayudan en la
comprension de la realidad.

e Conocimiento de las leyes del mundo fisico por medio de la razon inferior,
la cual se orienta hacia la ciencia de las cosas temporales.

e Conocimiento de las verdades eternas, del eidos sobre lo justo, lo
bueno, lo bello, o la verdad como tal. A este proceso es al que denomina
‘iluminacion’, un modo cristiano de justificar lo que Platon explicaba por
medio de la doctrina de la reminiscencia. Esta funcion superior de la razoén
respalda la sabiduria de las verdades eternas y de la vida contemplativa.

En su libro La Ciudad de Dios, Agustin traslada el Estado ideal descrito en
La Republica 'y Las Leyes, a la organizacion de la vida politico-social que el
hombre podra gozar solo después de la muerte, en el cual es posible que las
almas habiten en la plenitud una ciudad perfecta:
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La gloriosisima ciudad de Dios, que en el presente correr de los tiempos se
encuentra peregrina entre los impios viviendo de la fe, y espera ya ahora con
paciencia la patria definitiva y eterna hasta que haya un juicio con auténtica
justicia, conseguira entonces con creces la victoria final y una paz completa.
Pues bien, mi querido hijo Marcelino, en la presente obra, emprendida a
instancias tuyas, y que te debo por promesa personal mia, me he propuesto
defender esta ciudad en contra de aquellos que anteponen los propios dioses

a su fundador. (Agustin de Hipona, 1793: 2)

Asi pues, la obra de San Agustin no solo es una prolongacion de la
racionalidad platonica, sino ademas la negacion y el rechazo a la integracion
apolineo-dionisiaca del teatro tragico. Esto se evidencia, al menos, en los
siguientes aspectos de su doctrina:

e La defensa del pensamiento binario de corte platonico-maniqueista,
es una simplificacion del conflicto tragico en el cual se evidencia
la contrariedad de antagénicos, que, si bien, no se reconcilian, si se
necesitan y complementan para reinventarse. Por el contrario, la linea
del dogma agustiniano, funda su creencia en el pensamiento disyuntivo
y reduccionista, hasta ser considerado, incluso, el principal antecesor del
cartesianismo.

e La delegacion del Bien y del Mal a fuerzas ajenas al hombre, lo divino
contra lo demoniaco, desestim6 la responsabilidad de las elecciones
para afrontar los males injustificados del destino. Si bien se considera la
existencia del ‘albedrio’, también es cierto que la ‘libre eleccion’ de los
hombres se supedita a los designios e intereses de la moral catolica. La
intuicion y la capacidad para decidir en medio de circunstancias adversas
deja de ser un asunto ligado al ser humano en el contexto particular de
sus encrucijadas y pasa a ser una condicion que se dirime a partir de las
normas de la Iglesia.

e FEleidos de corte universal-racional, ahora unido a la revelacion espiritual
de naturaleza dogmatica-religiosa, se convierte en la férmula implacable
para eliminar cualquier idea contraria, al atribuirle, ademas, una condicién
de herética. Los argumentos que no se ajustaban al conocimiento eterno y
verdadero, ya no solo se consideran mitos, sino ademas, herejias que traen
consecuencias funestas para quien se atreve a considerarlos. La mezcla
ciencia-fe se traduce en leyes dictadoras, no solo del conocimiento, sino
ademas, de la moral. Por supuesto, desaparece el pluralismo, no solo de
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dioses en aras del monoteismo, sino ademas de las propuestas divergentes
sobre el hombre, la naturaleza, la realidad y las verdades; con ello, la
Iglesia extingue cualquier halo de tolerancia que, quiza, la metafisica no
hubiera eliminado.

e El cambio en la esperanza por el destino eterno: del Hades a la Ciudad de
Dios, trae también sus consecuencias. Si los antiguos griegos valoraban
cada instante con el temor de perderlo en la brevedad de la existencia, y
por lo mismo, procuraban la areté para alcanzar la eudaimonia en la tierra,
en armonia con los ciudadanos del destino compartido; por el contrario,
los cristianos vivirian en la austeridad extrema que conduce a la amargura,
como garante del cupo a la ciudadania eterna, aunque ello los llevara a
cometer toda clase de barbaries en la tierra, pues, segin los padres de la
Iglesia, s serian recompensadas y justificadas en el mas alla.

3.2.2 Santo Tomas y la perpetuacion aristotélica

Tomas de Aquino (1225-1274), uno de los mas grandes exponentes de la
teologia, es también un claro ejemplo de la perpetuacion del sistema filoséfico
griego. Los principios en que se basa Tomas de Aquino son los de la logica
aristotélica. De hecho, no solo avanzoé en la comprension de la racionalidad
del estagirita, sino que ademas, la preciso, la depurd y la completd, hasta
el punto en que los historiadores afirman que el tomismo no es mas que un
aristotelismo racionalmente corregido y juiciosamente completado. Para él,
la teologia esta en la ctspide de todas las ciencias y se fundamenta en la
revelacion divina, que no solo le provee los principios y sustentos, sino que
ademas la protege de la herejia. Esta ciencia maxima hace uso de la razéon
para exponer su contenido, pero ademas, en cuanto se origina en la fe, sus
conclusiones no solo son verdaderas, sino ademas, como lo explicamos en
Agustin, elevadas al rango de Revelaciones. Al respecto, Gilson afirma:

En cuanto a la filosofia, si bien es cierto que se subordina a la teologia, sin
embargo como tal no depende sino del método que le es propio: fundada en
la razén humana, al no deber su verdad sino a la evidencia de sus principios
y a la exactitud de sus deducciones, realiza espontaneamente su acuerdo con
la fe sin tener que deformarse; si concierta con la fe es simplemente porque
es verdadera, y la verdad no puede contradecir a la verdad. (Gilson, 1981:
17)
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Santo Tomas defiende el finalismo universal de Aristoteles en cuanto afirma
que la felicidad es la aspiracion suprema de los hombres, la cual se alcanza en
plenitud solo en la vida después de la muerte. Para alcanzar este fin incorpora
la nocién de actos voluntarios que son consecuencias del razonamiento y la
deliberacion libre de las personas, estos actos los diferencia de las acciones
involuntarias, tales como los reflejos. El tedlogo parte de considerar la
contingencia de todo ser finito al concebir que las cosas no se han dado a si
mismas su propio ser, ni su existencia ni su esencia; no obstante, siguiendo
la linea aristotélica, postula que todas las criaturas tienen una composicion
metafisica de esencia, pero que son seres limitados frente al Uinico ser
necesario e infinito, Dios, que es la causa de su existencia.

Aligual que su mentor, sittia al ser humano entre el mundo del cuerpo material
y el alma espiritual; por el primero se vincula con el mundo sensible, mientras
que, por el alma, se une con el mundo espiritual. Santo Tomas define el alma
como el principio de la vida y como la forma de un cuerpo fisico que tiene
vida en potencia; en este sentido, defiende un dualismo antropologico menos
radical que el platonico, pues concibe al hombre como una unidad de cuerpo y
alma. Ademas del intelecto, el alma humana contiene tres tipos de facultades
mentales: la voluntad o apetito racional, los sentidos y la sensualidad o apetito
sensible. Para Santo Tomas, el hombre tiene la potencia para alcanzar un
estado de perfeccion trazado por la gracia divina al que no puede llegar por si
mismo. El fin supremo del hombre es la vision de Dios en la otra vida, lo cual
equivaldria a la maxima felicidad.

Con respecto al orden social, Tomas de Aquino legitima el papel hegemonico
de la Iglesia al justificarla como la monarquia divina capaz de garantizar las
leyes que brindan a los hombres el alcance de la meta: la beatitud en esta vida
y la felicidad en la eternidad.

Al igual que en la obra agustiniana, encontramos en las tesis de Tomas de
Aquino una continuidad con la racionalidad de los griegos clasicos, en su
caso especial, con la defensa de las tesis aristotélicas. Esta condicion, unida
a la moral religiosa que dicta las normas del Bien y del Mal, de la Verdad
y la Mentira, hace de la Edad Media un periodo historico de perpetuacion
del discurso racional dominante bajo el imperio de la razon universal y la
eliminacion del pluralismo, el conflicto y la vulnerabilidad que advertian los
poetas. De hecho, la pluralidad que se rechaza en nombre del monoteismo y
de la teologia, adquiere connotaciones pecaminosas que la ligan no solo al
plano intelectual, sino ademas a la esfera moral.
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En nombre de la 16gica y la razon aristotélica se instauran las monarquias
Europeas en la Edad Media bajo la potestad del ‘reino de los cielos’
representado a través de la institucion eclesiastica. La educacion sigue
siendo, al igual que en tiempos platonicos, el medio por excelencia para
expandir los dogmas que sustentan el Estado, pero ahora con el respaldo del
imperio clerical. Por su parte, los fines, al igual que en el socratismo, quedan
supeditados a un fin maximo y excelente: la vida consagrada a la religion para
la felicidad eterna, a partir de la cual, los demaés valores, virtudes e intereses
quedaban subordinados.

3.2.3 Educacion Medieval

Aunque al principio de la Edad Media la educacion pagana seguia su rumbo
al igual que la cristiana, en la medida en que se propaga el evangelio en la
sociedad occidental el sistema educativo va siendo absorbido y dominado por
la Iglesia. A esta hegemonia contribuyé ademads, la incapacidad financiera
de los Estados invadidos por los barbaros para financiar el funcionamiento
de las instituciones educativas. Por tanto, la Iglesia atiende la insuficiencia
escolar de las naciones y se difunde de un modo inimaginado, no solo a
través de las cruzadas, sino también, a partir del poder expansionista de las
aulas. La totalidad de escuelas se impregnaron de un caracter teologico y los
conocimientos se modularon en torno a la fe y la conveniencia de la Iglesia.
Ademas de la formacion del hombre como cristiano, toda la educacion siguio
el modelo de la Paideia clasica a partir del ¢rivium [gramatica, dialéctica y
retérica] como la via intelectual que conduce a la elocuencia, y del quadrivium
[aritmética, geometria, astronomia y musica] como la via que conduce a la
ciencia.

Hacia el siglo VIII, Carlomagno instaura en sus Estados tres tipos de
instituciones educativas: escuelas para el pueblo donde se ensefia a todos
las bases de la lectura, la escritura y las matematicas; escuelas superiores
dedicadas a la formacién del clérigo; y, seminarios de musica para la educacion
de los cantores de las iglesias. En términos generales, este mismo modelo se
expande en el territorio a donde llegan las cruzadas, salvo en el caso de la
Universidad Medieval del siglo XIII, tal como lo refiere Serna (2007):

Con las cruzadas, y a partir de la reapertura del comercio con Oriente,
resurgen las ciudades (Pirenne). Ellas no solo dinamizan la circulacion de
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bienes, sino, ademas, de ideas. Es entonces cuando se posibilita el cruce de
culturas, cuando las tradiciones politicas protodemocraticas de los pueblos
germanicos, que se remontan a la asamblea de hombres libres alrededor del
roble y también a su politeismo — lo que estd abajo es como lo que esta
arriba, de acuerdo con la formula hermenéutica —, dejan su impronta. Asi, en
el siglo XIII proliferan las corporaciones; los gremios econdmicos y también
la universidad reivindican su autonomia frente a los poderes eclesiastico y
civil. A diferencia de lo acontecido en la escuela catedralicia y monastica,
estudiantes y profesores reclaman sus fueros. (Serna, 2007: 97).

En efecto, a partir de la dinamizacion del comercio con Oriente y de la mezcla
cultural con los pueblos germanicos, se propicia de un modo inusitado el
intercambio y el cruce de ideas. Aunque esta no fue la regla, pues la Iglesia
pronto retoma la creacion y control de las universidades, vale la pena destacar
que durante el siglo XIII surge un tipo de Universidad auténoma de los
designios eclesidsticos, capaz de darse a si misma su propia organizacion,
elegir sus estatutos y autoridades, a la vez que proclama sus derechos a la
huelga y la libertad de rescindir. De algun modo surge la céatedra libre, pero
supeditada al texto de circulacion aprobado. Segun Maclntyre (1992) surge
como método de ensefianza la conferencia, pero con connotaciones distintas
a las que actualmente conocemos:

El conferenciante medieval compartia con su auditorio un trasfondo de
creencias relativas a qué textos tienen autoridad. La conferencia, concebida
como comentario interpretativo de tales textos, apelaba a una autoridad mas
alla de si misma y tenia su continuacion en la disputa, en la que las tesis del
conferenciante se examinaban dialéctica y demostrativamente. (Maclntyre,

1992: 60)

Este tipo de metodologia incentivaba a la critica y a la revision hermenéutica
a partir de la lectio y disputatio. No obstante, tal como lo aclara Serna, no
podemos ignorar que las universidades son instituciones dependientes de la
Iglesia y comprometidas con la difusion de la verdad cristiana:

A la lectio, en la que el maestro imparte su catedra, en la que expone los
resultados de su reflexion, la complementa la disputatio, especie de torneo
dialéctico en el que se ponen a prueba las diferentes interpretaciones. De
alli la concepcion de la universidad medieval como ambito propio para
la gestacion del saber, como institucion volcada sobre la investigacion vy,
en particular, centrada en la interpretacion de textos. Es solo una cara de
la moneda. Aunque investigativa, la universidad medieval sigue siendo
institucion de clérigos, comprometida con la cosmovision cristiana. (Serna,

2007: 98)
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Asi pues, a partir del siglo XIV, la Universidad se erige en la guardiana de la
ortodoxia, la hermenéutica como el vehiculo para legitimar la racionalizacion
dogmatica y la educacion como el medio expedito para propagar la religion
y la tradicion socratica. Poco a poco el conferencista se atribuye a si mismo
la autoridad de la palabra y por tanto, la /ectio se convierte en una exposicion
de juicios que no solo no admiten la disputa, sino que ademas se adjudican el
altar de la verdad que los oyentes deben aprender y memorizar. De ahi que,
sefala Maclntyre, el primer alejamiento radical que toma Nietzsche del modo
metafisico reinante, lo hizo a partir del distanciamiento de la conferencia,
cuando en 1879 renuncia a la catedra de Basilea, no sin antes, desde 1836,
incluso, escribir a su amigo Edwin Rohde que una vida dedicada auténtica
y completamente a la verdad, no es posible en la Universidad. A esto nos
referiremos mas adelante. Por ahora, basta recordar que las universidades
nacidas en el medioevo, no solo se abrigaron bajo el manto catélico, sino
ademas en torno y casi con exclusividad, a los estudios de las obras de Platon
y Aristoteles.

Podriamos entonces explicitar los fines de la educacion medieval en el
siguiente cuadro

Sinopsis

Fines Medievales de la Educacion
El contexto educativo

Caracterizado por el ensamblaje entre racionalidad platénico-aristotélica y
catequesis universal, el contexto educativo en la Edad Media se caracteriza
por la creacion de escuelas y universidades bajo el dominio y control de la
Iglesia.

Acerca del conocimiento o el valor digno de alcanzar

* El razonamiento puro y 16gico de Platon y Aristételes, pero avalado por la fe.
Todo el conocimiento es el resultado del ensamblaje entre ciencia y religion.
En este sentido, la Verdad se eleva a la categoria de Revelacion divina.

* Herederos del maniqueismo, se da inicio al pensamiento binario de dualismos
irreconciliables, con la connotacion adicional de calificar el conocimiento
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desde acepciones morales: lo que a la Iglesia parece Verdadero es catalogado
desde el Bien; lo que se aleja de la Revelacion esta en el reino del Mal y la
condenacion.

« El eidos y el arkhé estan en la figura de Dios. El es el creador de todos los
arquetipos y modelos totalitarios, ademas de ser la sustancia fundamental de
todo lo verdadero.

* Existen tres tipos de conocimiento: sensitivo, fisico y eterno. Estas tltimas
son la aspiracion del conocimiento.

Perspectiva de Humanidad
* El ser cristiano como maximo baluarte del hombre.

* El ser humano es un ser expuesto a la lucha entre el Bien y el Mal. Pero
no se trata de la lucha irreconciliable de los poetas que mantiene las fuerzas
contrarias en un plano de igual para potenciar la realizacién de los hombres,
sino de una lucha en contra de la aparicion del mal, una campaiia decidida
por la abolicion de todo lo negativo (lo contrario a los designios de la iglesia).

* El hombre debe vivir en la austeridad extrema hasta alcanzar la beatitud.

* La felicidad es la aspiracion suprema de los hombres, pero ella se alcanza a
plenitud solo después de la muerte.

* Para Tomés de Aquino, los hombres tienen una composicion metafisica de
esencia y existencia, haciendo también una distincién entre cuerpo y alma
menos radical que la platonica. Asi mismo, asigna cuatro facultades al alma:
intelecto, voluntad, sentidos y sensualidad.

* En todos los casos, el hombre es la imagen subordinada de Dios.
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Ideal social
* La organizacion social ideal se encuentra en la vida después de la muerte.

* En la tierra, el Estado ideal es el gobierno hegemonico de la Iglesia quien
guia a los Estados monarquicos a través de las leyes divinas.

Fines medievales de la educacion

El principal fin de la educacion en la catequesis universal es la formacion
de cristianos consagrados a la fe y a los dogmas de la Iglesia. Si bien, se
avanza en la busqueda del conocimiento, o mas bien, en la perpetuacion de la
racionalidad platonica y aristotélica, toda la ciencia debe estar sujeta al saber
teoldgico, como la cuspide de todos los dogmas.

Integrando el finalismo aristotélico a las doctrinas del clero, se concibe que
el maximo bien del hombre es el encuentro con Dios en la vida después de la
muerte, el cual representa la felicidad eterna y verdadera.

Medios para la consecucion de los fines

*La doctrina de la [luminacion como una especie de razon contemplativa bajo
el manto de la fe.

* Escolastica: es el método logico aristotélico, pero que busca unir razoén con
fe.

* La educacion es el medio por excelencia para perpetuar y sostener la
hegemonia eclesiastica. Ademas de la ensenanza de la religion, se promueve
la formacion a partir del trivium y el cuadrivium.

* La conferencia como método de ensefianza, que salvo en el siglo XIII tiene
una connotacion de apertura a la disputa, se consolida como un mecanismo
para difundir las verdades que los oyentes debian repetir y memorizar. Se
atribuye al maestro la tinica voz de autoridad.

* La vida austera en extremo y dedicada por completo a la devocion cristiana,
la cual permite alcanzar los mas altos niveles intelectuales y espirituales.
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3.3.  Acerca de los fines de la educacion en la Primera Metafisica

De acuerdo con el objetivo propuesto, el cual nos incentiva a la comprension
de las raices metafisicas de los fines de la educacion, podriamos exponer
algunas de las implicaciones de la Primera Metafisica con relacion a los fines
de la educacion:

e Resuelto por Sécrates el problema que suponia pensar en una vida llena
de dilemas, contradicciones y conflictos que chocan por el sinniimero de
virtudes y valores a los cuales atender, y definido entonces por Platon y
Aristoteles que, la felicidad es la maxima aspiracion de la vida humana,
la areté quedo simplificada y con ello, emerge el reduccionismo de todos
los fines en uno unico y universal. El mecanismo para alcanzar el gran
propésito de la existencia, seria, sin lugar a dudas, la auto-suficiencia
racional. Asi que, si la educacion cumplia a cabalidad la tarea de formar el
intelecto, por consecuencia directa (ley de causalidad), el producto serian
hombres felices.

e Pero no bastaba con que la educacion formara seres racionales para hacer
de ellos individuos felices, era ademds necesario convencerlos que con
la sujecion al Estado y, luego, a la Iglesia, las promesas de realizacion
se cumplirian, ya fuera en esta vida o en la otra. Por tanto, los fines de la
educacion no solo se supeditaron a la formacion del alma racional, sino
ademas, a la consagracion fervorosa al ente hegemonico que necesitaba
seres dociles para perpetuar su gobernabilidad. En el fondo de estos dos
asuntos, subyacia la gran promesa de obtener una vida feliz. No obstante,
en lugar de concretarse el ofrecimiento, por el contrario, el aplazamiento
de la promesa hasta el mas alld, condujo a la multiplicacion exponencial
no solo del individualismo, sino también, de un tipo de amargura que se
ocasiona a partir de la beatitud que obligaba a la austeridad y al temor.

e Dado que la formula de la felicidad necesitaba la conjugacion de dos
ingredientes: racionalidad para alcanzar el conocimiento y dependencia
para no sublevarse del dominio instaurado, la mezcla debia guardar
estrictas proporciones para evitar los excesos que llevaran a la decadencia.
Un exceso de racionalidad podria generar cuestionamientos sobre el
gobierno imperante; asi mismo, un exceso de dependencia podia hacer
estancar los alcances de la ciencia. Asi que la dosis fue controlada por el
Estado-Iglesia a través de la designacion de los ‘contenidos apropiados’
para salvaguardar los intereses. La educacion es pues, un invento de la
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Primera Metafisica para perpetuar los discursos dominantes y eliminar,
las propuestas disidentes o heréticas. Una vez se formaliza la educacion
en manos del Estado o de la Iglesia, desaparece el pluralismo y se da lugar
a la hegemonia del dogmatismo.

Por ser de naturaleza metafisica, la educacién heredada de Socrates,
Platon y Aristételes, en lugar de asumir una connotacion ‘realista’ de
la ‘vida tal como es’, con sus contradicciones y vulnerabilidades, se
consolida desde una vision bastante optimista acerca del control sobre
las injusticias del destino. Las esperanzas en la razon, la ciencia y la
organizacion socio-politica hacen creer a los hombres que es posible
alcanzar la auto-suficiencia racional como garante de la felicidad y de la
eliminacion de las contingencias. No obstante, la vida auténtica nos ha
demostrado lo contrario.

El pensamiento binario instituido a partir de la razon platdnica y bajo
la complicidad de la escritura, generd también una serie de dualismos
cargados de sentidos positivos y negativos: ser-devenir, alma-cuerpo,
universal-particular, ciencia-poesia, razon-emocion, bien-mal, entre otros
ya conocidos por los criticos del reduccionismo. En torno a las primeras
palabras de cada uno de estos dualismos, se consolido el discurso educativo
sobre el cual era conveniente a los maestros ensefiar y a los alumnos
aprender. El sesgo marca los contenidos, los textos, las conversaciones,
la configuracién del ser humano ideal, e incluso, las recompensas en esta
vida y en el mas alla.

Notamos ademas un transito radical en las formas de expresion con fines
educativos: desechados por completo los poemas y el conflicto tragico
como estilos literarios capaces de conectar y conmover la emocidon con
el intelecto para producir la transfiguracion de los individuos, se pasa al
dialogo platdnico que aun contenia modos de interaccidon, pero con un
mensaje dirigido exclusivamente a la racionalidad. De ahi, Aristoteles
posiciona el Tratado como fuente de conocimiento y argumentacion
logica, que durante el siglo XIV de la Edad Media, adoptaria la forma
de la Conferencia y de la Leccion para ser memorizadas por los oyentes.
Este transito del poema al didlogo, del didlogo al tratado y del tratado
a la leccion tiene sus implicaciones educativas: es el abandono de una
forma directa de interaccion para la transformacion iniciatica, con el fin
de asumir unos modos frios, desprovistos de sensacion y con la soberbia
de creer que solo a partir de la inteligencia se es posible la formacion de
los hombres.

161



Bibiana Vélez Medina

Asi mismo, este transito trajo sus consecuencias en la realizacion del acto
educativo. Al suprimir el ritual dionisiaco y ademas, al privilegiar los textos
escritos por encima de la cultura de la oralidad, la educacion degener6d en
la pérdida de la conciencia socio-emotiva necesaria para el aprendizaje mas
profundo que pueda alcanzarse.

e Acufando la concepcion del tiempo como una sucesion matematica
de instantes, Aristoteles desestima la idea de tiempo circular, plural,
divergente y simultaneo propio de la cultura griega presocratica. En
adelante, el tiempo pasa a ser considerado un elemento neutral de
la historia, un asunto simétrico y uniforme en el que se describen
los acontecimientos pasados para anticipar el porvenir. La cronologia
se convierte en la medida de los segundos que pasan y se alejan,
distintos a la verdad, la esencia, lo universal, el eidos y el telos que
permanecen inmutables. De ahi que la educacion vea a los hombres
como sujetos que pasan de la edad infantil a la edad adulta, en cuyo
transito de etapas se deben incorporar las habilidades predispuestas,
verdaderas e inamovibles del programa académico.
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4. Fines de la educacion en la Segunda Metafisica

Hacia los siglos XVII y XVIII, con posterioridad al descubrimiento de
América, la Reforma Protestante, la aparicion de la imprenta y el florecimiento
del humanismo, Occidente vio surgir una novedosa conceptualizacion
historica: la modernidad, que como diria Touraine, se desplegd bajo el lema
del Triunfo de la Razon. Se trata de una nueva forma social caracterizada por
la institucionalizacién de casi todos los modos de vida, por la seguridad en
la educacion publica como instrumento decisivo para controlar el presente y
el futuro, por el espiritu del capitalismo, por la pretendida objetividad de las
ciencias naturales y sociales, por la ordenacién de la vida a partir de la idea de
‘proyecto’, y, por la inseparable relacion: verdad-método-instrumento.

Esta combinacion de factores cred las condiciones adecuadas para dar
forma a las nacientes exigencias productivas de la industrializacion, los
burocraticos modelos de organizacion social instituidos, la cultura cientifica
sin restricciones morales y las ansias de liberacion del pasado religioso. El
proyecto de la modernidad se publicitd a si mismo como un programa tanto
de instrumentacién practica del conocimiento, como de libertad humana. Por
tanto, las nuevas instituciones [la educacion entre las mas notables], se vieron
forzadas a entrelazar dos lenguajes contrapuestos en radicalidad de principios:
de un lado, la filosofia de la salvacidn racional, la expansion de las ideas y la
ciencia para domesticar el futuro; y, de otro lado, la instauracion de la disciplina
del trabajo vigilado, la constriccion del cuerpo y la rutina administrativista
del presente. Por supuesto, esto trajo profundas consecuencias en todas las
modalidades sociales, que Giddens (1993) describe de la siguiente manera:

Las formas de vida introducidas por la modernidad arrasaron de manera
sin precedentes fodas las modalidades tradicionales del orden social. Tanto
en extension como en intensidad, las transformaciones que ha acarreado
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la modernidad son mas profundas que la mayoria de los tipos de cambio
caracteristicos de periodos anteriores; extensivamente han servido para
establecer formas de interconexion social que abarcan el globo terraqueo;
intensivamente han alterado algunas de las mas intimas y privadas
caracteristicas de nuestra cotidianeidad. (Giddens, 1993: 18)

El hilo conductor que sigui¢ la modernidad fue, sin duda, el de la racionalidad
metafisica, pero ahora llevada no solo al campo de las ideas, sino al de los
métodos e instrumentos, con la condicion de que los mismos son agenciados
por las instituciones de ciencia, tecnologia, innovacion y educacion que
intentan hacer una ‘correcta’ administracion de las cosas y de los individuos
a partir de unos ‘calculos’ acertados sobre el futuro. Tal como lo describe
Terrén (1999), en la medida en que este proyecto moderno se fue haciendo
mas operativo y confiable, tendio a ser cada vez mas excluyente con respecto
a formas alternativas de ver el mundo, pues se considerd a si mismo como un
programa de reforma universal:

Traducido a la ideologia de la modernizacion, el proyecto pasé a pretender
determinar el desarrollo social en su totalidad, con lo que su inicial impulso
politico de oposicion y liberacion termind por descubrirse igualmente como
una estrategia de manipulacion y control sobre volimenes cada vez mayores
de poblacion. El progreso se instituyd como disciplina y la utopia hubo de
materializarse como burocracia. (Terrén, 1999: 25-26)

Al profundizar en el andlisis que Giddens (1993) realiza sobre la modernidad,
observamos en su tesis la tension constante entre seguridad/peligro, junto
con la dualidad fiabilidad/riesgo. En efecto, supuestamente el resultado de
la modernidad seria una mayor ganancia en la ‘seguridad’ brindada por sus
instituciones para mejorar las condiciones de vida de todos los ciudadanos;
pero de manera simultanea, la busqueda de mayores niveles de seguridad, ha
llevado a los especialistas a encontrar innumerables factores de ‘riesgo’ en casi
todas las esferas de las organizaciones y los procedimientos, con lo cual se ha
creado un circulo vicioso y burocratico. Estos riesgos refuerzan el ‘temor’
de la poblacion ante amenazas como: el colapso mundial de la economia,
la precarizacion de los servicios basicos, el imperio de un poder militar, un
ataque nuclear o un desastre ecologico que afectarian la vida de todos los
habitantes del planeta. Recordemos al respecto la opinion de Bauman (2007):

Supuestamente, la modernidad iba ser aquel periodo de la historia humana
en el que, por fin nos seria posible dejar atrés los temores que dominaron la
vida social del pasado, hacernos con el control de nuestras vidas y dominar
las descontroladas fuerzas de los mundos social y natural. Y, sin embargo,
volvemos a vivir una época de miedo. Tanto si hablamos del miedo a los
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desastres naturales y a las catastrofes medioambientales, como del miedo a
los atentados terroristas indiscriminados, hoy en dia el mundo experimenta
un estado de ansiedad constante por los peligros que pueden azotarnos sin
previo aviso y en cualquier momento. (Bauman, 2007: 234)

Asi pues, la modernidad se alimenta de hacer creer a los hombres que, ante
dichos riesgos, hay una ‘seguridad’ presente ¢ inmutable al interior de las
instituciones, algo que Giddens (1993) denomina ‘fiabilidad’ implicita en
las organizaciones de la modernidad, pero conferida a entes abstractos y no
a individuos, lo que se convierte en una nueva forma de fe hacia ‘sistemas
expertos’, entre ellos la educacion, de los cuales se esperan logros técnicos,
experiencia profesional, objetividad en las decisiones, alta capacidad de
planificacion y gestion, que no podria realizar por si mismo ningun sujeto
comun y corriente. No obstante, la crisis de la modernidad revelé una
profunda desconfianza hacia aquellos sistemas supuestamente inmunes a las
contingencias.

Sin lugar a dudas, la modernidad abre un abanico de posibilidades para la
cienciay el conocimiento que cambian para siempre el rumbo de la humanidad.
Con la instauracion de la l6gica cartesiana se da apertura a un mundo racional
tecnificado cuya confianza se centra en el método cientifico como garante del
progreso de las naciones. Nos encontramos frente a la Segunda Metafisica,
caracterizada por el auge de las disciplinas, la confianza en los instrumentos
para dominar sobre lo contingente y la esperanza en el desarrollo ascendente
para los individuos. Avanzaremos en nuestro estudio sobre los fines de la
educacion en esta etapa, teniendo en cuenta el siguiente esquema, figura 5,
que nos ayudara a tener una visualizacion previa sobre los alcances de la
modernidad:
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Figura 5. Esquema general de la Segunda Metafisica. Fuente: Elaboracion
propia

) De la modernidad
Segunda Metafisica al hiperconsumo

Vertientes Modernidad Modernidad
Tlustrada Industrializada
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fisico social Desarrollo
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humanidades) del mercado

No es posible afirmar que en la actualidad se haya dado una ruptura
histérico-cultural del proyecto moderno, sino mas bien algunos intentos
bastante contundentes por develar sus inconsistencias, los cuales marchan
a la par con el incontenible consumismo y el excesivo instrumentalismo.
Adicional a ello, tal como concluiremos mas adelante, el sistema educativo
continda siendo el modo prioritario para la perpetuacion de los fundamentos
de la tradicion platonico-aristotélica, pero bajo la dicotomia libertad vs.
disciplinamiento a partir de la Segunda Metafisica. Esto se explica de la
siguiente manera:

e Modernidad Ilustrada: aunque la modernidad ilustrada basada
en el racionalismo del método cientifico aun prevalece en la idea
contemporanea de ciencia y tecnologia, las vertientes de su desarrollo
no han gozado de las mismas perpetuaciones. Por parte de la filosofia,
la lingtiistica o la sociologia, entre otras ciencias de la hermenéutica,
observamos una ruptura radical a partir de Nietzsche, Heidegger o
Watzlawick forjadores del pensamiento posmetafisico. Por parte de las
ciencias duras fundamentadas en el empirismo y la instrumentacion
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del conocimiento, el cambio de postura ha sido mas lento y menos
expandido en las comunidades de expertos; no obstante, empieza a
hacer carrera un tipo de evolucion de la fisica cuantica basada en la
incertidumbre y la discontinuidad.

e Modernidad Industrializada: respecto a los ideales de progreso y
desarrollo instaurados junto con las utopias de la razén ilustrada,
advertimos que, aunque la decadencia de las instituciones modernas
ha degenerado en la pérdida generalizada de confianza en los
sistemas organizativos del mundo, aun con estos antecedentes, resulta
paradéjico que el incremento del egoismo y la busqueda del placer
individual contribuyeran a la perpetuacion del hiperconsumo, como
una forma de prolongacion de la modernidad industrializada.

A continuacion analizaremos los legados de la Segunda Metafisica para los
fines de la educacion:

4.1. Modernidad Ilustrada

En un contexto histdrico caracterizado por: a) la importancia de difundir la
cultura a partir de las necesidades trazadas por el humanismo renacentista,
mediante el cual se abre camino a la educacion como derecho universal e
insoslayable de todos los hombres; b) la ruptura entre la unidad politica y
religiosa medieval a partir de la consolidacion de las monarquias absolutas que
seniegan a seguir compartiendo el poder con la Iglesia; ¢) la aparicion de nuevos
lenguajes y métodos en las ciencias a partir de las tesis de Descartes, Newton,
Laplace, Kepler o Galileo, las cuales ademas y gracias a laimportancia del papel
escolar, amplian el espectro del conocimiento alcanzado a las nuevas redes
geograficas trazadas con América; d) los procesos de ampliacion territorial,
geografica y cultural mediante la colonizacion al continente americano y
el intercambio con culturas orientales; y, €) el nacimiento del capitalismo a
partir de la burguesia; hacen posible el surgimiento de la modernidad ilustrada
como un gran movimiento intelectual, critico y reformista que se declara a
si mismo independiente, libre y progresista fundado en la razon y el método
cientifico. Es preciso subrayar que, la modernidad ilustrada no solo se apoy6
en los avances de la razon, sino ademas, en la confianza en la educacién como
eje para la expansion del conocimiento y garante del progresivo desarrollo.
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Segun afirma Habermas (2008), la modernidad es un proyecto que consiste
en el desarrollo de todas las ciencias a partir de la separacion cartesiana
sujeto-objeto para dar prioridad a todo aquello que se considera conocimiento
neutral. Asi mismo, es un movimiento que se caracteriza porque:

e Procura no solo la secularizacion de la moral, sino ademas la
instauraciéon de universales categoéricos a partir del imperativo
kantiano.

e Defiende la autonomia, auto-organizacion e independencia, y con
ello, afianza el individualismo en todas sus dimensiones.

e Promueve la libertad de todas las ideas, siempre y cuando sus
conclusiones hayan seguido el rigor del método y sus resultados sean
de utilidad practica para una instituciéon que los agencie.

En términos generales, la racionalidad en la modernidad ilustrada ya no estaba
sujeta a dirimir sus cosmovisiones a partir del consenso eclesiastico, sino
segun los canones elaborados por comunidades de expertos cuya competencia
habia sido legitimada por la profesionalizacion de instituciones eficientes y
competentes. En esta linea, Max Weber, citado por Habermas, solia caracterizar
la modernidad como:

La separacion de la razon sustantiva expresada por la religion y la metafisica
en tres esferas autdbnomas que son la ciencia, la moralidad y el arte, que
llegan a diferenciarse porque las visiones del mundo unificadas de la religion

y la metafisica se separan (Weber, citado por Habermas, 2008: 27).

Asi entonces, no solo el discurso de cada una de ellas [ciencia, moralidad y
arte] podia institucionalizarse, sino ademas, separarse para seguir un rumbo
independiente. Por tanto, cada dominio intelectual de la cultura se podia
hacer corresponder con profesiones especificas, dentro de las cuales, los
distintos problemas e intereses se tratarian como preocupaciones de expertos
especiales. El resultado de esta division del conocimiento en manos de
comunidades expertas ha sido el incremento en la distancia entre la cultura
de los especialistas y el publico en general. En efecto, aunque los filésofos y
cientificos de la ilustracion pretendieron utilizar la acumulacion del saber en
beneficio de la calidad de vida de las naciones, los tratados sobre la ciencia
que se fueron incrementando a partir de la investigacion especializada, no
necesariamente resultaron ser de utilidad practica, ni mucho menos, pasaron a
ser propiedad de las masas excluidas por la nueva élite racional.
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Estos modos agenciados de entender el conocimiento (sus formas, instituciones
y métodos de validacidn), constituyeron un determinante fundamental para
entender la funcion social-educativa atribuida a la élite intelectual: en adelante,
el profesor respetable deberia dirigirse a una teoria del conocimiento validada
no solo por la comunidad cientifica, sino también por la institucion educativa
y el Estado, para evitar incurrir en formas de conocimiento subjetivo, tacito
o cotidiano, que no gozara de la sistematizacion enciclopédica de la ciencia.
Asi mismo, la autoridad de su profesionalismo debia referirse siempre sobre
la base de una evidencia o corroboracion cientifica.

La funcién administrativo-instrumental otorgada al conocimiento fue el
resultado de una vision industrializada y utilitaria frente al saber, cuyo interés
seria alcanzar una organizacion racional de la vida cotidiana. En este sentido,
la combinacion entre teoria-practica fue el lema que caracterizo el pensamiento
ilustrado: la practica determina las condiciones de necesidad del discurso,
mientras el discurso devuelve propuestas concretas que facilitan la practica.
En la operacion de este binomio se favorecio el incremento de taxonomias
en todas las ciencias y la aparicion de campos especializados de disciplinas
y sub-disciplinas hasta alcanzar una organizacién practico-racional de la vida
cotidiana. Asi lo describe Terrén:

En esta combinacion se encuentra el meollo de la concepcion burguesa
del mundo como conjunto de objetos y seres que cobran sentido como
lugares de una accion transformadora, como referencia de un conocimiento
productivamente orientado hacia dicha accion. (Terrén, 1999: 27)

En esto consistiria entonces la fe utdpica de la ilustracion, en una creencia
inquebrantable en el conocimiento productivo y validado por las instituciones
creadas para regular el orden de la vida y la relacion de los individuos, o
dicho en otros términos, la confianza en la ciencia convertida en un bien
publico de acceso para las masas que veian en la educacion la posibilidad de
emancipacion contra las formas de dominacion instauradas por la burguesia.
De hecho, afirman Mannheim (1993) y Terrén (1999) que una de las mas
notables invenciones de la modernidad fue la fina elaboracion de una Historia
en mayuscula, con una version lineal en ascenso que se esforzaba por
demostrar que el género humano marcha siempre hacia un progreso y una
perfeccion mas altos.

Aparecen entonces tendencias racionalistas e inmanentistas que trazaron
el rumbo tanto del pensamiento moderno, como de la teleologia educativa.
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Por un lado, el racionalismo empieza a apartarse un poco del ideal de la
felicidad y tiende a centrar sus fines en la perfeccion del hombre por las vias
racionales, asi surgen una serie de tendencias cognitivas y socio-cognitivas
que respaldaran dicha apuesta. De otro lado, el inmanentismo rechaza por
completo el finalismo universal y sienta las bases para la definicion de fines
concretos ligados a la accion y a la experiencia, con lo cual se da inicio a la
etapa de formulacion de objetivos concretos, medibles y verificables. Estos
asuntos los profundizaremos en el siguiente capitulo.

Ahora bien, importa sefialar que uno de los detonantes identificados por Terrén
(1999) para la expansion geométrica de tantas ideologias con pretensiones
totalitarias, fue el surgimiento del espiritu de la critica, como un componente
esencial de todo el discurso ilustrado en medio de una época de disputas y
conquistas intelectuales. La busqueda de la felicidad y la realizacion social
estaban entrelazadas con el discurso de la denuncia y el rechazo frente a los
modos de gobierno, las costumbres, las instituciones, las religiones y los
estilos de vida que se consideraban incorrectos o infructuosos. Pero, de la
mano del gesto critico también aparece el recurso intelectual de la propuesta,
la iniciativa, la creacion de doctrinas que se suponen mas cercanas a la
verdad, la perfeccion y la felicidad. De este modo se multiplican los ismos y
la ilustracion se expande a un mundo de ideas diversas, todas reclamando el
derecho a ser modelo universal.

La modernidad ilustrada expandi6 una constelacion de ideologias que no solo
pretenden producir el mundo, sino ademas representarlo mediante recursos
literarios convincentes para lograr la mayor legitimidad posible entre los
circulos de expertos. La ideologia de la modernidad se convierte en un
‘estilo cognitivo’ que supone que los cambios que ocurren en el mundo de las
taxonomias, son predeterminados, accesibles y controlables en medio de un
sistema racional que privilegia el orden, la unidad y la homogeneidad.

En este sentido, afirma Castoriadis (2003) que, precisamente la ontologia
tradicional de lamodernidad tiene su origen y fundamento en la ‘hipercategoria
de la determinidad . Bajo esta condicion, la tradicion intelectual de Occidente
ha negado la condiciéon del ser, del tiempo y de la creacion, pues “si algo
estd verdaderamente determinado lo estd desde siempre y para siempre”
(Castoriadis, 2003: 110). Asi mismo, si aquello determinado llega a mudar,
también la ciencia ya habrd previsto las formas en que puede hacerlo y
las consecuencias controladas que ese cambio traeria consigo. Entonces,
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siguiendo la linea de Castoriadis, el papel de la investigacion a partir del
método cientifico seria descubrir las leyes, organizar las taxonomias y
presentar la historia del tiempo simplemente como una sucesion de hechos
previsibles, como una repeticion pura, sino de los hechos concretos, si de la
ocurrencia de las leyes que rigen todos los fendmenos.

Atendiendo a esta logica determinista, el proyecto pedagogico ilustrado
cuenta con un presupuesto ontoldgico fijado desde la ley inmutable
coménico-cartesiana, segun la cual, es posible ensefiar todo a todos desde una
concepcion homogénea de la existencia. Por tanto, el papel de las ciencias
educativas estaria centrado en la formulacion de métodos verificables y
eficaces para la transmision de contenidos con especial atencion en la
aplicacion ordenada que conduzca al resultado previsto. Desde esta Optica,
el tiempo es igualmente un agregado lineal para la distribucion curricular de
contenidos, no solo deterministas, sino, ademas fraccionados en los nuevos
campos que el saber ilustrado habia propiciado. Se trata de un programa
educativo cuyo fin se concentra en la consecucion de la felicidad social, el
progreso econdmico y el dominio racional sobre los fenomenos del mundo.

Haciendo alarde de sus mas notables triunfos, el discurso Ilustrado de
la Modernidad asigné un importante papel politico a la educaciéon como
mecanismo de emancipacion prioritario para abandonar la catequesis de corte
universal y promover una conciencia colectiva basada en la informacion, la
cientificidad y la tecnologia. De un lado, el papel de la institucidon educativa
consistia en la promocion de la utopia y el optimismo basado en la confianza
en la ciencia; de otro lado, en la incorporacion del calculo racional y el método
cientifico en todas las esferas de la vida social. No obstante, los nuevos avances
de la modernidad industrializada también impusieron responsabilidades
a la educacion, confiandole el papel de formar al capital humano apto para
la burocracia en las empresas. En este sentido, Terrén (1999) explicita el
complejo cometido de la educacion en la modernidad como una tension entre
la utopia y la burocracia. En efecto, en la escuela se intentan acompasar dos
proyectos contrapuestos: los ideales del positivismo versus la docilidad de los
cuerpos exigida por los patronos.

Aunque la institucion educativa no es un invento de la modernidad, tal como
hemos expuesto en esta breve historia, ni mucho menos ha logrado superar el
trivium o el cuadrivium, ni los modos de organizacion escolar formal desde
que fuera creada en la Grecia clasica, si es preciso reconocer que la misma,
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debe a la modernidad la fuerza de sus ideales contemporaneos: progreso,
crecimiento, racionalidad, metodologia, investigacion, nacionalismo, entre
otros. Del lado del profesorado, afirma Terrén: “la creencia en el progreso
y la razon ha suministrado el armazon fundamental del discurso educativo y
pedagogico, articulado siempre en los términos de una empresa civilizadora”
(Terrén, 1999: ix-x). Por parte de los estudiantes, ha sido la justificacion para
sostener la esperanza en un futuro mejor, aunque ello signifique el sacrificio
del presente en virtud de la disciplina y la exigencia impuesta en la rutina
del aprendizaje. No podriamos dejar de sefalar que la crisis de todos los
ismos, también ha traido consigo la desmoralizacion de ciertos sectores de la
educacion; pues, ya empiezan a preocupar los crecientes grupos de maestros
desesperanzados que afirman que todo tiempo pasado fue mejor, quienes
ademas, se enfrentan a alumnos desencantados y seguros de que el futuro
serd siempre peor. No obstante la fe en la educacién como detonante del
desarrollo persiste entre la mayoria, basta con observar las consignas de los
movimientos estudiantiles y docentes quienes se manifiestan contra el recorte
en los recursos asignados para la educacion en aras de mantener el ‘tren de la
modernidad’ y la ‘opcion del desarrollo’ de la nacion, o con prestar atencion
a los discursos politicos que centran sus promesas en el mejoramiento de la
calidad y la cobertura del sistema educativo.

Al lado de la aparicion de grandes fabricas, automdviles, electrodomésticos,
autopistas o rascacielos, surgen también escuelas y colegios en lugares a los que
antes era impensable llegar. Las nuevas ciudades aspiran a la modernizacion
de todos sus sistemas, incluido el educativo, para seguir la senda del desarrollo
impuesta por aquellos paises que han alcanzado el éxito. Todo esto va unido
a las nuevas expresiones, percepciones, habitos y rutinas que dan forma al
proyecto moderno del triunfo de la razon:

La modernidad [...] no solo es un conjunto elaborado de ideas. Refiere
también a un tipo de experiencia sobre el que se fundamenta la validez vivida
de los estilos de vida y de organizacion social basados en dichas ideas. Es
también, en una palabra, la cotidianeidad en la que se ganan su legitimidad.
En este sentido, lo propio de la experiencia moderna es el creer que las
instituciones entre las que discurre nuestra vida social son esencialmente
racionales. Esto es, creer que su estructuracion y su funcionamiento estan
bajo el control racional de un conocimiento sistematico de la verdad. La
esencia de la experiencia de la modernidad es, pues, una especie de fe en la
razon. (Terrén, 1999: 5)
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Asi pues, antes de erradicar por completo cualquier acto de consagracion
a la fe, lo que los ilustrados modernos lograron a partir de la Revolucion
Francesa fue el desplazamiento de la creencia en la religion para imponer la
sacralizacion del mundo racional y el culto a los hombres de ciencia. Para
lograr esta conjugacién como base de la época moderna, la educacion, por
supuesto, jugd un papel central. De hecho, la cultura de la modernidad se
concibid, desde un principio, como una cultura pedagogica que reemplazaba
el poder hegemonico del pulpito por la conviccidn sistematica en las aulas,
garantizando ademas, no solo la legalidad del discurso, sino, ademas
la formacion de habilidades para la operacion en las fabricas. De ahi que
la educacién, tal y como ha sido confeccionada desde la Ilustracion, es
considerada un auténtico paradigma del proceso de racionalizacion de la
modernidad, como el ambito institucional privilegiado en que se exhibe la
peculiar armonizacion entre fe y razon.

Del arquetipo platonico-aristotélico la educacion en la modernidad siguid la
ruta trazada en la metafisica. Hizo carrera el pensamiento fraccionado a partir
del cartesianismo, la confianza en la razon se exacerba en todos los ambitos
de la vida cotidiana, la busqueda de la validez de las grandes ideas universales
se potencia a partir del método cientifico y el finalismo universal en torno a la
felicidad cobré matices diferentes a partir del olvido de la areté. En adelante,
el discurso pedagogico de la modernidad retom6 los nuevos lenguajes de la
produccion y la industria para reacomodar los fines en torno a ideales de
‘igualdad’, ‘libertad’, ‘desarrollo’y ‘placer’; pero retuvo la logica que concibe
el cambio social a partir de la causalidad intelectual que neutraliza el devenir,
al creer que un plan bien disenado es capaz de orientar y moldear el rumbo de
todas las cosas. No en vano surgio la confianza en el ‘proyecto’ para definir y
estructurar el orden en todas las esferas del organismo social.

Pero adicional a esto, la modernidad hered6 la confianza puesta en el
sistema educativo para configurar el Estado ideal trazado desde la Republica
platonica. Ahora la legitimidad de los profesionales, de los cientificos y de los
educadores, representantes del conocimiento y acreedores de la verdad, se da
en la medida en que el Estado los hace responsables de traer al mundo de los
ignorantes las ideas puras que han encontrado en su viaje metodico hacia la
luz, para ordenar el cadtico ambiente de la doxa que reina entre los hombres
que no se han aproximado a la ciencia. Los nuevos intelectuales y expertos son
los encargados de disefiar las estrategias politicas y los modelos educativos
para trasladar al publico, de manera ‘didactica’, las elevadas formas de
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organizacion que su espiritu cientifico les ha permitido aprender. Algo similar
al viaje emprendido por Parménides hacia la verdad y la responsabilidad que
la diosa le confiere de ensefiar a los ciudadanos que simplemente se dejan
guiar por los sentidos. Este sentimiento de obligacion patria que impregno6 al
eleata, a Platon, a Aristoteles, a Aquino o a Agustin, asi como a los nuevos
especialistas de la ciencia, se debe a su soberbia concepcion del Bien Social
que los mueve a convertirse en redentores de la vulnerabilidad y en salvadores
del mundo dominado por la especulacion.

La educacidn en la modernidad es una perpetuacion de la episteme socratica
cuya confianza se basa en que el cultivo de la racionalidad puede llevar al
hombre a alcanzar la perfeccion de su naturaleza, cuando ademas, le ofrece
una vision metafisica (inmutable, eterna, controlable y universal) de todos
los fendomenos. De la antigua idea platonica del gobernante-educador en
las Leyes, la cultura pedagodgica ilustrada concibiéo un tipo de educacion
politicamente regulada, metodoldgicamente ordenada y abastecida de toda
clase de instrumentaciones para garantizar el acceso a la verdad y la formacion
de hombres libres en teoria, — obedientes empleados — en la practica, segun la
ironia de sus ideales. Esto equivale, en ultima instancia, a la responsabilidad
del Estado no solo para fortalecer el aumento del conocimiento, sino, ademas,
para promover su utilidad.

A esta armonia entre los griegos clasicos y los exponentes de la modernidad,
Kant agregaria un valor adicional, en tanto concibe que el proceso educativo
ilustrado conlleva necesariamente hacia la autonomia moral, con lo cual
conecta y ancla de un modo definitivo la triple relaciéon emancipacion-ra-
zon-educacion como ingredientes absolutos para el logro de la felicidad. En
virtud de esta relacion entre pedagogia y autonomia moral, el Estado ideal
platonico llevado al ambito politico de la modernidad kantiana debia ponerse
en funcionamiento a partir de un mecanismo de educacion racional de la
sociedad y vigilarse desde el lugar privilegiado de la institucion educativa
como ente llamado a mediar en la construccion efectiva de este proyecto
social. La base de cimentacion de esta figura de un Estado proveedor-regu-
lador-vigilante, encontré el respaldo en la idea utdpica de una progresiva
mejora de la especie humana a partir del principio de una razon utilitaria.

A diferencia de la forma clasica en que Platon habia pensado La Republica 'y
Las Leyes, la propuesta ilustrada se enfrentaba al reto de hacer compatibles
los lenguajes de la politica y la moral, junto con los mensajes por la libertad
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y la igualdad, sin perder de vista el contexto socio-organizativo generado
con la Revolucion Industrial. En este sentido, la Reforma del discurso
pedagogico a partir del método y la didactica coménica suministré un
dispositivo instrumental invaluable a la hora de traducir el ideal reformista
para concretarlo en metodologia efectiva para la formacion de los individuos.

Para avanzar con certeza y bajo una estrategia que gozara del amparo
institucional, la modernidad acudi6 a la legitimacion de cuerpos de
intelectuales ilustrados (maestros al servicio del Estado) que lograran
transmitir de la mejor manera los ideales del proyecto reformista. El nuevo
lenguaje de la utilidad burocratica, unido a la fuerza con el de la emancipacion
positivista, debia ser integrado en el discurso de los intelectuales, quienes
se presentaron ante el publico como lideres carismaticos, capaces de formar
a las masas en la nueva virtud productiva que garantizaria a los hombres
la libertad y la felicidad prometidas. Asi entonces, los maestros agenciados
por el Estado debian ser los garantes de una empresa ética secularizada que
permitia combinar la utopia con la eficiencia: “el lenguaje de un orden social
y una educacion cientificamente disefiables fue el gran legado de su idealismo
para el positivismo y las pedagogias sistematicas del siglo siguiente” (Terrén,
1999: 51). No resulta extrafio que a partir de la Didactica Magna, surgieran
ingentes esfuerzos de los pedagogos del racionalismo instrumental por
formular todo tipo de estrategias, modelos pedagogicos y cuerpos doctrinales
practicos orientados a brindar herramientas utilitarias para lograr la eficiencia
en el proceso educativo. Por supuesto, la discusion sobre los fines pasaria a
un segundo plano, cuando ademas, los medios pasaron a convertirse en fines
en si mismos.

Los cambios culturales suscitados a partir del endiosamiento a todo lo practico,
loutil, o productivo y lo eficiente, aunados a la institucionalizacion imaginaria
de la verdad objetiva entregada por el Método Cientifico, convirtieron el
discurso educativo en una técnica pedagogica cuyo fin seria la transmision
del saber objetivo mediante estrategias de adecuacion del conocimiento para
alcanzar la ‘ensenabilidad’ de todas las ciencias. En definitiva, la concepcion
educativa del mundo ilustrado es la de una organizacion académica, curricular
y metodologica en la que unos ensefian el camino de la verdad y otros
aprenden a seguirlo.

Entonces, aunque el discurso pedagogico sufre alteraciones en la medida en
que avanzan las diferentes esferas de la implementacion del proyecto moderno,
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encontramos algunos elementos comunes, tales como: la necesidad de acudir
a un cuerpo tedrico y a un método de validez universal; la creencia en la
infinita plasticidad del cerebro humano para ser moldeado pedagogicamente
a fin de encajar adecuadamente en el proyecto social; y, la seguridad en el
binomio “cambios educativos-cambios sociales”, a partir del cual se cree que
cualquier innovacion en el sistema de ensefianza, necesariamente producira
cambios automaticos en el ordenamiento social.

4.2. Modernidad Industrializada

Ya hemos venido haciendo referencia al doble rostro de la modernidad que
intentd acompasar el conjunto de discursos esperanzadores, de un lado, con
la organizacion subordinada que exigia el nuevo ritmo de la industrializacion,
de otro lado. Precisamente, el campo del trabajo regulado y las habilidades
en métodos de produccién eficiente, exigian la implementacion de técnicas
para el disciplinamiento que permitieran avanzar en el proyecto desarrollista
a partir de una clase trabajadora altamente productiva. Este lenguaje de la
conducta orientada hacia los fines de la produccion industrial fue apropiado
por los pedagogos durkhemianos con respecto a la formacion de la moral,
quienes amparados en la sentencia de Kant, segiin afirma que “la disciplina
es lo que transforma la animalidad en humanidad”, fundaron las bases de una
educacion burocratizada, que a la postre, termind siendo ‘deshumanizada’.
Recordemos en la siguiente frase el ideal de la virtud capitalista, segin Max
Weber:

[...] La peculiaridad de la cultura moderna, especialmente de su estructura
tecnoecondmica, exige previsibilidad o calculabilidad del resultado. La
burocracia [...] tan bienvenida para el capitalismo, la desarrolla en tanto
mayor grado cuanto mas se ‘deshumaniza’, cuanto mas completamente
alcanza las peculiaridades especificas que le son contadas como virtudes: la
eliminacion del amor, del odio y de todos los elementos sensibles puramente
personales, de todos los elementos irracionales que sustraen al calculo.

(Weber, 1979: 732)

De este modo, las escuelas modernas se fueron convirtiendo en organizaciones
engranadas para un control rutinizado del conocimiento. La division del
trabajo y la optimizacion de los ambitos para alcanzar el maximo rendimiento,
asi como también las esferas sociales de la educacion, la familia y el trabajo
que tradicionalmente permanecian unificadas, fueron separadas de modo
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progresivo hasta ser institucionalizadas en ambitos especificos de accion
orientados a la seleccion de los medios mas eficaces para la consecucion
de los fines. Este proceso de racionalizacion disyuntivo de la vida en todas
sus esferas, otorgd a la educacion la licencia para cambiar las formas de
ensear las artes y los oficios tradicionales, imponiendo una sistematizacion
hiperespecializada y estricta en los horarios, los contenidos, los planes de
estudio y las calificaciones estandarizadas. La institucion escolar asumio
la responsabilidad de formar para el mercado laboral no solo desde la
transmision de las verdades que los intelectuales ilustrados descubrian, sino,
ademas desde el disciplinamiento requerido por los industriales.

Este doble fraccionamiento: el conocimiento especializado en micro-campos
del saber, por un lado, y la division infructifera entre los productores de la
ciencia (intelectuales y cientificos) y los transmisores del saber (docentes),
de otro lado, no solo fomentd el ‘especialismo’ en todos los ambitos de la
educacion, sino que ademas, condujo hacia la gran paradoja de la modernidad:
la progresiva extension y profundizacion del conocimiento iba unida a la
progresiva disminucion de la capacidad de comunicacion e interconexion entre
las ciencias, con la consecuente imposibilidad para dar respuesta a la promesa
fundamental del reformismo en torno a la superacion, la libertad y el progreso
de la humanidad. La figura de los hombres profesionales, especialistas e
intelectuales se caracterizd por la mayor especialidad en el detalle y la mas
profunda racionalidad en la delimitacion de los fenémenos, pero unida a la
mas notable irracionalidad en el conjunto.

Importa precisar, ademas, que, afianzadas las utopias positivistas y los suefios de
libertad, emancipacion o progreso colectivo, la estrategia politico-econdémica
logré instaurar en los ciudadanos la idea de aplazamiento de las promesas en
tanto servian a la produccion de las fabricas: la felicidad seria una recompensa
merecida al cabo de la jubilacion. Asi pues, en procura de la sujecion, la
higiene, la correccion y las buenas costumbres, el individuo escolarizado ha
aprendido a racionalizar lo placentero:

Pero el objeto de la escolarizacion es que la racionalizacion sea asumida
como propia en la produccion del individuo y del actor social. El sujeto
mismo aprende a racionalizar el placer, aprende a sustituir el placer
inmediato, y reprimirlo, el gozo por el juego, por el ‘placer’ retardado,
restringido, seguro y por el trabajo. [...]. La escolarizacion se hace cargo de
la produccién de un acontecimiento nodular: la sustitucion del principio del
placer por el de realidad, que es el gran suceso traumatico en el desarrollo del
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género y del individuo. Se hace cargo del paso de las actividades sexuales
a las economicas, en términos freudianos. [...] La escolarizaciéon como
proceso cultural, nos hace pagar el precio de la libertad, constituyéndose en
una grandiosa paradoja de la modernidad (que nos prometia esa libertad).
(Huergo, 2000: 95)

La educacion centrada en la promesa del desarrollo nos instal6 el “problema
mitico de la superacion de la necesidad” (Huergo, 2000: 96) o dicho de otro
modo, nos instaur6 la necesidad como un mito y esta necesidad, debia ser
superada o aplazada con el fin de atender las responsabilidades que la vida
socio-econdémica imponia a los individuos. Por lo anterior, no es de extrafiar
que la escuela se caracterice por lo que Huergo (2000) relaciona con:

e El disciplinamiento de los sujetos, sus cuerpos y sus saberes.

e La racionalizacion de las practicas culturales cotidianas, oscuras y
confusas.

e La construccion e identificacion de un estado y un estatuto de la
infancia (también ha disefiado un estatuto de la juventud), que en
su condicion estatica elimina toda posibilidad de movimiento y
bifurcacion.

e La produccion de una logica escritural centrada en el texto (que es
individualista en términos de Havelock) y que olvida la conversacion
que es de caracter plural, contextual y dialogica.

e La guerra contra otros modos de educacion provenientes de otras
formas culturales, con el fin de instaurar y mantener el orden en las
culturas escolares.

e La configuracion de un encargado de la distribucion escolarizada de
saberes, practicas y representaciones: ‘el maestro moderno’, que a la
vez es la figura de poder para el disciplinamiento de unos ‘sujetos
necesitados’: los estudiantes.

e La definicion de un espacio publico nacional y la consecuente
formacion de ciudadanos para esos Estados

Asi la escuela se ha fundado desde la logica del “disciplinamiento de la vida
cotidiana” (Huergo, 2000: 93), sostenida por la tensién inseparable entre
maestros y estudiantes, estos ultimos, considerados como seres necesitados
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que requieren entrar en el orden del sistema para supuestamente lograr el
progreso, la justicia, la igualdad y la felicidad. Segun Ranci¢re (2007) en los
rituales de la cultura académica la escuela termina fabricando a los estudiantes
como seres incapaces al hacerlos dependientes de la explicacion del maestro;
asi, en tanto existe una relacion creada en el lenguaje, a mayor explicacion,
mayor empequefiecimiento del otro. Por su parte, Huergo (2000) afirma que
en la formalizacion de la academia se promueve “la racionalidad técnica
en su cardcter controlador, manipulador y dominador de lo diferente y los
diferentes”, ya que ese poder disciplinario necesita un subordinado que se
va sometiendo en la medida que acepta una justificacion racional para ser
dominado: la promesa de la prosperidad.

Poco a poco, los nifios y jovenes van forjandose en un disciplinamiento que,
en la institucion escolar, se disemina en rituales y rutinas, en secuencias
logicas de contenidos, en la administracion rigurosa de espacios, en disefios
arquitectonicos normalizadores y en los medios del ‘buen encauzamiento’,
como la vigilancia jerarquica, el examen, la sancion, la inspeccion o el registro;
todos ellos articulados con la funcion de la mirada como mecanismo de control
social (Foucault: lo que se puede ver, estd controlado), y en la medida en que
se vigilan los sujetos y las acciones, se produce el orden social. Entonces, en
lugar de abrir posibilidades para la emancipacion y para la libertad (que eran
las promesas de la modernidad), la cultura escolar ha instaurado la Ldgica
del atontamiento (Ranciére, 2007), desde la cual divide el mundo en dos:
“inteligencia inferior e inteligencia superior. La primera registra, retiene e
interpreta. La segunda conoce el mundo de la ciencia, su método, transmite el
conocimiento adaptandolo a las posibilidades del alumno” (Ranciére, 2007:
21-22).

Ahora bien, no podriamos ignorar que este proceso de formacion en la
disciplina y de adecuacion a las rutinas de la vida cotidiana, conté como gran
aliado con las ciencias de la conducta que se fundaron a partir de las corrientes
inmanentistas que centran sus esfuerzos en la preparacion de ambientes de
control sobre toda contingencia para lograr fines concretos, previsibles y
verificables. Al respecto, afirmaria Skinner:

Si no fuera por la indeseada generalizacion de que todo control es malo,
podriamos estudiar el ambiente social de modo tan simple como estudiamos
el ambiente no social. Una cultura es algo bastante parecido al espacio
experimental utilizado en el analisis de la conducta. Un nifio nace en el
seno de una cultura de la misma forma en que un organismo queda ubicado
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en un espacio experimental. Disefiar una cultura es parecido a disefiar un
experimento: se preparan convenientemente las contingencias y se observan
los efectos. (Skinner, citado por Terrén, 1999: 121)

Por su parte, John Dewey concibio la educacion como una gran conquista de la
civilizacion para conjugar ciencia y democracia mediante la experimentacion
cientifica que garantizaria el logro de objetivos concretos bajo el control de
las contingencias. Dewey fue un pedagogo optimista que apostaba por el
poder revolucionario de la ciencia en su mision ‘salvadora’ al servicio de
la humanidad. Su confianza en la racionalidad practica lo hacia concebir la
educacion como el método fundamental para el progreso y la accion social a
través de una funcidn organizativa del saber para simplificar, ordenar, conducir
y controlar los escenarios de experimentacion en los cuales se sintetiza la
relacidn teoria-practica.

Consecuentes con las tesis de Dewey, las corrientes pedagogicas de los siglos
XIX y XX se concentraron en la metodologia de base experimental, en la
disciplina organizativa del conocimiento y en la cientifizacion de la ensefianza
para alcanzar fines concretos que apuntaran a la felicidad social prometida
por el positivismo. Si bien, surgieron tendencias conductistas de la mano de
la psicologia comportamental, también emergieron corrientes humanistas que
procuraban metodologias de base constructiva y social para la apropiacion del
conocimiento. No obstante, ambos movimientos partieron de la necesidad de
alcanzar fines concretos para la educacion, tal como veremos en el siguiente
capitulo. Puede considerarse a Dewey como el pedagogo mas notable del
progresismo ilustrado que abre una linea de pensamiento educativo basado en
la esperanza en que los avances de la ciencia moderna podrian garantizar un
futuro lleno de prosperidad y progreso.

Sin embargo, Dewey recurre a una suerte de hedonismo personal como
formula para alcanzar la felicidad colectiva, en tanto concibe que una
educacion auténticamente social es aquella en la cual una determinada
programacion de medios e instrumentos consigue fomentar en el hombre
educado las asociaciones intelectuales necesarias para alcanzar la realizacion
individual, lo cual redundaria en la promocion del placer de los demas, algo
similar a lo que siglos antes pensaba Aristoteles. Asi mismo, este tipo de
educacion tecno-burocratica tomo del utilitarismo la nocidon de que el hombre
educado debia ser, ante todo, un hombre practico, un hombre formado para
la ‘vida’, entendiendo aqui el concepto de vida desprovisto de la carga
existencialista y reducido a lo que el nuevo imaginario social ponderé como
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‘vida practica’. En adelante, la vida para la extendida racionalidad industrial
seria una nocidn lejana a la belleza interior de los antiguos griegos, y mas
bien, seria un concepto cercano a la eficacia externa de una mente formada
hacia la actividad productiva:

El fundamento de una practica educativa basada en el adiestramiento no
tanto del alma como de la mente humana ya no podia, pues, tener como
fundamento el mundo de los ideales clasicos; sino mas bien el mundo
material de la vida econdmica. De ahi que su objetivo no fuera tanto el
individualismo cualitativo de la Bildung romantica como el individualismo
formal de las teorias burguesas de la igualdad y la libertad. (Terrén, 1999:
124)

Esta virtud de la inteligencia orientada hacia la vida practica, necesariamente
se asento sobre la tipica cuestion del método cartesiano, que en el caso de la
pedagogia moderna consistia en creer que la educacion no debia dotar a los
individuos de un método entre muchos otros, sino en perfeccionar el método
mismo de la inteligencia. Al respecto, Dewey sefiala que la ciencia no es una
forma mas de pensamiento, sino la forma misma del pensamiento que se hace
consciente de sus propios fines individuales y define los medios necesarios
para alcanzarlos con éxito. En este sentido la Segunda Metafisica acuiia
la expresion de ‘educacion para la vida’, entendida como la formaciéon de
bases cientificas para desarrollar la inteligencia hacia un uso eficaz, preciso,
instrumental y rentable de la mente.

Desde el punto de vista de la modernidad industrializada se generalizo un
discurso pedagdgico fundado en la premisa de que el principal desafio de la
sociedad progresista estribaba en generar capacidades para las competencias
meritocraticas, como aporte de la educacion a la inversion, no solo desde el
punto de vista econdmico, sino del politico. En efecto, de manera simultanea
a la apuesta por el incremento en los ingresos de las personas, se generd un
interés politico por calcular los rendimientos obtenidos en relacion directa con
los niveles educativos alcanzados por la poblacidn, por tanto, la rentabilidad
educativa registr6 un componente politico que aglutind los intereses de
nuevos organismos burocraticos creados para el desarrollo de las naciones,
tales como la OCDE o el Banco Mundial. Desde entonces, se ha logrado
un consenso casi incuestionado en torno a la relacion desarrollo-educacion,
que concede una prioridad a las agendas multilaterales para avanzar en la
busqueda del bienestar individual y colectivo bajo un modelo de crecimiento
que busca la eficacia de la razon para el servicio del mercado.
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A partir de la breve descripcion realizada en este capitulo, y retomando los
analisis sobre la Segunda Metafisica, a continuacion recogemos los principales
fines de la educacion en esta etapa del pensamiento en Occidente.

Sinopsis

Fines de la Educacion en la Segunda Metafisica

El contexto educativo

La Era de la Razén

Modernidad Ilustrada: Revolucion cientifica
Modernidad Industrializada: Revoluciones industriales

La proliferacion secularizada de instituciones educativas de niveles basicos
y avanzados.

La educacion como un bien publico y un derecho universal.
La institucionalizacion de casi todos los modos de vida.

El control del Estado y del Mercado sobre la educacion

Acerca del conocimiento o el valor digno de alcanzar

» La separacion sujeto-objeto para alcanzar una pretendida objetividad y
neutralidad en todas las ciencias.

* La verdad surge del Método Cientifico.

» La verdad debe ser utilitaria y practica para mejorar las condiciones de vida
de la humanidad.

* La metafisica de las ideas, de los métodos y de los instrumentos: La
Racionalidad Instrumental.

* El conocimiento se hace fraccionado, hiperespecializado, determinista,
simplificado, utilitario y reducido a la verificacion metodologica.
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* La paraddjica busqueda de mayores niveles de seguridad, trajo consigo la
aparicion de especialistas del riesgo que encontraban mayores peligros en
todas las esferas de la vida. El conocimiento seria el garante de encontrar las
formas de dominio sobre toda contingencia.

* La separacion de las ciencias con el consecuente incremento en la
especializacion y la acrecentada ignorancia frente al conjunto.

» La fuerza de las nuevas ciencias politico-economicas que reemplazan la
hegemonia de la ciencia y la ponen a su servicio.

» La libertad de todas las ideas, siempre y cuando se adecuen al rigor
metodologico.

* Las comunidades de expertos e intelectuales son las encargadas de agenciar
y legitimar el conocimiento verdadero y util.

* La organizacion de una Historia en mayuscula que presentaba a la humanidad
como una estirpe en ascenso, progreso y perfeccion.

* El espiritu de la critica, acompafado del lenguaje de la propuesta, los cuales
dan origen a la multiplicacion de doctrinas con pretensiones totalitarias.

* El estilo cognitivo de la Segunda Metafisica privilegia el orden, la unidad y
la homogeneidad: El Determinismo.

* La causalidad intelectual neutraliza el devenir. Lo importante es seguir el
plan metodologicamente organizado para garantizar el resultado.

Perspectiva de Humanidad

» La promesa del hombre libre, emancipado y racional vs. la instauracion
del hombre disciplinado, trabajador y sometido a las rutinas de las nuevas
instituciones productivas.

* La constriccion del cuerpo.

* El creciente fendmeno del temor entre los individuos ante cualquier situacion
(incluso imaginada) que ponga en riesgo la supuesta seguridad alcanzada por
la ciencia. Seres ansiosos y deprimidos.
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* El hombre sujetado a las instituciones de poder y de control, a los sistemas
de expertos que desplazan la capacidad individual por la legitimidad
institucional.

* Se afianza el individualismo en todas sus connotaciones y la busqueda del
placer personal.

* El hombre es la medida de todas las cosas.

* La validez del hombre la otorgan sus titulos y su experiencia laboral (Cvlac,
Hoja de vida...)

* El hombre puede alcanzar la perfeccion de su naturaleza cognitiva a partir
de la educacion.

* La plasticidad cerebral es infinitamente moldeable para hacer encajar a los
hombres en el proyecto social.

* Los hombres deben ser altamente productivos, para algun dia alcanzar la
felicidad y la libertad.

* Ladisciplina es la que transforma la ‘animalidad’ en ‘humanidad’. Las nuevas
virtudes de esta humanidad ‘des-humanizada’ debian ser: la eliminacién del
amor, del odio y de todos los elementos sensibles puramente personales, de
todos los elementos irracionales que sustraen al céalculo.

* El hombre debe aprender a racionalizar el placer por el trabajo.

* El ambito de la vida, deja de ser el referido a la dignidad o la belleza
interior y pasa a ser el &mbito exclusivo de la “vida practica” a partir de una
‘educacion para la vida’, entendida como la formacion de bases cientificas
para desarrollar la inteligencia hacia un uso eficaz, preciso, instrumental y
rentable de la mente.

Ideal social

» Cultura cientifica — elitista vs. cultura inferior de quienes necesitan ser
educados.

* A partir del concepto del ‘proyecto’ se cree que la sociedad es manipulable y

188



Fines de la educacion: repensados a partir del conflicto tragico

puede ser transformada a partir de la implementacion de un plan organizado y
controlado en todas sus variables contingentes. El célculo correcto y acertado
sobre el futuro

* Nuevas formas de interconexion social con alcance global.

* Nuevas instituciones burocratizadas para la regulacion y el control social de
la vida cotidiana.

* La ciencia institucionalizada a partir de organismos que legitiman el saber
para ser entregado en beneficio social.

* La modernidad en su doble connotacion de ilustrada e industrializada se
concibid a si misma como un programa de reforma universal

* El progreso se instituyé como disciplina economicista y la utopia de libertad
se materializo en la burocracia.

El capitalismo como forma de organizacion y jerarquizacion social a partir de
la idea de las capacidades practicas de la inteligencia y la meritocracia para
ascender en la jerarquia social.

Fines de la Educacion en la Segunda Metafisica

Se entrega a la educacion la compleja finalidad de articular los discursos
contrapuestos: los ideales de libertad del positivismo junto con la docilidad
de los cuerpos exigida por los patronos. En este sentido, la educacion deja de
pretender sus propios fines y pasa a convertirse en el vehiculo por excelencia
para la instauracion del gran proyecto moderno. La institucion escolar
asumio6 la responsabilidad de formar para el mercado laborar no solo desde
la transmision de las verdades que los intelectuales ilustrados descubrian,
sino ademas desde el disciplinamiento requerido por los industriales. Al
menos podemos identificar tres versiones o tres herencias teleoldgicas en esta
Segunda Metafisica:

» Heredera de la metafisica primera, se conserva la idea de un finalismo
universal, pero anclado al programa positivista y reformista de la modernidad:
la busqueda de la felicidad social, del perfeccionamiento racional y del
progreso serian sus principales vertientes.

189



Bibiana Vélez Medina

* De la racionalidad industrializada e instrumentalizada emerge un tipo
de finalidad concreta que rechaza el finalismo universal y se centra en la
experiencia inmanente y en la actividad practica. De alli, surge la tendencia
Deweyana hacia la formulacion de objetivos especificos como expresion de
la inteligencia metodica.

* De la metodologizacion de la vida cotidiana, surge una tercera version de los
fines en la educacion. De hecho, se suprime la necesidad de pensar en fines y
los medios se convierten en finalidades en si mismos.

Medios para la consecucion de los fines

 La élite de expertos profesores se constituye en el medio por excelencia
para transmitir el conocimiento validado en las esferas cientificas. Este
cuerpo profesoral, es ademas considerado el medio politico del Estado para
la implementacion del proyecto reformista. Asi mismo, es también el medio
burocratico para que el mercado obtenga el capital humano esperado para la
produccion eficiente.

» El Método Cientifico ligado a la racionalidad instrumental, dan origen a la
Didactica Magna y a una serie de modelos y metodologias que prometen la
mayor eficiencia en el menor tiempo posible.

* El aula como laboratorio de experimentacion social.

* La imposiciéon de una sistematizacion hiperespecializada y estricta en
los horarios, los contenidos, los planes de estudio y las calificaciones
estandarizadas.

* El disciplinamiento de los sujetos, sus cuerpos y sus saberes.
* La racionalizacion de las practicas culturales cotidianas, oscuras y confusas.

* La construccion e identificacion de un estado y un estatuto de la infancia
(también ha disefiado un estatuto de la juventud), que en su condicion estatica
elimina toda posibilidad de movimiento y bifurcacion.

* La producciéon de una logica escritural centrada en el texto (que es
individualista en términos de Havelock) y que olvida la conversacion que es
de caracter plural, contextual y dialogica.
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* La guerra contra otros modos de educacion provenientes de otras formas
culturales, en aras de instaurar y mantener el orden en las culturas escolares.

* La configuracion de un encargado de la distribucion escolarizada de saberes,
practicas y representaciones: ‘el maestro moderno’, que a la vez es la figura de
poder para el disciplinamiento de unos ‘sujetos necesitados’: los estudiantes

* La definicion de un espacio publico nacional y la consecuente formacion de
ciudadanos para esos Estados

* La definicion de sistemas de control y vigilancia.
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5. Consideraciones finales: Tres herencias metafisicas sobre los fines de
la educacion

Luego de realizar nuestra revision historica y propedéutica sobre los fines de
la educacioén en las diferentes épocas de la construccion del pensamiento en
Occidente [pre-metafisica y metafisica], presentaremos a modo de conclusion
y también de complemento a lo ya descrito en las paginas anteriores, las
herencias metafisicas que consideramos mas relevantes sobre los fines de
la educacion. Tal como ya se ha sustentado, las tres versiones o herencias
obedecen a distintos matices de la metafisica y en todos los casos, acuden a la
racionalidad como garante para lograr el fin estimado, ellas son: el finalismo
de corte universal, la reduccion de fines a objetivos, y, los medios convertidos
en fines en si mismos. La figura 6 ilustra el tema tratado de una mejor manera:

Figura 6. Tres herencias metafisicas sobre los fines de la educacion. Fuente:
elaboracion propia.
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A continuacion se sostiene la tesis, no sin antes advertir que estas tres versiones
aun co-existen en los diferentes modos de concebir la educacion. En términos
generales, en el escenario politico social prevalece el finalismo universal; en
la planificacion educativa de los niveles meso y micro estructural, la version
sobre los fines concretos; y, en el ambito de las preocupaciones docentes por
el abordaje de didacticas para el trabajo de aula, prevalece la tercera herencia
referida a los medios convertidos en fines.

5.1. Finalismo de corte universal

Pese a la relacion indiscutible entre discursos dominantes y fines de la
educacion, la tradicion metafisica de corte aristotélica nos ha hecho creer
que los fines son entes ideales, absolutos e independientes del ser humano
y de la sociedad, una especie de propoésitos existentes en si mismos y con
total autonomia del lenguaje, que ademads, no solo prescinden, sino que,
ademas, desconocen las consecuencias de sus preceptos. El universalismo
de los conceptos, unido a la idea de un hombre que en esencia no cambia,
ha validado y aplaudido el tipo de educacion con propositos invariantes. Los
fines han quedado cifrados en la dimension teorica de la teleologia educativa
y por ende, apartados de las implicaciones ontologicas de sus preceptos. Al
ser recluidos en el capitulo abstracto de la pedagogia metafisica, no solo
han perdido su capacidad de conviccion, sino que ademads, se minimiza la
necesidad de actualizar su discusion. Adjudicados los fines a una condicion
inmutable, el énfasis se ha puesto en los medios para alcanzarlos; de hecho,
encaprichados con la racionalidad instrumental, hemos convertido los medios
en fines en si mismos. No obstante, los fines de la educacion deberian ser el
problema central cuando se pretende abordar la reflexion en torno a las crisis
actuales de nuestro sistema.

Los fines de la educacion hacen parte de las indagaciones del campo de la
pedagogia y de la politica educativa. En estos escenarios han sido analizados
como si se tratara del sentido esencial, del proposito tltimo o de la intencion
suprema, lo que equivaldria a la causa final aristotélica. Los fines de la
educacion hacen parte de las concepciones totalitarias y universales de la
metafisica, a la vez que engrosan las dinastias de lenguajes que escapan a
la aduana de las sospechas. En este sentido, las investigaciones de Fermoso
(1991) corroboran nuestra afirmacion:
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Lo mas comun es concebir los fines como entes ideales, absolutos ¢
independientes del hombre, existentes en si y por si prescindiendo
de su consecucionabilidad, no creados por la mente humana, mas
proximos al ‘deber ser’ que al ser, mas cercanos al ‘telos’ que al
‘ontos’, reguladores de la accidén educativa, objetivos en la operacion
humana, capaces de llenar de significado al quehacer del educando
(Fermoso, 1991: 206)

De ahi que, ligada a la metafisica tradicional, la teoria educativa ha asumido
que los fines son discursos objetivables, externos al hombre, trascendentales
y reales que enuncian el ideal que toda persona deberia alcanzar. Entonces,
no es extrafio que escaseen las criticas al fundamento de sus formulaciones
y que, por el contrario, se busquen formulas para asegurar su universalismo.
Veremos a continuacion y de manera general que, en torno a dos grandes
ilusiones se ha edificado el finalismo universal de la pedagogia.

5.1.1 La perfeccion del hombre

Hemos visto a lo largo de este estudio que la version mas prolongada durante
la historia del pensamiento en Occidente ha sido la de otorgar a la educacion
el fin de alcanzar la perfeccion de los hombres. Desde la areté, pasando por
la felicidad o el control metacognitivo del pensamiento, observamos que
subyace a la educacion un interés por la perfeccion. Siguiendo los estudios
de Fermoso (1991), encontramos a su vez que, la conclusiéon mas contundente
de historiadores, filosofos y pedagogos es que el fin maximo de la educacion
ha sido lograr la perfeccion de lo humano: para [la concepcidon] perenne los
fines son los mismos bienes, los valores son un ‘deber ser’, el bien es una
perfeccion, fin de la educacion [...] La educacion es, en ultima instancia, un
esfuerzo por conseguir intencionalmente la idea de hombre perfecto (Fermoso,
1991: 206). Este es sin duda el fin que desconoce, cuando ademads, intenta
abolir con el presagio de los poetas tragicos acerca de la vulnerabilidad de
la existencia, la contingencia frente al devenir y la imposibilidad de dominar
sobre la inminencia de la finitud.

En consonancia con el ideal absoluto de la pedagogia, Smith (2004) sefala
que la educacion del tiempo presente se esmera por una formacion que
abstrae a los estudiantes del sentido real de la contingencia y la finitud. Para
el autor, la nuestra es una educacion que procura, tras el ideal inalcanzable del
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desarrollo, la psicotica busqueda de la perfeccion, no como una inspiracion
para encontrar las oscuridades del propio ser, sino como un pardmetro que
evade a toda costa el reconocimiento de la fragilidad de la existencia. Este
tipo de educacion, que introduce a los estudiantes en una busqueda azarosa de
la perfeccion, no solo conduce a los seres humanos al intento por alcanzar, a
toda costa, el dominio de los riesgos y el control de las incertidumbres, sino
que también trae consigo una serie de frustraciones y ansiedades adicionales.
Al respecto, anotaria Smith:

Hay desde mi punto de vista dos preocupantes consecuencias que derivan
en concreto de esta abstraccion. Una, sobre la que volveré en el proximo
apartado, es la dificultad de encontrar un lenguaje, por no hablar de la
practica, para un tipo de educacion respetuosa y conforme con las demandas
de la contingencia humana. La segunda, que se relaciona con la anterior, se
refiere a una perturbadora tendencia que no soy el Ginico que encuentra entre
los jovenes que ensefia, sobre todo estudiantes universitarios de dieciocho
a veintidés afios. El nimero de estudiantes ansiosos y deprimidos -de
manera suficientemente grave como para buscar ayuda, tratamiento médico
u orientacion- parece incrementarse en niveles alarmantes. Cuando se les
pregunta amablemente, muchos de estos estudiantes expresan temor, debido
a que, si bien hasta ahora habian tenido éxito en su formacion, actualmente
se encuentran a punto de venirse abajo. El conocimiento, las habilidades
y la determinacion que les han servido hasta el momento, se han acabado.
Surge el desastre. La palabra ‘perfeccion’ aparece frecuentemente en estas

conversaciones. (Smith, 2004: 4)

Por supuesto, esta finalidad de corte universal aparece ligada a los estudios
sobre la biologia y la psicologia del desarrollo humano, a los cuales subyace
un problema de tipo antropoldgico. Asi pues, la historia de la pedagogia da
cuenta de la mirada de un hombre que necesita ser educado para hacerse
perfecto. Ahora bien, el tipo de perfeccion a alcanzar ha sido analizado desde
varios puntos de vista a saber. Al menos tres promesas nos interesan retomar
en este sentido:

e En primer lugar, la vision sobre el bienestar interior hasta alcanzar la
felicidad, ateniéndonos a la linea de Socrates, Platon, Aristoteles, Tomas de
Aquino o Agustin de Hipona, entre otros. Tal como lo hemos presentamos
en este estudio, el fin ultimo para la metafisica primera seria la felicidad,
entendida por Aristdteles en términos de la vida digna de ser vivida que
se alcanza, seglin el Estagirita, mediante el intelecto, la contemplacion
y el perfeccionamiento de las virtudes. Inspirados en la promesa de la
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felicidad, el eudaimonismo de corte religioso afirma que el bien supremo
(la bienaventuranza) se alcanza tras la perfecciéon del hombre en los
mandatos del estamento cristiano. Tanto para Agustin (354 — 430), como
para Tomas de Aquino (1225 — 1274), el hombre en cuanto hombre es un
ser religado que debe desencadenar toda la dinamica y potencialidad de su
ser en busca de la perfeccion.

Por tanto, la finalidad de la educacion en la doctrina tomista es llegar a ser lo
que somos, llegar a ser un hombre cabal e integral. Esto, por supuesto, como
formula para alcanzar la felicidad. Segin Hernanz (1945) investigador de la
teoria tomista, el fin Gltimo de la educacion es hacer felices a los hombres. Al
respecto anota:

He aqui la razén de que la felicidad humana resida en la consecucion del
ultimo fin por el hombre, porque entonces desaparece absolutamente la
insatisfaccion, el vacio, la oquedad nostalgica, valga la expresion, del alma.
En ultimo extremo la educacion es hacer felices a los hombres. (Hernanz,

1945: 104)

Tomas de Aquino asegura que el hombre alcanza su perfeccion cuando ha
logrado su fin ultimo: asi como cualquier cosa es perfecta cuando ha logrado
adquirir plenamente su bien, que es el fin para el que ha sido hecha (Tomas
de Aquino, citado por Hernanz, 1945: 105). Desde esta perspectiva, y aunque
parezca paraddjico, el hombre se perfecciona llegando a ser lo mas hombre
que se pueda ser, llegando a ser el hombre ‘ideal’, como si ese ideal pudiera ser
una muestra invaluable de perfeccion. No obstante, para los filésofos de estirpe
cristiana el mejor uso de las facultades humanas, unido al mayor alcance de
la purificacion por medio de las virtudes, serian los garantes para lograr este
propésito. Sin embargo, pese a todos los esfuerzos que el ser humano pueda
emprender para hacerse perfecto, advierten los clérigos que la plenitud no se
encuentra en esta vida:

Es posible la educacion porque el hombre puede alcanzar el fin Gltimo a
que esta ordenado. Pero la beatitud no puede lograrse en esta vida, la cual,
precisamente por eso, no es otra cosa que un camino, una conduccion,
una educacion que halla su meta en la otra, alla donde el hombre logra su
perfeccion completa. Ha de tenerse siempre como norte esa meta; ha de
haber ademas un guia; y por ultimo es necesaria una ayuda que haga posible
la ascension y que sostenga al hombre en su esfuerzo catartico. (Hernanz,
1945: 105)
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e En segundo lugar, la mirada sobre la perfeccion del intelecto a partir de
la maduracidn de las estructuras ontogenéticas y cognitivas, tal como lo
priorizan Rousseau, Montessori o Piaget, a partir del racionalismo que
surge en la Segunda Metafisica. Aunque Rousseau (1712 - 1778) rechaza
el finalismo aristotélico y clerical, acotando que la educacién debe ser
antifinalista, en tanto no existe un pardmetro homogéneo de hombre a imitar,
termina defendiendo como ley suprema de la pedagogia el naturalismo,
esto es, el desarrollo natural del ser hasta su propio perfeccionamiento.
Antes de Rousseau y de los grandes movimientos humanistas de la
ilustracion, se creia en un modelo unico de ser humano cuya imagen era el
fin de la educacion, pero después de los planteamientos sobre una nueva
humanidad se empieza a concebir el hombre como ser que tiene su propia
medida de perfeccion. A diferencia de los animales, afirma Rousseau
que el hombre es un ser inacabado, que tiene abierta todavia la tarea
de perfeccionarse. A esto denomina el “principio de perfectibilidad”
(Rousseau, 1985: 140). El mismo autor sefala que la verdadera formacion
se refleja en que cada individuo se acerca mas a la “perfeccion de su edad”
(Rousseau, 1985: 180-184). No obstante, la critica a su teoria radica en la
creencia que se alcanza el desarrollo mediante la maduracion espontanea
de los organos que lo hacen un ser apto para el aprendizaje y para el uso
‘adecuado’ de la razén. En tal sentido, algunos investigadores aseguran
que simplifico los fines a los procesos de maduracion de los drganos.

Para Montessori (1870 — 1952) el propésito central de la educacion es ayudar
al niflo a alcanzar el maximo potencial en todas las areas de su vida a través
de actividades desarrolladas con ¢él, sin dejar de promover el desarrollo de
la socializacion, madurez emocional, coordinaciébn motora y preparacion
cognitiva. La libertad, para Montessori, significa autorresponsabilidad, es
decir, “saber imponerse una norma de vida dirigida hacia la perfeccion y saberla
seguir” (Montessori, citada por Bernardini y Soto, 1984: 187). Por tanto, la
educacion debe ensefiar no solo en torno a ciertas actividades que cumplen un
fin, sino a desarrollarlas en la exactitud y la perfeccion en el mayor detalle y
control sobre la ejecucion. Los principios sobre los cuales centra su pedagogia
son la afirmacién de la libertad interior, la disciplina [como activante] de la
autonomia, la responsabilidad, la busqueda de la perfeccion y el culto de la
interioridad [...] (Bernardini y Soto, 1984: 186).

Por su parte, pese a que Piaget (1896 — 1980) se interesa mas por la naturaleza
biologica del conocimiento que por la educacion, su influencia es bastante
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reconocida en el ambito pedagdgico. Para Piaget, el fin de la educacion
debia ser ayudar a los nifios a alcanzar la maduracién de sus estructuras de
pensamiento, pasando de la etapa sensorial hasta alcanzar el desarrollo logico
de las funciones superiores de la inteligencia; sin duda, es el padre de las ciencias
cognitivas y construccionistas. En esta misma linea del perfeccionamiento
ontogenético, también son relevantes las investigaciones de Pestalozzi
(1746 — 1827), Froebel (1782 — 1852) o Herbart (1776 — 1841), entre otros
reconocidos pedagogos que han realizado importantes aportes al campo de la
educacion. Por supuesto, no podemos ignorar los invaluables aportes de estos
reconocidos autores de la pedagogia, no obstante, debemos olfatear en sus
propdsitos ciertos rasgos de confianza excesiva en la racionalidad como eje
sobre el cual se asienta la idea de un hombre ‘perfecto’.

e En tercer lugar, concluimos que una via alternativa surgida a partir del
materialismo dialéctico y del socialismo, consiste en el perfeccionamiento
del hombre como un asunto de realizacion social y cultural, tal como lo
afirman Marx o Vigotsky, entre otros.

Pese a que el campo pedagogico no es tratado directamente por Marx (1818 —
1883), sus obras si dan cuenta de suficientes pasajes que permiten acercarnos
a una reconstruccion teleologica de los fines en la educacion; ademas, sus tesis
han sido referente para los posteriores desarrollos del socio-constructivismo.
Para Marx, el modo de produccion de la vida material es la que condiciona el
desarrollo de la vida social, politica e intelectual; en este sentido, la existencia
social es la que determina la conciencia de los hombres. Toda su concepcion
educativa estd orientada al campo social, politico y cultural en el cual el
hombre encuentra su perfeccion:

Pero la gran preocupacion que debe guiarnos al elegir una profesion debe
ser la de servir al bien de la humanidad y a nuestra propia perfeccion. Y no
se crea que estos dos intereses pueden ser hostiles e incompatibles entre si,
pues la naturaleza humana hace que el hombre solo pueda alcanzar su propia
perfeccion cuando labora por la perfeccion por el bien de sus semejantes
(Marx, 1982: 4)

Heredero del materialismo dialéctico, Vigotsky (1995) considera que primero
aparece el ser social y luego el individual, en tanto el ser humano esta dotado
de estructuras psicoldgicas, pero determinado por la cultura quien establece
el caracter basico del funcionamiento intelectual. Tal como sabemos, para
Vigotsky existe una inseparable relacion entre lenguaje y pensamiento, de tal
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modo que no puede existir pensamiento, si no hay lenguaje. Entonces, en la
medida en que el nifio adquiere el lenguaje de manera social y cultural, este
le permite el perfeccionamiento, no solo de sus funciones intelectuales, sino
ademas de la representacion de realidad de su mundo. La figura 7 ilustra estos
tres matices:

Fin cle la educacién:
Alcanzar la perfeccidn de lo

humana |
| .
|
b ~
Tres promesas de este Tipo de
perfeccidn
. oo
' ~ 7 ~ /7 ™
Espiritual: alcanzar la felicidad Ontogenética: alcanzar la Socioconstructiva: alcanzar el
por la via de la racionalidad perfeccidn de las funciones desarrollo mediante la
{Aristoteles) o por la via de la intelertuales (bioldgicas y maduracion de los procesos
religion (Medieval) psicoldgicas) para lograr el inter e intrasubjetives desde la
desarrallo integral y armdnico concepcion del hombre como
\ / ser social
. 2 del hombre T >

5.1.2 El progreso

Desde el modelo de polis de Platon en La Republica, pasando por la Ciudad de
Dios en el medioevo o la doctrina politica de Maquiavelo en E/ Principe, laidea
del progreso social ha estado inscrita en la teleologia educativa. Para Platon,
el fin de la educacion esta ligado al moldeamiento de los hombres para que
se adectien al eidos del Estado. Agustin afirma que la armonia y la concordia
para la conservacion de la ciudad, son el ingrediente fundamental sobre el
cual se garantiza la justicia y el progreso. Para Maquiavelo, la educacion debe
mantener a los hombres bajo los intereses del gobierno. Las promesas sociales
de progreso y libertad, no han escapado a los fines universales de la academia.
En este mismo sentido, Wittgenstein segun Terren (1999) afirma que nuestra
civilizacion se caracteriza por la palabra progreso:

Nuestra civilizacion se caracteriza por la palabra Progreso. El Progreso
es su forma; no una de sus propiedades, la de progresar, es tipicamente
constructiva. Su actividad consiste en erigir una estructura cada vez mas
compleja. (Terren, 1999: 29)
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En efecto, a partir de la modernidad en su topico industrializado, la academia se
convirtio en el proyecto mas representativo para la viabilizacién y masificacion
de las sociedades del progreso y desarrollo. Si bien, como lo afirma Terrén
(1999), la educacion formal no fue un invento de la modernidad, si lo fue su
configuracion como organizacidén de masas y como principal anatematizador
de la ociocidad (Terrén, 1999: 67). Esto, aunado a la propuesta sustentada en
torno a que: “Al igual que no hay progreso sin productividad, no hay tampoco
productividad sin disciplina” (Terrén, 1999: 70), sentd los fundamentos de
la educacion para garantizar la expansion y el ideal de progreso econémico,
politico, social y cultural del mundo occidental.

La educacion formalizada se ha convertido en el simbolo cultural para
la institucionalizacion del conocimiento y para el agenciamiento de los
modos sociales en el contexto de una comunidad histérica de funciones
tradicionales entre maestros y estudiantes. La escuela reprodujo la disciplina
del trabajo mecanico propio de la revolucion industrial (Huergo, 2000).
Entonces, derivado de la Segunda Metafisica y a partir de la modernidad
industrializada, la academia fue complice del adiestramiento de las mentes y
del disciplinamiento de los cuerpos. Para ello, se vali6 de un tipo de formacion
que procura conectar a los sujetos con un sistema de obediencia que traza,
explica y valida la actuacion de personas temerosas de actuar por si mismas.

Resulta interesante anotar que, para la sociologia contemporanea la idea
de progreso es ampliamente cuestionada por cuanto se considera en ella
una tendencia hacia el positivismo con sus ideales de libertad, felicidad y
perfeccionamiento del ser humano. Sin embargo, pese a la pretension totalitaria
deunacondicidonde progreso inamovible, laeducacion hadado pocas evidencias
de ser el medio eficaz para lograr el progreso de las naciones, en especial, en el
caso de aquellas regiones marginales en el mundo. Basta revisar los estudios
adelantados por Meyer y Schofer (2006), los cuales concluyen que aunque el
mundo es en efecto, un sistema econémico extraordinariamente desigual, la
expansion de los sistemas educativos no demuestra estar conciliada con las
desigualdades entre un pais y otro, sino que por el contrario, el aumento de las
matriculas y de cobertura en el sistema, ha sido un proceso similar en todas
las naciones, sin importar sus indices de productividad y sin que esto se vea
reflejado en el crecimiento econdmico de los paises.
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Sin embargo, la promesa del desarrollo es un imaginario anclado a las
finalidades de cualquier sistema educativo. Incluso en la historia, se da
cuenta de esta premisa. Poco importa si el ente dominante haya sido el
imperio de la razon, la hegemonia de la iglesia, la coercion del estado, la
influencia de las multinacionales o la actual dictadura de los mercados de
ilusiones, la educacion ha sido el principal vehiculo para la perpetuacion del
relato del progreso. La historia relativiza los fines y los contextualiza en unas
particulares pretensiones, no obstante, son comunes las palabras que aparecen
en los discursos dominantes: libertad, prosperidad, felicidad y democracia,
entre las promesas mas frecuentes y las apuestas mas vulgarizadas. Tras estas
utopias se cree alcanzable la perfeccion.

También debemos reconocer, tal como lo advertimos en el libro primero de
esta serie, que la idea de progreso estd profundamente ligada a la nocién del
tiempo lineal en ascenso, incluso, algunos defensores del positivismo afirman:

La edad de oro del género humano no esta detras de nosotros, esta delante,
estd en la perfeccion del orden social; nuestros padres no la han visto, nuestros
hijos llegaran a ella un dia; somos nosotros quienes debemos de prepararles

el camino. (Saint-Simon, citado por Campillo, 1992: 82)

Complice de los ismos, la academia ha sido aliada de la filosofia del progreso,
de la ciencia determinista y del poder socio-politico para garantizar sus ideales,
no obstante, emergen ingentes paradojas. La educacion se debate entre ironias
que atn no ha sabido conciliar: pregona la libertad, pero hace a los hombres
dependientes y ddciles; promete la vida intelectual sin limites, a la vez que
genera la incapacidad de pensar por si mismos; reclama la participacion politica
de los individuos, pero en la practica los excluye cuando no se adectan a los
parametros de normalidad; promociona la democracia, pero recompensa el
silencio abnegado de las multitudes. El problema actual de la educacion no es
solo su sistema de funcionamiento, sino los cimientos sobre los cuales han sido
edificadas sus pretensiones. Aunque afirma ciertas finalidades, subyace a sus
apuestas una tradicion metafisica de modelos, universales, progreso, dominio
y control de lo contingente, asi como verdades absolutas, disciplina de los
cuerpos y obediencia de las mentes, bajo una falsa promesa de progreso que
solo agrega mas frustracion y vacio a un mundo carente de sentidos. Los fines
que nos vende la metafisica racional y positivista, no son fines circunscritos
a las circunstancias de la vida tal como es, de ahi su ineficacia para cumplir
con las ofertas.
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5.2.  Fines convertidos en objetivos concretos

Sin resultados convincentes que demuestren la veracidad de las promesas
sobre la perfeccion o el progreso, y sin lograr un desprendimiento de la
racionalidad disyuntiva de la Segunda Metafisica, el énfasis terminé reducido
a la enunciacion de objetivos o competencias ligados a la actividad concreta
que, a la postre, procuran la definicion exacta de logros parcializados con alto
grado de verificabilidad.

La pérdida de confianza en las ideas universales llevo a los exponentes del
naturalismo a desvirtuar el poder totalitario de lo absoluto y en lugar de ello,
afinaron sus apuestas por fines que se relacionan con la experiencia directa
en el mundo de lo concreto. Sin embargo, pese a la importancia innegable
de estas afirmaciones que marcan una ruptura con el finalismo aristotélico
y que sientan las bases para la pragmatica lingiiistica, observamos que la
discusion sobre los fines al tenor de las corrientes inmanentistas ha caido en
el extremo de la busqueda de objetivos fraccionados e hiperespecializados
por areas del conocimiento, los cuales, ademas, pretenden el control riguroso
sobre cualquier contingencia que impida alcanzar lo propuesto. Entonces
encontramos que, bajo esta optica, los fines de la educacion han quedado
simplificados en la formulacion de objetivos especificos que se fijan para una
accion intencionada. Esta linea aboga por la necesidad de unos fines para la
educacion, pero, siempre y cuando, ellos no se determinen por fuera del acto
educativo. Dewey afirma al respecto:

En nuestra indagacion acerca de los fines de la educacion no nos interesa por
tanto encontrar un fin fuera del proceso educativo al cual esté subordinada la
educacion. Nos lo prohibe toda nuestra concepcion. Nos preocupa mas bien
el contraste que existe cuando los fines se hallan dentro del proceso en que
operan y cuando se implantan desde fuera. (Dewey, 1995: 92)

Para Dewey, los fines son concebidos como el resultado consciente, anticipado
y determinado de las acciones; una suerte de verdaderas terminaciones o
realizaciones de lo que ha precedido (Dewey, 1995: 93); por tanto, los fines
hacen referencia siempre a resultados esperados:

Los fines son terminaciones de la deliberacion y, por tanto, puntos cruciales
de la actividad [...]. Son consecuencias previstas que surgen en el curso de la
actividad y se emplean para darle mayor sentido y dirigir su curso posterior;
no son fines de la accidn, sino fines de la deliberacion y ejes orientadores en
accion (Dewey, 1995: 104)
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Tenemos entonces, que desde esta segunda version de la teleologia educativa
los fines son una actividad ordenada que “consiste en la progresiva
terminacioén de un proceso” (Dewey, 1995: 93), teniendo en cuenta ademas,
que esta progresion de metas se asume con caracter acumulativo dentro de una
sucesion temporal de logros fraccionados, algo asi, como la suma de pequefias
partes hasta conseguir la totalidad del fin esperado en el proceso. Si bien,
las teorias de Dewey constituyen un aporte fundamental para la educacion,
en tanto retoma el poder de la experiencia y la necesidad de fijar fines mas
concretos e inmanentes, los extremistas del pragmatismo se han apropiado de
lo que ¢l concibid como “la prevision anticipada de la terminacion posible”
(Dewey, 1995: 93) para regresar al determinismo por la via de la planificacion
minuciosa de la intencionalidad pedagdgica. De ahi que, en esta tendencia
carece de sentido hablar de los fines de la educacién como fines universales,
pues solo tienen validez aquellas deliberaciones que predicen un final posible
y verificable, en el cual los individuos son estimulados “a mirar hacia adelante
para ver cual ha de ser el resultado de una actividad dada” (Dewey, 1995: 93).

Guillermo Hoyos (2007) reconoce en Dewey una propuesta innovadora que
consiste en volver a la experiencia, en el sentido de volver a la necesidad
de estar en contacto con las cosas mismas, en la misma via de Edmund
Husserl, al afirmar que solo en la experiencia se nos da el mundo. Por tanto,
la importancia de Dewey radica en volver a considerar que la educacion, para
alcanzar sus fines respecto al individuo y a la sociedad, tiene que basarse en
la experiencia concreta y real de las personas (Dewey, 2004: 125). Se trata
de alcanzar, en términos de Hoyos, un desarrollo inteligentemente dirigido
hacia las posibilidades inherentes a la experiencia ordinaria. Este principio
de raiz fenomenoldgica significa que quienes aspiran a un nuevo movimiento
de la educacion, adaptado a la necesidad existente de un nuevo orden social,
“deberian pensar con términos de la educacion misma, en vez de hacerlo con
términos de algin ismo sobre educacion, aun cuando fuera un ismo tal como
el de ‘progresismo’” (Dewey, 2004: 64), pues a su propio pesar, cualquier
movimiento que piensa y actia en forma de un ismo llega a verse tan envuelto
en la reaccion contra otros ismos que al fin es dominado involuntariamente
por ellos.

Para Dewey, los fines no deben ser impuestos por ninguna autoridad externa,
ya que esto limita la inteligencia y la capacidad de prevision sobre el final
deseado: cuando las finalidades son determinadas por alguna entidad ajena
a la propia actividad del individuo, no resta al acto educativo, sino la simple
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eleccion de los medios mas convenientes. En esto coincidimos con Dewey; no
obstante, interesa anotar que la version de fines ligados a la accidn, define tres
elementos que se consideran ‘esenciales’ en el éxito del proceso educativo y
que luego han sido ligados a las técnicas de formulacion de objetivos. Ellos
son:

e La prevision y observacion cuidadosa de las condiciones dadas para
definir con claridad y eficacia los medios disponibles para alcanzar
el fin y, ante todo, para prevenir las situaciones contingentes que
permitan controlar los obstaculos del camino.

e La determinacion precisa del orden o sucesion mas adecuada para la
utilizacion de los medios.

Intervenir deliberativamente para producir el resultado esperado:

Si podemos predecir el resultado de actuar de un modo determinado,
podemos comparar el resultado de dos planes de accion; podemos
realizar un juicio sobre su relativa conveniencia [...]. Puesto que
no anticipamos resultados como meros observadores intelectuales,
sino como personas interesadas por el resultado, somos participes
en el proceso que lo causa. Intervenimos para producir este o aquel
resultado (Dewey, 1995: 94)

En este punto, conviene traer a colacion las reflexiones que sobre el
pragmatismo extremista en la educacion plantea Jaques Maritain (1943):

La concepcion pragmatica de la educacion tiene sus méritos en lo que
respecta a la necesidad de adaptar los métodos pedagdgicos a los intereses
del nifio. Seglin esta concepcion, la educacion es una experiencia que se
ha de renovar constantemente a partir de las dificultades que el alumno
encuentre y se proponga resolver. Es una experiencia que ha de desarrollarse
en cualquier sentido segun como el alumno alcance sus objetivos al abordar
y resolver los problemas, de los cuales, por su experiencia ampliada en
direcciones imprevistas, surgieron nuevos objetivos. Pero, ;donde estan los
criterios para juzgar los objetivos y valores que sucesivamente nacen en
el espiritu del nifio? Si el mismo educador no se propone un fin general ni
valores finales, a los cuales todo el proceso esté referido; si la educacion
misma ha de crecer en cualquier direccidén en que surja una nueva linea —
cualquiera que sea —, es decir, “avanza y crece sin una meta, solo porque
se le presenta la posibilidad de avanzar”. En otros términos, si la teoria
pragmatica exige del educador (y no solo de la experiencia del alumno) una
perpetua reconstrucciéon experimental de los fines, entonces la educacion
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ensefla solo recetas pedagdgicas, haciendo que se desvanezca todo el
verdadero arte educativo, pues no tiene objetivos. No tiende sino a crecer
“sin otro fin que un nuevo crecimiento”. Esta educacion no es un arte; como
no lo seria una arquitectura que no tuviese idea alguna de lo que hay que
construir y inicamente tendiese a que su construccion creciera en cualquier
direccion en la que fuese posible afiadir nuevos materiales. (Maritain, 1943:
17-18)

Esta segunda version sobre fines concretos ha tenido varios matices a lo largo
de la historia educativa del siglo XX. Sabemos con detalle la infinidad de
argumentos que soportan el transito lingiiistico de fines concretos a objetivos,
de estos a logros y, en nuestros dias, de logros a competencias. No obstante,
todos ellos se asientan desde el mismo felos inmanente. Tampoco los criterios
para su escogencia han variado desde entonces, al contrario, han sido llevados
al extremo del determinismo. Segun Gimeno Sacristan (2002):

e El fin, objetivo, logro o competencia debe elegirse mediante la
anticipacion de las consecuencias de las condiciones existentes. Es
decir, debe basarse en una consideracion de lo que ya esta ocurriendo
en las estructuras del desarrollo de la persona y fijarse desde la
prevision, la observacion y las l6gicas de secuencialidad del proceso
esperado.

e El fin, objetivo, logro o competencia debe ser flexible, capaz de
adecuarse a las circunstancias y a las posibilidades reales de los
individuos, pero sin perder de vista el control sobre la finalidad
prevista.

e El fin, objetivo, logro o competencia debe ser capaz de traducirse en
un método especifico para su consecucion. Si este, no se presta para
la organizacion de una serie de procedimientos, entonces, pierde todo
su valor y eficacia.

e El fin, objetivo, logro o competencia debe ser un estimulo para la
inteligencia.

Observamos ademas que el acertado rechazo al finalismo universal, deriva en
este caso, en una propuesta marcada en exceso por la actividad concreta y la
predeterminacion del rumbo de la inteligencia; esta version, aunque se aparta
de la creencia en un fin general al cual deben subordinarse los demas, a la vez
que asienta una fuerte critica sobre los peligros de aceptar finalidades externas
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a los individuos, resulta ser una propuesta que no privilegia la influencia de
los contextos historicos al momento de formular el propdsito, ademas, ignora
que somos seres complejos envueltos en infinidad de entramados frente a
los cuales tenemos un control bastante relativo de las circunstancias. Es una
apuesta que concibe el tiempo desde la linealidad progresiva que promete el
desarrollo secuencial de todas las capacidades humanas.

En su libro La pedagogia por objetivos, Gimeno Sacristan (2002), agrega a
nuestras conclusiones que otra de las consecuencias de este modelo de fines
traducidos en objetivos concretos, es la obsesion de las sociedades modernas
que buscan a toda costa la eficiencia. Entre otros aspectos, destaca que el
paradigma eficientista se refleja en la escuela mediante:

El desarrollo de multiples taxonomias de objetivos, el afan de clasificar tipos
distintos de objetivos segin su contenido y nivel de generalidad, el querer
derivar objetivos concretos y de conducta a partir de otros mas generales, la
preocupacion por lograr diseflos o programaciones muy estructuradas del
proceso de ensefianza-aprendizaje, la intencion de lograr el que cada uno
de esos disefios se ajuste a objetivos especificos, la huida de la ambigiiedad,
de los objetivos no formulados en esos términos, la obsesion por el como
formularlos, la busqueda de la eficacia mensurable de los tratamientos
pedagodgicos que persiguen esos disefios ajustados, la preocupacion
porque la escuela responda a las exigencias sociales, el afan de encontrar
procedimientos de evaluacion para determinar en qué medida se logran los
objetivos especificados de forma conductual previamente [...]. (Sacristan,
2002: 9)

Tal como lo hemos expuesto, a partir de la modernidad industrializada las
instituciones sociales fueron creyendo en la necesidad de ser cada vez mas
eficientes y competitivas para no quedar rezagadas frente a los modelos de
produccion de mercancias que se multiplicaron en demandas de consumo
gracias a la ansiedad creada por la publicidad. La escuela no ha escapado a
este fenomeno, cuando ademas lo valida y reproduce en las aulas. Es asi como
la pedagogia por objetivos, compendiada en planes de estudio segmentados,
se ha convertido en el instrumento para lograr las competencias eficientes y
eficaces que la sociedad y el sistema de produccion requieren para perpetuarse.
Este tipo de educacion fraccionada, que se ocupa de los fines concretos de
la actividad predeterminada, es una educacion que evade los problemas de
la sociedad, la historia y la misma pedagogia. Es una educacién que tiende
a asumir que el origen de las grandes crisis actuales se debe a la falta de
un modelo eficiente, con objetivos claros y medios adecuados, que brinde
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respuestas oportunas. En suma, es un modelo derivado del concepto de
‘proyecto’ heredado de la modernidad.

Dado queel énfasis se centraen alcanzarun fin medible y verificable, las técnicas
de medicion cientifica introducidas por el método cartesiano han brindado
importantes aportes para lograr la maxima eficiencia en la ensefianza. Por
ende, el modelo de fines concretos se alimenta del racionalismo instrumental
de la siguiente manera:

e FEl experimentalismo de base positivo es la justificacion que alimenta
el modelo de metodologias que realzan el valor de la observacion y la
cuantificacion.

e El conductismo psicoldégico aporta un lenguaje y una metodologia
que refuerzan los elementos eficientistas.

e FElmodelo econdémico aporta la necesidad de tecnificar y estandarizar
el proceso educativo, desde lo que se han denominado “bases
cientificas”.

e Los problemas se entienden como problemas técnicos y funcionales,
no como crisis ideologicas o fundamentales.

Igual como ocurre con la metafisica tradicional, el éxito que este modelo ha
tenido en la pedagogia del ultimo siglo se debe a su utilidad, al pretendido
lenguaje cientifico racional, a las promesas de resolucion de problemas a partir
del maximo rendimiento y, a la supuesta facilidad en su aplicacion. Entonces,
“la ensefanza eficiente sera asi un problema de técnicas precisas, mas que de
[complejos] planteamientos e hipotesis para encarar problemas no resueltos”
(Sacristan, 2002: 11). Colegimos de lo anterior, la utopia reduccionista que
considera que, basta con ir resolviendo los pequenios desafios que trazan los
fines fragmentados hasta que la suma de logros sea el alcance de la maxima
eficiencia en la totalidad, algo asi, como la falacia de integrar el todo a partir
de la adhesion de las partes.

5.3. Medios convertidos en fines

Laeducacion debe estar muy segura de sus propios fines para poder seleccionar
los medios.
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(Miinsterberg. La psicologia del maestro)

Lo mismo ocurre en el sistema de produccion capitalista: aqui e/ hombre se
hace cosa, mercancia, usada por el propietario de los medios de produccion
solo como un instrumento mas en la cadena de produccion de bienes. La
propiedad privada convierte los medios y materiales de produccion en fines
en si mismos a los que subordina al mismo hombre. La propiedad privada
aliena al hombre porque no lo trata como fin en si mismo, sino como mero
medio o instrumento para la produccion. (Marx, 1981. Libro 1. El Capital)

La herencia metafisica no se circunscribe a lo expuesto hasta ahora bajo el
manto del finalismo universal, segun la primera version; ni bajo las pretensiones
deterministas e hiperespecializadas de la segunda version descrita; sino que
también han asumido una tercera vertiente bajo la racionalidad instrumental
que enfoca su interés en los métodos, estrategias y recursos para lograr las
finalidades propuestas. Veremos a continuacion la relacion existente entre la
segunda y la tercera version.

Tal como hemos expuesto a lo largo de nuestro estudio, los especialistas de la
Segunda Metafisica trataron de concebir un Universo que fuera una maquina
determinista perfecta. Este concepto clasico de ciencia, que tiene como fin la
prediccion y la explicacion precisa sobre la evolucion de los fendmenos ha
sido la piedra angular sobre la cual se ha construido la version del finalismo
concreto con su consecuente obsesion por fijar con claridad los objetivos
certeros del proceso educativo. Bajo esta utopia se han concentrado los
esfuerzos por hacer que el acto educativo coincida con factores reduccionistas
y deterministas previos que se ven reflejados en la construccion de ‘ambientes
de aprendizaje’ en los cuales se logre el ‘control de las contingencias’, con el
fin de trasmitir el conocimiento cientifico, entendido como ‘saber sabio’, a
través de ‘saberes ensefiables’. Sin cuestionar la veracidad del conocimiento
cientifico expresado en planes de estudio y en objetivos concretos que
generalmente se producen bajo el control del sistema publico de ensefianza,
basta para la ‘buena’ educacion el fin de transmitirlo adecuadamente a las
siguientes generaciones.

Del método cartesiano, surge también la didactica coménica, y con ella, los
fines pasan a un plano politico-filos6fico que poco interesa a los maestros.
Para la mayoria, el eje de su accion consiste en encontrar las metodologias mas
confiables, los instrumentos mas adecuados y las condiciones mds eficientes
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para reproducir el ‘saber sabio’ originado en esferas extrafias al contexto
educativo. Anotariamos ademas que este saber mencionado adquiere para la
educacion el fin loable de ser transformado en ‘saber ensefiable’, atomizado,
reducido a pequeiias parcelas que, aisladas en los curriculos, dificilmente
pueden ser integradas en la experiencia concreta. Esto ademads, porque la tarea
didactica ha sido confinada a determinar el ‘como ensefiar’ sin necesidad de
pensar en la logica de los fines que la condicionan.

Siguiendo la ruta cartesiana, Juan Amos Comenio (1592 — 1670) formula en
la modernidad ilustrada el discurso sobre la Didactica Magna entendida como
un artificio universal para ensefar todo a todos, como si se tratara de un arte
universal que garantiza la aprehension de un mundo totalmente ordenado. Pues
bien, en adelante no ha cesado la buisqueda por el método infalible, que en
ocasiones, también se venera bajo la figura del modelo pedagogico. Mientras
lo antiguos se convirtieron en cazadores de ‘esencias’, los modernos se
volvieron ‘cazadores de metodologias’. Retomemos la promesa de Comenio:

Nosotros nos atrevemos a prometer una Didactica Magna, esto es, un
artificio universal para ensefar todo a todos. Ensefiar realmente de un
modo cierto, de tal manera que no pueda menos que obtenerse resultado.
Ensefiar rapidamente, sin molestia ni tedio alguno para el que ensefia ni el
que aprende, antes al contrario, con el mayor atractivo y agrado posible para
ambos. Y ensefiar con solidez, no superficialmente, ni con meras palabras,
sino encauzando al discipulo a las verdaderas letras, a las suaves costumbres,

a la piedad profunda (Comenio, 1986: 28)
Al menos tres consecuencias histdricas se han desprendido de este postulado:

e El vinculo inseparable entre Didactica y Método: al adjudicar un
caracter totalizante al método en la didactica coménica, la prioridad
se enfoco en aquel artificio de validez general para lograr una
ensefanza efectiva. Este ideal se conecta con la vieja y decadente
ilusion cartesiana de aspirar a un méfodo universal, aplicable en todas
las ramas del saber y en todos los casos posibles; lo que no obsta,
seguin Descartes, que el mismo método pueda ser usado de forma
adecuada por distintos sujetos, quienes podran ir configurando, no
métodos individuales, pero si procedimientos personales.

e Lapremisa que enceguece: es posible enseniar todo a todos. Aunque
han transcurrido 400 afios desde aquella afirmacion, los educadores
siguen en la busqueda del método apropiado que en variables
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controladas de ensefianza genere una respuesta mas o menos universal
a la finalidad trazada en los objetivos concretos, desde el inseparable,
cuando ademas equivoco binomio ensefianza—aprendizaje. Sin
embargo, también se han presentado diferentes tintes historicos, a
saber: mientras la didéctica tradicional busca el como transmitir el
conocimiento; la didactica construccionista se pregunta por el como
facilitar la auto-apropiacion del saber; y por su parte, la didactica
cientificista de los ultimos afios, ha buscado la didactica para ensefiar
las ciencias y las disciplinas.

e El binomio unicausal: todo lo que se ensefia, se aprende. De ahi
que los medios se convierten en fines en si mismos, en tanto logran
concretar los objetivos inmanentes de la educacion. En caso de no
obtenerse el aprendizaje esperado, se cuestiona la validez del método
y se intentara de inmediato un ajuste en los procedimientos o en los
instrumentos. El método debe ser tan eficiente y eficaz que garantice
que todo aquello que se ensena sea aprendido. Aunque este binomio
ha sido replanteado por la pedagogia contemporanea, atin prevalece
como un fuerte imaginario en la cultura educativa.

Podriamos agregar que, aunque las evidencias cotidianas confirman Ia
version en torno a que los medios (metodologias y didacticas) han terminado
convertidos en fines en si mismos, nuestra exposicion puede dar la sensacion
de referirnos tnicamente a la pedagogia tradicional, como si se tratase de un
fenomeno revaluado y en desuso. No obstante, nos vemos en la obligacion de
advertir sobre su vigencia. Tal vezno se hable hoy en dia de un método universal
o de una didéactica magna al modo de Comenio; sin embargo, aun persiste el
afan por obtener los métodos que brinden seguridad para enfrentar el acto
educativo. En la busqueda por la eficiencia docente, los maestros responsables
siguen al acecho de las formulas que permitan refinar sus estratagemas para
lograr el objetivo (o la competencia). En términos generales, poco importa a
los docentes la discusion sobre los fines politicos e historicos de la educacion,
ni sobre los lenguajes dominantes de la época que condicionan su accionar,
cuando a la postre se resisten a pensar sobre los asuntos del orden hermenéutico.
Tampoco podriamos culpar a una generacion de profesionales y expertos que
realiza su ejercicio desde el manto de la racionalidad instrumental que impera
a partir de la Segunda Metafisica.
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Jacques Maritain (1943) afirma que uno de los grandes errores de la educacion
contemporanea ha sido el olvido o el desconocimiento de los fines, en tanto la
pasion y el cultivo se ha concentrado en los medios. En la medida en que los
medios son queridos y refinados por amor a su propia perfeccion, y no ocupan
el lugar de ser simples medios o instrumentos, en esa misma medida dejan de
conducir hacia un fin y el sentido de la educacion pierde cualquier connotacion
trascendental y practica. La necesidad de su reivindicacion permanente es
reemplazada por “un proceso de multiplicacion infinita” (Maritain, 1943: 3)
en el cual, cada medio se desarrolla por si mismo de modo independiente hasta
abarcar por su propia cuenta un campo de interés mucho mas extenso. De
ahi que este proceso de reproduccion de medios, tecnologias e instrumentos
encapricha y obsesiona en la buisqueda del perfeccionamiento de los mismos
hasta hacernos perder de vista la conciencia por los fines a los que sirven.
Recordemos que conmovido por la misma preocupacion, Einstein asevero en
1949 que: “la perfeccion de los medios y la confusion de los objetivos parecen
caracterizar el tiempo presente .

214



Bibliografia

Agustin de Hipona (S.f) Carta 118. Recuperado de http://www.augustinus.it/
spagnolo/lettere/lettera_119_testo.htm.

Amaya, H. (2003). Foucault, la genealogia, la historia..., la verdad. Revista
Universidad de Guadalajara. 28.

Aristoteles. (2005). Politica. (P. y. Barja, Trad.) Madrid: ISTMO.
Aristételes (1994 ed) Metafisica. Madrid: Gredos.
Austin, J. (1982). Como hacer cosas con palabras. Barcelona: Paidos.

Badillo, P. (2004). La tragedia griega. San Juan de Puerto Rico: Universidad
de Puerto Rico.

Badillo, P. E. (2002). El teatro griego. San Juan de Puerto Rico: Universidad
de Puerto Rico.

Badiou, A. (1990). Manifiesto por la filosofia. (V. Alcantud, Trad.) Madrid:
Catedra.

Barrios, M. (1993). Voluntad de lo tragico. El concepto nietzscheano de
voluntad a partir de El Nacimiento de la Tragedia. Sevilla: A. Er,
revista de filosofia. Coleccidon de suplementos.

Bauman, Z. (2004). Etica posmoderna. Buenos Aires: Siglo XXI.
Bauman, Z. (2007). Tiempos liquidos. Barcelona: Tusquets.

Bernardini, A., y Soto, J. (1984). La educacion actual en sus fuentes filosoficas.
Madrid: EUNED.



Bibiana Vélez Medina

Castoriadis, C. (1999). Antropogonia en Esquilo y Autocreacion del hombre
en Sofocles. En C. Castoriadis, Figuras de lo pensable (V. Gémez
Ibafiez, Trad., Vol. Coleccién Fronesis, pags. 15-35). Valencia:
Universidad de Valencia - Ediciones Cétedra.

Castoriadis, C. (2003). El campo de lo social histérico. Conferencias,
Primavera 1986. En N. Tello, Cornelius Castoriadis y el Imaginaria
Radical (pags. 109 - 125). Madrid: Campo de ideas.

Castoriadis, C. (2005). Cornelius Castoriadis. Escritos Politicos. Madrid: Los
libros de la catarata.

Comenio, J. (1986). Diddctica Magna. Madrid: Akal Bolsillo.
De Unamuno, M. (1983). Del sentimiento trdgico de la vida. Madrid: Akal.

Detienne, M. y. Vernant, P. (1988). Las artimanias de la inteligencia: la metis
en la Grecia Antigua. Madrid: Taurus.

Dewey, J. (1995). Democracia y educacion (Sexta. Reimpresion afo 2004
ed.). (L. Luzuriaga, Trad.) Madrid: Morata.

Dewey, J. (2004). Experiencia y Educacion. (L. Luzuriaga, Trad.) Madrid:
Biblioteca Nueva.

Echegoyen, J. (1995). Historia de la Filosofia. Volumen 1: Filosofia Griega.
Madrid: Edinumen.

Eliade, M. (2001). El mito del eterno retorno: arquetipos y repeticiones. (R.
Anaya, Trad.) Madrid: Aliaza Editorial.

Esquilo. (1995). Tragedias Completas. Barcelona: R.B.A.
Fermoso, E, P. (1991). Teoria de la Educacion (3 ed.). D.F. Méxixo: Trillas.

Fernandez, P. (2010). ; Qué es filosofia? Prologo a veintiseis siglos de historia.
Madrid: Akal S.A.

Fernandez-Galiano, M. (2013). Introduccion a la Republica de Platon.
Obtenido de Planeta Libro: http://www.xtec.cat/~mcodina3/
Filosofia2/1a%?20republica.pdf

Foucault, M. (1997). Nietzsche, la genealogia, la historia. Valencia: Pretextos.

Foucault, M. (1999). El orden del discurso. Barcelona: Tusquets.

216



Fines de la educacion: repensados a partir del conflicto tragico

Friankel, H. (1993). Poesia y filosofia de la Grecia arcaica. Madrid: Antonio
Machado.

Giddens, A. (1993). Las consecuencias de la modernidad. Madrid: Alianza
Universidad.

Gigon, O. (1995). Los origenes de lafilosofia griega: de Hesiodo a Parménides.
Madrid: Gredos.

Gilson, E. (1981). El espiritu de la filosofia medieval. Buenos Aires: Emecé
Editores S.A.

Goiii, C. (2002). Historia de la Filosofia. I. Filosofia Antigua. Madrid:
Ediciones Palabra S.A.

Habermas, J. (2008). La posmodernidad (7 ed.). (H. Foster, Ed., y J. Fibla,
Trad.) Barcelona: Kairos.

Havelock, E. (1996). La musa aprende a escribir. Reflexiones sobre oralidad
v escritura desde la antiguedad hasta el presente. (A. Alegre Gorri,
Trad.) Barcelona: Paidds Ibérica.

Heiddeger, M. (2006). Ser y Tiempo. Santiago de Chile: Editorial Universitaria.
El saber y la cultura.

Heraclito. (1939). De la naturaleza. Fragmentos. (J. Gaos, Trad.) México:
Alcancia.

Hernangz, F. (1945) Santo Tomas y la educacion. Cristiandad. 2 (23), 104 —
107. Recuperado de http://www.filosofia.org/hem/dep/cnc/1945104.htm

Hipona, A. d. (1793). La Ciudad de Dios. (J. Cayetano Diaz, Trad.) Madrid:
Imprenta Real.

Hoyos, G. (2007). Comunicacion, educacion y ciudadania. En G. Hoyos,
J. Serna A., y H. Gutiérrez, Borradores para una filosofia de la
educacion (pags. 9 - 86). Bogota: Siglo del Hombre Editores.

Huergo, J. y. (2000). Cultura escolar, cultura mediatica / intersecciones.
Bogota: Universidad Pedagogica Nacional. CICE.

Jaeger, W. (1946). Aristoteles. Bases para la historia de su desarrollo
intelectual. (J. Gaos, Trad.) México: FCE.

217



Bibiana Vélez Medina
Jaeger, W. (2001). Paideia. los ideales de la cultura griega. Libro Primero. (J.
Xiral, Trad.) México: FCE.

Jaeger, W. (2001). Paideia: los ideales de la cultura griega. Libro Tercero. En
busca del Centro Divino. (J. Xiral, Trad.) México: FCE.

Jaramillo, O. (2014). El derecho a la imperfeccion. Revista Colombiana de
Cirugia, Editorial.

Jullien, F. (2001). Un sabio no tiene ideas. Madrid: Siruela.

Maclntyre, A. (1992). Tres versiones rivales de la ética: enciclopedia,
genealogia y tradicion. (R. Rovira, Trad.) Madrid: RIALP.

Aires: Paidos.

Maftesoli, M. (2005). El instante eterno. El retorno de lo tragico en las
sociedades posmodernas. Buenos Aires: Paidos.

Mannheim, K. (1993). Ideologia y Utopia. México: FCE.

Maritain, J. (1943). Los fines de la educacion. La Educacion en la Encrucijada
(pag. 28). Yale: Universidad de Yale.

Marrou, H.-1. (2004). Historia de la educacion en la antigiiedad. Madrid:
Akal.

Meyer, J., y Schofer, E. (2006). La universidad en Europa y en el mundo:
expansion en el siglo XX. Revista Espariola de Educacion Comparada,
15-36.

Nietzsche, F. (1998). El nacimiento de la Tragedia. (E. Knorr, y F. Navascués,
Trads.) Madrid: EDAF. Obtenido de Proyecto Espartaco.

Nussbaum, M. (2004). La fragilidad de bien: Fortuna y ética en la tragedia
v la filosofia griega (2 ed.). (A. Ballesteros, Trad.) Madrid: Machado
Libros S.A. La balsa de 1a Medusa.

Osorio, A. (2002). Introduccion a la filosofia presocrdtica. Los origenes de
la metafisica, de la dialéctica y del Nihilismo en Grecia. Manizales:
Universidad de Caldas.

Popper, K. (1999). El mundo de Parménides: ensayos sobre la ilustracion
presocrdtica. Barcelona: Paidos.

218



Fines de la educacion: repensados a partir del conflicto tragico

Rancigre, J. (2003). El maestro ignorante. Barcelona: Laertes.
Rorty, R. (1983). La filosofia y el espejo de la naturaleza. Madrid: Céatedra.

Rorty, R. (1991). Contingencia, ironia y solidaridad. (A. E. Sinnot, Trad.)
Barcelona: Paidos Ibérica.

Rorty, R. (1995). La filosofia y el espejo de la naturaleza. Madrid: Céatedra.

Rorty, R. (1996). Objetividad, relativismo y verdad. (J. Vigil Rubio, Trad.)
Barcelona: Paidos.

Sacristan, G. (2002). La pedagogia por objetivos: Obsesion por la eficiencia.
Madrid: Morata.

Santander, P. (2011). Por qué y como hacer analisis de discurso. Cinta de
Moebio: Revista de epistemologia de ciencias sociales, 41,207 - 224.

Serna, J. (2002). Héroes, coro y destino en la tragedia griega. Revista de
Ciencias Humanas. (30), 5-17

Serna, J. (2009). Finitud y Tiempo. La rebelion de los conceptos. Bogota:
Siglo del Hombre Editores y Universidad Tecnologica de Pereira.

Serna, J. (2009). Somos Tiempo. Critica a la simplificacion del tiempo en
Occidente. Pereira: Anthropos y Universidad Tecnologica de Pereira.

Serna, J. (2002). Finitud y Sentido. Pereira: Coleccion Discusiones No.1.

Serna, J. (2007). La pregunta por los presupuestos y la querella por los
fines. Filosofia, literatura y educacion. En G. Hoyos, J. Serna, y
H. Gutiérrez, Borradores para una filosofia de la educacion (pags.
87-128). Bogota: Siglo del hombre editores.

Serna, J. (2011). Las apuestas perdidas de Occidente: universales, inmortalidad
v culto al presente. Barcelona: Anthropos Editorial. Coedicion UTP.

Serna, J. (2012). Postmetafisica I. Seminario doctoral. Lenguaje y Tiempo (pag.
14). Pereira: Doctorado en ciencias de la educacion: area pensamiento
educativo y comunicacion. Universidad Tecnologica de Pereira.

Serna, J. (2013). Post-metafisica II. Seminario Doctorado (pag. 12). Pereira:
UTP.

219



Bibiana Vélez Medina
Skliar, C. (2007a). La educacion [que es] del otro. Argumentos y desierto de
argumentos pedagogicos. Buenos Aires: Noveduc.

Skliar, C. (2007b). La pretension de la diversidad o la diversidad pretenciosa.
Panel: sujetos y contextos de la investigacion educativa (pag. 13).
Mendoza: Universidad Nacional de Cuyo.

Smith, R. (2004). Abstraccion y finitud: educacioén, azar y democracia.
Devenires, VII (13), 112-131.

Sofocles. (1995). Tragedias Completas. Barcelona: R.B.A.

Sufol, V. (1999). La dimension politica de las artes miméticas en Aristoteles:
asimetria entre la Poética y la Politica. Circe de Clasicos y Modernos.
No. 13,199-212.

Terrén, E. (1999). Educacion y modernidad.: entre la utopia y la burocracia.
Barcelona: Anthropos.

Vélez, B., y Orozco, C. (2014). De la educacion a la lengua: los fines y los
medios. México: Ediciones sin nombre.

Vernant, J.-P. (2002). Mito y tragedia en la Grecia antigua. En J.-P. Vernant,
y P. Vidal-Naquet, Mito y tragedia en la Grecia antigua (M. Armifio,
Trad., Vol. I, pags. 17-136). Barcelona: Paidos Ibérica.

Vernant, J.-P., y Vidal-Naquet, P. (2002). Mito y tragedia en la Grecia antigua
(Vol. I). (A. Iriarte, Trad.) Barcelona: Paidos Ibérica.

Vigotsky, L. (1995). Pensamiento y lenguaje. Barcelona: Paidos.
Watzlawick, P. (1979). /Es real la realidad? Barcelona: Herder.
Weber, M. (1979). Economia y sociedad. México: FCE.

Williams, B. (1981). The legacy of Greece: a new appraisal. Oxford: M.I.
Finley.

220



