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UN RETO PARA LA TEORI{A DE LA EDUCACION

El mayor desafio que la Teorfa de la Educacién —y concretamente la Antropologia
pedagégica— ha de afrontar en el momento presente es devolver a los educadores el
dnimo para educar. El desaliento cunde entre muchos que se ven abocados a tener que
dar referencias de sentido en el contexto del sinsentido. El nihilismo posmoderno y
postilustrado se lleva por delante oleadas de personas jévenes, dejindolas sin apenas
recursos morales y vitales para afrontar el futuro con esperanza. En su reflexién sobre
el flanco abierto en la sociedad abierta, Joachim Fest sugiere que “si todos los modelos
utdpicos conducen a un callején sin salida y, al mismo tiempo, se van viniendo abajo, sin
vigor alguno, las certidumbres cristianas, entonces tendremos que asumir que no haya ya
respuestas al anhelo de trascendencia” (Fest, 1993: 75).

La crux que experimenta la educacién contempordnea es que parece condenada a
tener que ensefiar una realidad humanamente roma, asignificativa, iniciando a las nuevas
generaciones en una conversacién intrascendente en la que cada uno expresa sus gustos,
pero en la que nadie cree que puedan proporcionarse razones que los avalen. Esta actitud
parece poco compatible con la educacidn, y se encuentra en la base del desencanto que
caracteriza a la cultura de masas.

G. Steiner ha descrito la época actual como la “era de la irreverencia”:

La admiracién —y mucho mds la veneracidén— se ha quedado anticuada. Somos adictos a
la envidia, a la denigracién, a la nivelacién por abajo. Nuestros idolos tienen que exhibir
cabeza de barro. Cuando se eleva el incienso lo hace ante atletas, estrellas del pop, los locos
del dinero o los reyes del crimen. La celebridad, al saturar nuestra existencia medidtica,
es lo contrario de la fama. Que millones de personas lleven camisetas con el niimero del
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dios del fatbol o luzcan el peinado del cantante de moda es lo contrario del discipulazgo.
En correspondencia, la idea del sabio roza lo risible. Hay una conciencia populista e
igualitaria (...). El ejercicio de la veneracién estd revirtiendo a sus lejanos origenes en
la esfera religiosa y ritual. En la totalidad de las relaciones prosaicas, seculares, la nota
dominante —a menudo tonificantemente americana— es la de una desafiante impertinencia.
Los “monumentos intelectuales que no envejecen”, quizd incluso nuestro cerebro, estdn
cubiertos de graffizi (Steiner, 2004: 172).

Concluye Steiner su reflexién preguntindose si las lecciones de los maestros
sobrevivirdn el embate de esta marea.

El malestar docente tiene algo que ver con laangustiosa sensacién de desarme intelectual
y moral que muchos colegas experimentan frente a la situacién descrita por Steiner, que
asuvez R. Spaemann ha caracterizado como nibilismo banal (Spaemann, 2007: 45-57).
Aun son muchos los que ven que la cultura de masas es la muerte de la verdadera cultura,
y que intuyen que la suplantacién de ésta por aquélla s6lo puede conducir a lo que C.
S. Lewis llamé la abolicion del hombre (Lewis, 1990). Quizd no por el procedimiento de
aplastar —propio de los sistemas totalitarios—, sino con el estilo mds propiamente /beral,
es decir, narcotizando, el proceso puede terminar por neutralizar lo mds humano del
hombre. Pero no pueden denunciarlo claramente, porque la denuncia profética no estd en
el programa de la cultura de masas, esencialmente autosatisfecha y pagada de si misma.
Y, ademis, porque como ha dicho algin posmoderno de moda, es precisamente la ironia
cinica el méds granado de los logros culturales. Todavia ven con claridad que la auténtica
cultura no suele coincidir con lo que a menudo despachan los servicios de “cultura” de
agrupaciones regionales o locales, que no es posible “consumirla” arrellanindose en el
sofd delante del televisor, y que sélo es accesible a quien estd dispuesto a hacer el esfuerzo
de elevarse por encima de la banalidad. Pero como el sistema educativo y ciertas teorfas
pedagdgicas los obligan a la autosugestién de que ellos no pueden ensefar realmente
nada de lo que saben, algunos llegan a asumir su nuevo papel de comparsas de lo que hay
con un fatalismo verdaderamente lamentable.

No pocos colegas padecen diariamente en sus propias carnes la inevitable consecuencia
de esta degradacién cultural, a saber, la crisis de toda autoridad. Pero creo que este
problema reviste unos relieves algo mds complejos —ante todo de tipo cultural- a la
vista de los cuales las soluciones en la linea de reforzar la autoridad multiplicando las
medidas de policia democrdtica —incluso introduciéndola en el curriculo obligatorio— se
antojan insuficientes “parcheos” y, a mi modesto entender, a la larga ineficaces, si no van
acompafiadas de un planteamiento de espectro y envergadura mayores. Ciertamente algo
hay que hacer, y quizd lo primero es poner esos parches. Pero la Teorfa de la Educacién
ha de afrontar derechamente la cuestion.

No es posible continuar mirando hacia otrolado, o perderse en discursos instrumentales
o periféricos, obviando el problema como si no existiera. Es preciso encararlo en toda su
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dimensién, que parece superar nuestra capacidad. Pero los problemas, por definicién,
son solubles, y estdn para buscarles solucién y ponerla en marcha, aunque sea a medio
o largo plazo. En ningiin caso puede ser solucién obviarlos. Pues bien, aqui tenemos
un problema. Ignorarlo serfa para nuestro gremio una falta de profesionalidad, y una
irresponsabilidad social grave.

NIHILISMO HEROICO Y NIHILISMO BANAL

Los planteamientos tipicos del nihilismo gozan ain de buena salud. En su versién
foucaultiana, por ejemplo, el nihilismo niega toda racionalidad y sentido. M. de
Foucault, maestro de una generacién de jévenes intelectuales europeos —ya no van
siendo tan jévenes—, piensa que cualquier intento de dar razén de algo tan sélo oculta
afin de poder, constituye una justificacién ideolégica. Hoy, la forma mds acreditada
de nihilismo no es agresiva como antafio, y se desglosa en propuestas suaves e inocuas
como el pensamiento débil (Vattimo), la realidad como broma y juego (Derrida), la
prioridad de la democracia sobre la filosofia (Rorty), etc.; propuestas éstas que son bien
acogidas en la sociedad del bienestar, caracterizada por el escrupuloso celo en evitar
todo tipo de aristas. Sociedad anestesiada contra todo conflicto a base de domesticar el
discurso mediante la multiplicacién exponencial de los protocolos de correccién politica,
ética y académica. Sociedad de la desvinculacién y el “descompromiso” que, amorfa e
invertebrada, reproduce cada vez mds aquella decadencia que espantaba a Nietzsche. Y
esto contra todo prondstico, pues una posmodernidad sedienta de la tranquilidad del
redil es precisamente la que se reclama heredera de Nietzsche, el gran transgresor. (;No
serd que nuevamente se cumple aquello de extrema tanguntur?).

Entre Nietzsche y sus émulos postmodernos hay una diferencia notable. Mientras
éstos presentan una realidad fragmentaria y proponen un pensamiento delicuescente,
Nietzsche reivindica el valor de la seriedad, incluso la categoria de lo sagrado, de lo
que posee un valor absoluto. Y nada lo posee tanto como la vida y todo lo que la
promueve, en especial la voluntad de poder, los valores caracteristicos del superhombre.
Los grandes titanes de la mitologfa griega —Prometeo, Sisifo— habian logrado desafiar
el poderio de Zeus tonante. Su grandeza estribaba en querer sobreponerse a Dios, y asi
constitufan imdgenes arquetipicas del superhombre. En ellos cobraban significatividad
los valores de la vida. La “gaya ciencia” (o “gay saber”, como se ha traducido a veces la
expresion alemana die frohliche Wissenschaft) es la ciencia orgullosa, engallada, que el
hombre obtiene transgrediendo el mandato divino, es decir, tomando el célebre fruto
del drbol de la ciencia. Cuando es capaz de situarse mds alld del bien y del mal, cuaando es
capaz de desobedecer a Dios, entonces el hombre se hace dios (superhombre), y ya
no tiene a nadie ante quien inclinarse y a quien agradecer. Es la tentacién primigenia
narrada en el Génesis. El ateismo en Nietzsche se plantea con un sentido positivo: no es
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tanto una negacién de Dios como la afirmacién del hombre como superhombre, lo que
implica negar que haya alguien por encima.

Es ésta una tesis fuerte. Los seguidores posmodernos de Nietzsche, en cambio, cultivan
el pensiero debole: hay que relativizarlo todo mediante una saludable ironia que descabalgue
a los jinetes del Apocalipsis y desinfle los “grandes relatos” que, como los ensuefos de
la razén, pueden engendrar monstruos. Quienes estin demasiado convencidos de algo
son un peligro pablico. Lo mejor es no estar convencido de casi nada; y si uno no puede
evitar algunas convicciones, al menos que no pretenda publicitarlas.

EDUCAR ES PROFESAR

El relativismo al que esta postura aboca supone una capitulacién del pensamiento.
Intentaré poner de relieve que con el relativismo escéptico y nihilista no es posible vivir
humanamente, y menos atin educar.

a) No es humana una vida no examinada, decian los griegos. Una vida no analizada,
no reflexionada, vivida sin mds, como viene, no es la propia del animal racional. Mas
pensar es pronunciarse, comprometerse con una afirmacién que se entiende verdadera, y
no es posible que una afirmacién lo sea siéndolo igualmente su contraria. El relativismo
puede defenderse en la biblioteca o en la tertulia informal. Pero hay otras situaciones de
la vida que nos reclaman una postura consistente, o un juicio de valor que, para quien
lo hace, no es equivalente a su contrario.

b) Con el relativismo escéptico tampoco es posible educar. Sélo se transmite
educativamente lo que se considera que merece ser transmitido, y eso implica tenerlo
por objetivamente preferible a su contrario. Sélo cabe educar desde una concepcién
ideal de cudl es la mejor manera de ejercer como persona humana, o por lo menos
alguna mejor que otras. Este tipo de juicios estdn siempre, mds o menos explicitos, en
la base del trabajo de los educadores, que no pueden dejar de privilegiar en su labor un
modelo antropolégico sobre otros. (En el fondo, nadie puede evitarlo, pero menos atin
un educador). Unicamente desde la conviccién, evidentemente no escéptica, de que un
ideal de humanidad merece ser transmitido, cobra sentido decirlo e intentar vivirlo, es
decir, profesarlo. Profesor es alguien que profiere y profesa aquello en lo que sinceramente
cree, aquello de lo que estd convencido; en definitiva, alguien que ha conformado su
pensar y su vivir con arreglo a un criterio y que desde su propia experiencia se sabe
llamado a proponerlo a otros.

La profesién de cada quien determina pautas—flexibles, pero pautas— al comportamiento
dela persona, de forma tal que se constituye como algo muy visible de ella, una caracteristica
que la identifica ante los demds. Segtin él mismo declara, Sécrates profesa el oficio que tenfa
su madre, la partera Fendrete'. Desde entonces Occidente ha visto en el arte mayéutico la

! Platén: Teeteto, 149a-151b.
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referencia fundamental para entender la tarea educativa: ayudar a cada persona a alumbrar
lo que lleva dentro, a hacer explicito lo implicito, lo que ya sabe no de forma temitica.
Nadie puede hacer esto por otra persona. Al igual que la partera no es la que pare sino la
que asiste y ayuda al parto, el maestro no suplanta al que aprende, sino que coopera en
el proceso interior mediante el cual éste llega a adentrarse hasta el arcano de su propia
intimidad, aflorando lo mejor de si. {Nosce te ipsum!, proclama el viejo lema socrético
resumiendo la tarea esencial de la Filosofia, y también de la Pedagogia.

Sécrates retine la doble condicién de iniciador de la Filosofia, y también la de primer
maestro de Occidente®. Creo que no es anecdético esto. La filosofia, al menos aquella
que llamamos tedrica o especulativa —y la filosofia es el discurso mds ambiciosamente
tedrico es la teorfa de mds alto vuelo—, se afana por descubrir el ser en medio de la
apariencia, el arché invariable en el seno de lo plural y mutable, lo necesario —lo que no
puede ser de otra manera— que se encierra en lo contingente. En cambio, el terreno en
el que se mueve la pedagogia es més bien el de la razén prictica’. Al igual que ocurre
con el discurso politico, el discurso de la pedagogia no es el de la verdad incontestable
sino el de la opinién y lo contingente, lo que puede ser o no ser, o lo que puede ser de
otra manera®.

Es interesante esta doble faceta, filoséfica y pedagdgica, del socratismo. Y constituye
una clara imagen de cudles son los dos aspectos que el educador debe armonizar: saber
acompanar a otras personas en su propio camino hacia dentro y, al mismo tiempo,
respetando ese proceso interior, apuntar, indicar, buscar una realidad que también debe
ser reconocida, no simplemente construida o ficcionada en el interior de cada quién.

Lo que da origen a la filosofia es la idea de que la realidad posee leyes propias que
el hombre no decreta, sino que reconoce en el uso tedrico de su razén, y a su vez, que

2 Bien es cierto que hay filésofos “presocrdticos”, pero puede decirse que la filosoffa en su sentido mds pleno
alcanza un estatuto propio —distinto del mero asombro frente a la naturaleza y de la primera indagacién acerca
de su origen (arkhé)— s6lo en el periodo socrdtico, principalmente con Platén y Aristételes. En su monumental
trabajo sobre los filésofos presocréticos, Hermann Diels (1952) muestra el cardcter fragmentario y propedéutico
del saber presocrético. Aunque sus preguntas acerca de la naturaleza (physis) apuntan ya a cuestiones “metafisicas”
—sobre todo en Parménides— no puede decirse que el tipo de discurso y los temas especificos que se plantean en
filosoffa estén consolidados antes del periodo socrdtico (s. v a. C.).

% “La [razén especulativa] versa principalmente sobre cosas necesarias, que no pueden comportarse mds que
como lo hacen, y por eso tanto sus conclusiones particulares como sus principios comunes expresan verdades que
no admiten excepcién. La razén prictica, en cambio, se ocupa de cosas contingentes, cuales son las operaciones
humanas” (Tomds de Aquino: Summa Theologiae I-11, q. 94, a. 4, sol.).

* El contexto de la convivencia democritica tiene mucho que ver con la doxocracia, la técnica de hacer valer
la propia opinién de manera que se abra paso a la inteligencia de otros que ven el mundo y la vida con otros ojos.
De ahi la importancia que la retérica tuvo en la polis ateniense. Los sofistas —algunos de los cuales fueron amigos
de Sécrates— eran personas que cumplian un relevante papel en Atenas, educando a la ciudadania en el arte de
argumentar, de dar razones convincentes para “constrefiir suavemente las asambleas” (Jaeger, 1990: 267). La idea
de la paideia socrética asocia las tareas politica y educativa hasta el punto de entender que la labor del gobernante,
a través de las leyes, es principalmente pedagégica.
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en el uso préctico de ésta estd llamado a conjugar esas leyes con sus propios intereses,
lo cual le permite evaluar la rectitud de éstos. Por su lado, en el origen mismo de la
pedagogia se encuentra la idea de que la realidad nos enriquece cuando la reconocemos
como es, y cuando sabemos conjugarla bien con nuestros mejores intereses. (El origen
de la pedagogia estd algo viciado por el hecho de que la linea socrdtica —que entiende
la pedagogia en relacién con una verdad que nos enriquece, y con la que nos hallamos
interiormente de acuerdo— pronto colisionard con la pedagogia de la sofistica tardia, que
suplanta el interés por la verdad por otros intereses, en tltimo término crematisticos)’.

EL HUMANISMO SOCRATICO

En todo caso, el linaje de Sécrates siempre se reconocerd en la siguiente afirmacién
fundamental: “no todo puede ser de otra manera”. Esto implica que hay una ratio, una
medida y regularidad inmanente a las cosas. Aun admitiendo una dosis tolerable de
contingencia e indeterminacién, el socratismo entiende que el mundo es globalmente un
cosmos, algo ordenado, no cadtico. Se comprende bien que el supuesto de una estructura
racional del mundo haya preparado el terreno en el que han ido germinando la ciencia y
la filosofia. El socratismo estd hondamente persuadido de que la realidad es permeable
a la inteligencia humana, se deja penetrar por ella, aunque no de forma completa y
exhaustiva. A su vez, en el espacio de la razén prictica, pertenece a la herencia socritica
la idea de que “no todo estd a disposicién del hombre”. La concepcién moderna de la
dignidad humana —surgida en el seno del cristianismo y, una vez desgajada parcialmente
de su referencia a ese origen, desarrollada en la filosofia prictica kantiana—, asi como la
moderna teoria de los derechos humanos, se reivindica a si misma como un desarrollo
del socratismo.

Nietzsche ve en la alianza entre socratismo y cristianismo el mds eficaz recurso
del que han dispuesto los débiles para oponer un efectivo limite a la voluntad de poder
del superhombre. Creo que Nietzsche tiene parte de razén en esto, con independencia
de las consecuencias que de ello suelen extraerse en la linea de profundizar en el camino
de la emancipacién humana, no sélo respecto de Dios, sino de la realidad, e incluso
de la racionalidad. (Consecuencias que el siglo pasado ha ido poniendo de relieve con
gran exactitud y puntualidad, a menudo con perversa coherencia). Lo cierto es que,
pese a lo que diga Nietzsche, son muchos los que ven en el legado socrdtico un estimulo
importante para el progreso cultural y moral de buena parte de la humanidad, en la
medida en que, ya mucho antes que Kant, habia percibido, junto a sus posibilidades, los
limites de la razén, y también porque logré un equilibrado enlace de las facetas tedrica
y préctica de ésta.

> Gorgias Longevo reconoce que con el nihilismo escéptico —el suyo es realmente prototipico— sélo cabe
sobrevivir intelectualmente. Pero propiamente no se “malvive”. De hecho, él se enriquecié considerablemente.
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El incansable afdn por sondear el espiritu humano, por alumbrar su riqueza interior,
acompafia en Sdcrates a la pregunta por la verdad de las cosas. Es mds, no es posible
concebir la grandeza y dignidad del ser humano sin ver su esencial vinculacién con la
verdad. Ser capaz de verdad —de conocerla, de decirla y de vivirla— es lo que le suministra
su peculiar eminencia sobre las realidades no personales. Esa eminencia estriba, entre
otras cosas, precisamente en la aptitud para reconocer lo real como real'y, por tanto, para
la autotrascendencia: ver lo otro y los otros como parte de mi y de mi mundo (Mizsein),
pero a la vez como algo no enteramente reductible a mi, a mi pensar, desear o sentir.
Spaemann lo explica con un curioso experimento mental:

En una conversacién entre tres, cada cual puede en cualquier momento variar la atencién
de su interlocutor hacia un objeto distinto, y cada uno puede tomar postura en relacién
con lo que los otros dos opinen sobre él. De todos modos, cada cual es consciente de
que ¢l mismo estd algo mds alld de lo que los otros dos piensan de él. Yo puedo figurarme
que el otro es solamente un suefio mio. Mas yo no puedo pensar de mi que soy sélo un
suefio del otro. Esa conciencia sirve de base a cualquier reconocimiento de la realidad mds
all4 de la objetividad” (Spaemann, 2007: 196)°.

La verdad es el bien propiamente humano, el que mds puede satisfacer y “plenificar”
al animal racional (homo sapiens). Y a la inversa, vivir sin verdad es la peor desgracia,
mucho peor que vivir sélo a medias, como siglos més tarde dird Tomds de Aquino que
les pasa a los seres animados no cognoscentes. Pero que la verdad sea ese bien humano
de mayor categoria y que el hombre sea capaz de verdad, de hecho significa que la verdad
siempre puede enriquecerle porque nunca termina de abrazarla por completo. Vivir en
la verdad es buscarla sin pausa, nunca conformarse con lo ya encontrado, y caminar con
la disposicién de aprender de la realidad, de mantener atento el oido al ser de las cosas.

Lo que necesitamos —afirma J. Ratzinger— es algo parecido a lo que encontramos en
Sécrates: una expectante disposicién para abrirse y para extender la mirada mds alld de si
mismo. Esta disposicion reunié a los dos mundos culturales de aquel entonces, Atenas y
Jerusalén, e hizo posible que sonara en la historia una hora nueva. Necesitamos una nueva
disposicién de bisqueda y también la humildad que permite encontrarse. El rigor de la
disciplina metodolégica no debe convertirse en la voluntad de obtener el éxito, sino que

¢ Este autor ve en la autotrascendencia una destacada dimension ética: “la ética es el comportamiento que tiene
en cuenta al otro por si mismo, y no simplemente desde el punto de vista de lo que significa para mi. Alguien que
tiene la preocupacién de que su mujer regrese sana y salva de un viaje tiene un comportamiento parecido al que
siguen los animales: no quieren perder algo que les pertenece. La pegatina del automévil con el lema ‘Piensa en
tu mujer: conduce con prudencia!” fundamentalmente contiene el nicleo de la ética, a saber, mira a los demds no
s6lo como una parte de tu mundo, sino mira que ti mismo eres parte del mundo del otro. La felicidad tiene que
ver algo con el salir de uno mismo, con la trascendencia” (Spaemann, 2007: 91-92). Mds adelante afiade: “una
persona que fuese consecuente con ese planteamiento /[para mi sélo existe lo que vivo y experimento] resultarfa tan
amoral que serfa preferible no tener nada que ver con ella. Si no puedo representar nada real para él, y si el mundo
s6lo se le antoja un suefio, entonces se excluye deliberadamente de la sociedad humana” (p. 111).
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tiene que ser siempre la voluntad de llegar hasta la verdad, la disposicién para la verdad. El
rigor metodolégico que supone la constante entrega a lo que se ha hallado y que no quiere
imponer sus propios deseos puede constituir una gran escuela de humanismo, y hacer que
el hombre sea capaz de alcanzar la verdad. Pero la humildad que se inclina ante lo hallado
y que no lo manipula no debe convertirse en la falsa modestia que priva de la valentia para
llegar hasta la verdad. Y con tanto mds ardor debe oponerse al afin de poder, que lo tnico
que quiere es dominar el mundo y que no estd dispuesto a percibir ya cudl es su propia
l6gica interna, que pone limites a nuestra voluntad de dominio (Ratzinger, 2005: 140).

Esta actitud socrdtica de buscar la verdad —modestamente pero con decisién—,
unida al cultivo de la interioridad, ha proporcionado a Europa sus mejores logros de
humanismo’. Como antes qued$ apuntado, el socratismo también ha transmitido a
Occidente una peculiar percepcién de la verdad prictica, una verdad que no sélo se
conoce, sino que se dice y se vive. El sabio griego es el que posee el arte de vivir y
morir rectamente, que es algo que sélo se puede lograr a la luz de la verdad®. De ahi
que la verdad revista una esencial indole ética. La verdad siempre compromete, siempre
encomienda algo.

Robert Spaemann dice que toda persona que no sea un canalla es un fundamentalista
de algo, que piensa no estar a nuestra entera disposicién (Spaemann, 1999: 91). En
otras palabras, piensa que hay algo que es verdad. Naturalmente, hay formas distintas
de proponerlo y defenderlo. Se suele presentar como “fundamentalista” a quien estd
dispuesto a defender lo que considera verdad con violencia. Pero hay mucha mds gente
que, estando absolutamente convencida de la verdad de algo, entiende que forma
parte de su conviccién absoluta el deber, también absoluto, de proponerlo pacificamente,
no de imponerlo con violencia. E igualmente entienden que toda conviccién, de hecho,
es racionalidad cordial, apropiada profunda y cordialmente, nunca a bastonazos. Esa
gente sélo empleard las armas de su conviccién fundamentada en argumentos.

7 “La capacidad para retirarse a si mismo, una mayor apertura interior, una disciplina que se sustrae a los

sonidos y a las impertinencias: todo ello debe convertirse para nosotros en metas prioritarias. (...) Seamos sinceros:
existe actualmente una hipertrofia del hombre exterior y una inquietante debilitacién de su vigor interior”
(Ratzinger, 2005: 140).

8 A proposito de la pretensién de verdad de la fe cristiana y de su formulacién en proposiciones susceptibles
de ser verdaderas, Ratzinger discute con quienes sostienen que dicha pretensién es tan s6lo un juego lingiiistico, al
modo en que lo entiende Wittgenstein: “el abandono de la pretension de expresar la verdad, que serfa, como tal,
el abandono de la fe cristiana como tal, se endulza aqui diciendo que podria dejarse que la fe siguiera subsistiendo
como una especie de enamoramiento con sus hermosos consuelos subjetivos, o como una especie de mundo del
juego que existiera junto al mundo real. La fe se traslada al mundo del juego, mientras que hasta ahora habia
afectado al plano de la vida como tal. En todo caso, la fe ‘jugada’ es algo fundamentalmente diferente de la fe
‘creida y vivida'. No existe indicacién alguna de un camino, sino que Gnicamente se embellecen las cosas. La fe no
nos sirve de ayuda en la vida ni en la muerte; a lo sumo hay un poco de variedad, unas cuantas bonitas apariencias,
pero sélo apariencias. Y eso no basta para la vida y para la muerte” (Ratzinger, 2005: 187-188).
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Hoy el desprestigio cultural de la nocién de verdad —incluso el rechazo que en no
pocos ambientes intelectuales y académicos la misma palabra verdad provoca— hace
imperceptibles estos matices. Desde luego, los protocolos de la correccién politica nos
obligarfan a negar contundentemente la afirmacién de Spaemann. Pero creo que en el
fondo lo que hace es dibujar el perfil de una persona educada, en contraste con aquella
otra que piensa que todo puede ser de otra manera. Hace poco vi por la calle el anuncio
de una serie televisiva sobre un fiscal norteamericano sin escriapulos, cuyo lema era: “la
verdad es relativa; escoge la que mejor te funcione”. Quien piensa eso, y quien actda
y vive como si eso fuera asi —a saber, que no hay nada fijo y estable— es alguien que
normalmente consideramos poco de fiar. Sin embargo, dicho lema podria figurar hoy en
el ideario —incluso educativo— de muchas personas o sistemas politicos muy respetables,
bien instalados en la correccién ética, politica y académica. Pero en el fondo es la mejor
tarjeta de presentacion para ingresar en una banda mafiosa, o la acreditacién mds eficaz
para formar parte de un régimen totalitario.

EL piALoco FRANCO, NO SOFfSTICO, ES EL MEDIO EDUCATIVO POR EXCELENCIA

El discurso racional presupone, como condicién fictica de su posibilidad, la capacidad
humana de alumbrar la verdad. Quizd poco a poco, a tientas y nunca de una manera
completa. Pero si la verdad no existe, o es imposible conocerla, spara qué discutir? Sélo
bajo el supuesto de que hay verdad en las cosas, y de que la razén es capaz de abrirse
camino en su elucidacién, el didlogo cobra sentido como una busqueda cooperativa de
la verdad. Tal es el ezhos, el dmbito propio de la educacién.

En nuestros dias esto se percibe con dificultad, pues hay una crisis generalizada de
la cultura del didlogo (Barrio, 2003) que a menudo se confunde con sus formas mis
espurias. Por ejemplo, ciertos consensos que no se sabe bien entre quiénes se producen,
o ciertos debates publicos, en los que quizd se guarda una apariencia pluralista, pero en
los que de hecho tanto las conclusiones como el desarrollo mismo del discurso resultan
perfectamente previsibles. Si la verdad no cuenta para nada, lo tnico relevante es el
poder, y la discusién se convierte en un juego lingiiistico cuyo auténtico trasfondo no
estd definido por la fuerza de la razén —podriamos decir tépicamente—, sino por las
razones del mds fuerte, que a menudo no son mds que etiquetas retéricamente eficaces
disenadas por algin experto en mercadotecnia con un buen sueldo, o por un grupo
medidtico dvido de poder, dinero, o de ambas cosas. Las palabras privadas de verdad
pierden también su rebeldia, y se vacia de sentido la indignacién moral, uno de los
motivos més eficaces del juicio practico. Esto lo saben bien los jovenes, que se resisten
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—aunque a veces no saben hacerlo razonablemente— a entrar en el redil de un lenguaje
domesticado y sin aristas, pero profundamente engafioso y enmascarador’.

La fractura entre lo que A. Llano denomina “tecnosistema’ y el “mundo de la vida” (el
Lebenswelr de los fenomendlogos alemanes) se pone de relieve en la inconmensurabilidad
de los cédigos que funcionan en cada uno de esos dos mundos. Se supone que el sistema
educativo tiene que introducir a un mundo adulto. Pero pasar del mundo de la vida al
tecnosistema significa introducir en un contexto mercantilista y medidtico, hecho mis
de ficcién que de realidad.

1. El mundo adulto parece que estd compuesto de realidades que sélo son reales
en la medida en que tienen precio. Pero el dinero lo profana todo, todo lo iguala
haciéndolo indiscernible. El contexto del mundo adulto se presenta excesivamente
mercantilizado. Parece que estar en la realidad —tener los “pies en el suelo”- es pensar
en clave monetaria. Mas el dinero es incompatible con la categoria de lo sagrado —y, por
consiguiente, con el valor absoluto y el deber incondicionado del respeto a la persona—,
pues todo lo hace equivalente a un precio, y por tanto lo hace intercambiable'. La

? “Cuando no se cree que haya acciones injustas y malas de suyo, cuando se afirma —como hace el relativismo
cultural— que es sélo nuestro modo de usarlas el que da su sentido a las calificaciones morales, cuando se mantiene
que sélo es justo y bueno lo que simplemente llamamos ‘justo’ y ‘buenc’, ya no cabe una seria conversaciéon
racional. Y el aparente didlogo disfraza con dificultad lo que se ha transformado en un puro juego de poderes.
Como ha dicho el profesor Jorge V. Arregui, si cuando discutimos acerca de lo bueno y lo justo sélo hablamos
acerca de nuestro modo de hablar, entonces se impone necesariamente quien grita mds fuerte, quien a esa peculiar
mesa de negociaciones lleva mds poder o quien deja sobre el tapete la pistola. Pero es que ademds, si sélo hablamos
de nuestra forma de hablar, seguir refiriéndonos a un ‘didlogo libre de dominio’ —al estilo de Habermas o Apel— no
pasa de ser una burla cruel. Con lo cual no quiero invalidar de un golpe las éticas del discurso, que han puesto de
relieve con acierto un tipo de argumentacién pragmdtico-trascendental a la que es preciso acudir en determinadas
coyunturas dialégicas. Lo que quiero decir es que no todo se debe decidir entre los que tienen la palabra, ya que
en la sociedad tardomoderna esas voces provienen casi siempre del eje Estado/mercado/mass media. ‘Me queda la
palabra’, dice un verso de Blas de Otero. Pero a los enfermos incurables, los presos, los subnormales, los ancianos,
los dementes, los cataténicos, los emigrantes magrebies en la Unién Europea, los drogadictos, los que padecen el
sida y al ingente nimero de los marginados en nuestra sociedad, ni siquiera les queda la palabra, porque unos la
han perdido y otros no la han tenido nunca. Ellos, los que mejor expresan en su humanidad doliente la condicién
humana, no tienen un lugar en la mesa de negociaciones, en la que se pacta lo que se ha de considerar como lo
justo, lo bueno y lo honrado” (Llano, 1999: 203-205).

' Una cosa es el mercado como técnica de repartir los bienes y de ordenar las relaciones econdmicas, y otra
el mercantilismo, que es una mentalidad cultural. El mercado tiende a expandirse, abrirse constantemente a
nuevos mercados. Por otro lado funciona en ¢l la ley de la oferta y la demanda, que obliga a identificar el valor
de las cosas con la valoracién que se hace de ellas. Todas las realidades son mercantilizables hasta cierto punto, y
eso significa que son intercambiables por dinero, que tienen un valor que consiste en la valoracién que se hace
de ellas, un valor, por tanto, relativo. Hay, con todo, un tipo de realidad que es una absoluta excepcién a esto,
que es la persona. En la Fundamentacion de la metafisica de las costumbres Kant lo formuld certeramente con su
distincién entre dignidad y precio: la dignidad (Wiirde) es el valor intrinseco que posee la persona como fin en sf, y
el precio (Preis) es la valoracién extrinseca que se hace de algo, que por ello siempre puede ser mercantilizado (cfr.
Grundlegung zur Metaphysik der Sitten, en Kants gesammelte Schriften, Band 1v, ed. de la Konigliche PreufSischen
Akademie der Wissenschaften, Georg Reimer, Berlin, 1903, pp. 434, 35-435, 4). Mientras que la mercancia
suscita inclinacién (Neigung), la persona me reclama siempre respeto, distancia (Respekt, Achtung). Es precisamente
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mentalidad mercantilista, que un sistema de libre mercado puede generar si carece de
los debidos ajustes sociopoliticos, o de diques de contencién de cardcter ético, tiene el
efecto deletéreo de deshumanizar profundamente las relaciones entre las personas. La
persona es un tipo de realidad esencialmente no mercantilizable. Por eso el mercado
necesita de algtin limite exterior a él —nada puede limitarse por si mismo— para evitar el
mercantilismo'’.

2. Por otro lado, los medios de comunicacién nos introducen en un mundo
profundamente irreal'?. Esto estd bien estudiado por los tedricos de la comunicacién:
la realidad no sélo puede ser manipulada o desfigurada, sino estrictamente construida
y ficcionada. Desde hace tres décadas viene cobrando creciente vigor la teoria de Berger y
Luckmann (1986) segtin la cual la realidad es un constructo sociocultural. No hay duda
de que uno de los aspectos més llamativos en los media —sobre todo televisivos— es que
sutilmente promocionan una actitud de indiferencia ante las cosas. Mas reconocer la
realidad es sobre todo reconocer las diferencias. Y la realidad se antoja valiosa en la medida
en que es distinta. Respetar es “distinguir”; distinguir con una atencién discriminada
una mirada que no va “al montén” sino a algo que destaca, que se distingue. Respetar
es respetar la diferencia. Pero la rapsodia televisiva lo hace todo indiferente a base de
ponerlo todo junto y presentarlo sin solucién de continuidad: el tsunami, el fitbol, el

servicio religioso, la payasada, el culebrén, etc.

ésta la respuesta de valor en la que puede resumirse toda la ética. La teoria del imperativo categérico —la segunda
formulacién que de él propone Kant— viene a concretar en ese respeto por la humanidad la forma o estructura de
todo mandato préctico: “El imperativo prictico —sostiene Kant— serd asi pues el siguiente: Obra de tal modo que
uses la humanidad, tanto en tu persona como en la persona de cualquier otro, siempre a la vez como fin, nunca
meramente como medio” (Der praktische Imperativ wird also folgender sein: Handle so, dafS du die Menschheit,
sowohl in deiner Person, als in der Person eines jeden anderen, jederzeit zugleich als Zweck, niemals blofS als Mirtel
brauchst, GMS, 429, pp. 9-13).

" El ethos fundamental en el que el hombre puede sustraerse al mercado —y por tanto prevenirse contra
el mercantilismo— es la familia: ahi cabe encontrar un dique efectivo. En la familia las personas son valoradas
principalmente por lo que son, no tanto por lo que tienen, aportan o dejan de aportar. También la amistad es un
dmbito no fécilmente mercantilizable. Es cierto que un ingrediente de la amistad es la beneficencia —los amigos
se hacen mutuamente favores— pero ficilmente advertimos que la amistad que se reduce al intercambio de favores
puede terminar en la légica del do ut des, cosa que no parece compatible con ella. También en la amistad han de
darse la confidencia y la benevolencia. “El amor consiste en que el otro llega a ser real para mi. Es lo que en el
lenguaje de la tradicién se conoce como amor benevolentiae, en el que el otro deja de ser para mi un medio, es
decir, un objeto” (Spaemann, 2007: 204). La amistad pertenece a ese tipo de relaciones humanas que generan
verdadero ezhos y, en ese sentido, incluye el necesario correctivo para la deshumanizacién a la que puede conducir
el “tecnosistema’”.

"2 “Mucha gente se expone de manera permanente a un medio visual que es sencillamente irreal, a un medio
que, o bien reproduce ficciones, o bien transmite una realidad frente a la cual en modo alguno podemos reaccionar
de manera inmediata, o en la cual podamos influir. Un mero “estar en lo que pasa” sin consecuencias. Una
constante inundacién de imdgenes amenaza marchitar la imaginacion humana” (Spaemann, 2007: 22).
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REFLEXION CONCLUSIVA

La globalizacién mercantil y medidtica es, sin lugar a dudas, el contexto sociocultural
al que estamos abocados. Como todas las grandes tesituras histdricas, encierra grandes
oportunidades, y a su vez entrafa grandes riesgos'®. Es mds fdcil aprovechar las
oportunidades que prevenir los riesgos. Para esto tltimo se precisa una particular lucidez
(vid. Husserl, 1992).

Ahorabien, un mundo globalizado, pero alavez deshumanizado por el mercantilismo,
el individualismo, la anomia y la ficcién de un lenguaje que no designa la realidad sino
que se limita a posibilitar que se entiendan y se manejen en ¢l los que detentan el poder,
constituye un espectdculo francamente desolador para cualquier persona, por grande que
sea el nivel de tolerancia que su acostumbramiento genere. Afortunadamente, ningin
ser racional estd completamente inmunizado contra la desazén que produce. Pero su
vigencia sociocultural estructura un ambiente que es deseducativo por si mismo, y en
el que cualquier mensaje propiamente educativo se decodifica en clave de ironia cinica.
En este contexto el sistema educativo estaria llamado a generar anticuerpos, pero da la
impresién de que él mismo estd infectado del virus.

No se trata de hurgar en heridas que de sobra conocemos todos los educadores, ni
tampoco de pintar escenarios de espanto. Pero si de subrayar la necesidad de reponer
la razén en el lugar destacado que en la educacién le corresponde. Y mds en concreto
el valor tedrico y préctico de la razén por encima de su valor instrumental. En otras
palabras, se trata de restituir a la razén su competencia para decir algo acerca de la
verdad y del bien, y no cercenar su horizonte reduciéndolo al de la utilidad, el dominio

13 Entre los riesgos suelen destacarse la violencia xenéfoba y el nacionalismo como reaccién frente a un mundo
globalizado en el que desaparecen o pierden significatividad los rasgos diferenciales e identitarios. Igualmente se
plantean los légicos problemas de desarraigo y readaptacién a nuevos entornos para las gentes que emigran de su
tierra de origen buscando mejores condiciones de vida, o simplemente como consecuencia de la organizacién del
negocio de las grandes firmas transnacionales. Por su lado, el incremento del flujo informdtico y de las facilidades
para acceder a él, también puede producir una cultura de masas y una uniformizacién que, bien por saturacion
o por nivelacién, mds que facilitar dificulte el acceso a las grandes creaciones culturales, filosoficas, artisticas y
literarias, que son las que constituyen la verdadera cultura. El pan de la cultura le es tan necesario al hombre como
el que se come. Inexplicablemente hay dreas del planeta donde la gente muere de hambre, pero también hay
mucha gente que tiene su mesa bien surtida y que, sin embargo, vive una situacién de inanidad cultural pavorosa;
saben leer y escribir, pero malviven de suceddneos. Estos riesgos, muy reales, no pueden menoscabar las grandes
oportunidades que esta situacién ofrece. Han sido suficientemente ponderadas las que se refieren al acceso a los
mercados internacionales, con la consiguiente incorporacién de criterios de calidad y competencia en los negocios,
y las perspectivas de crecimiento econémico para muchos paises. Estamos muy lejos de haber conjurado los
efectos perversos de la globalizacién econémica y mercantil, y son atin muchos los retos que la justicia social tiene
planteados en el contexto de las relaciones internacionales, politicas y comerciales. Pero parece que la situacion
descrita ofrece también una oportunidad extraordinariamente interesante para la generacién de un ambiente
internacional favorable a la progresiva suplantacién de la violencia por el didlogo racional, para la articulacién de
é4rganos nacionales e internacionales de arbitraje en los conflictos de intereses y, en definitiva, para un mayor y
mejor entendimiento entre personas de culturas, razas y religiones diversas.
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y el poder. Los excesos del racionalismo y los grandes relatos del idealismo, que con toda
justicia desdefa la sensibilidad posmoderna, no se curan con el arrumbamiento nihilista
de la razdén, que sélo puede fraguar “almas de paja”. Tampoco cabe suponer que la verdad
ya no tiene interés en democracia. El papel de ésta es determinar la titularidad del poder,
pero no facultarle para “crear” valores. Si el valor es lo que acuerda valorar la mayoria y si
la justicia es el interés del grupo, vivir supondrd estar permanentemente en vilo.

Lo que se transmite educativamente es lo que se vive, y lo que se vive es lo que se ha
represado en la soledad interior de un pensamiento que se ha hecho propio, un conocer
en el cual la informacién reobra sobre la propia estructura cognoscitiva metabolizandose,
convirtiéndose en formacién y en criterio, pauta estable de juicio y accién; orientacién
de la conducta que da a la vida esa coherencia y estabilidad que son caracteristicas de la
madurez. Conocer es lo que mds nos transforma, precisamente porque dada la dindmica
propia del hibrido humano —animal racional— conocer nunca se queda en mero conocer.
Lo que sabemos en cierto modo lo somos. Y por eso el conocimiento es praxis. Arist6teles
formulé con toda pulcritud esta intuicién socrética.

La Teoria de la Educacién tiene algo que hacer —y es seguro que lo tiene— sélo si
somos capaces de recuperar el prestigio cultural del conocimientoy eso no es otra cosa que
el prestigio de la razén como capaz de verdad.

Los ninos tienen como por instinto la necesidad de distinguir entre lo verdadero
y lo enganoso, lo que es un constructo o una ficcién, hasta dénde llega la broma y
dénde comienza lo serio. Ese tipo de limites, que la sociedad adulta tiene cada vez mds
desdibujados, los nifios los reclaman y exigen, aunque a menudo de formas curiosas. Casi
nunca lo verbalizan porque no saben cémo hacerlo, pero en formas no verbales lo estdn
pidiendo a gritos. Los adolescentes atin mds. El adulescens es el que adolece, el que tiene
prisa por crecer y, aunque suele disimularlo muy bien, anda constantemente tratando
de descubrirse a si mismo en el mundo del adulto. Hoy los adolescentes tienen alguna
dificultad anadida para esto, pues es mds dificil hallar referencias de seriedad y madurez
en un contexto cultural que lo trivializa casi todo y que adula la adolescencia como la
edad durea, perfecta. Por eso se les hace mds patente la necesidad de la conversacion
seria con un adulto. Los adolescentes necesitan que se les haga caso, que se les tome en
serio. Quizd no siempre, pero alguna vez si. Y si no, se rebelan violentisimamente, se
consideran defraudados, enganados. No soportan que todo sea broma y ficcién.

La realidad siempre compromete, y la gente joven es muy dada al compromiso, a
veces en formas poco razonables. Una exigente visién de la realidad posee un tremendo
poder descubridor de lo valioso, es decir, de la medida en que la realidad nos afecta, de
hasta qué punto no nos es indiferente. Si todos los caminos humanos son igualmente
vélidos —lo que significa lo mismo que decir que son igualmente falsos—, de ahi lo tnico
que puede salir es la perplejidad, no la decisién de optar por uno de ellos. El gran reto
actual de la educacién es devolverle al lenguaje la posibilidad de decir algo serio sobre
qué es el hombre, cudl el sentido de la vida y coémo puede vivirse una vida lograda y

EDETANIA 35 [2008] 27 >\l

4



José Maria Barrio Maestre

plena. Recuperar esa conversacién esencial de la humanidad, y retornarle a la razén voz
para aducir y contrastar argumentos en ella, es precisamente lo que el nihilismo escéptico
trata de hacer imposible. Pero fuera de esa conversacion la educacién carece de sentido.

Si el mensaje que les llega a los jévenes, incluso desde el propio sistema educativo,
es que todo vale, que las opciones, aunque aparentemente se antojen importantes,
en dltimo término son triviales, que da lo mismo una que su contraria, y que para
cada uno es bueno tan sélo lo que él decide que lo es, el resultado previsible no serd el
crecimiento y la maduracién, sino todo lo contrario. Lo que una persona necesita para
crecer es adoptar criterios racionales, convicciones que suministren orientaciones para la
existencia. Y eso s6lo puede lograrse “tomando partido”, asumiendo una postura fundada,
seria y comprometida. Si las instituciones académicas no estdn en condiciones de ofrecer
una oportunidad para esto, si dejan de ser el ecosistema adecuado para proporcionar a
la generacién joven la posibilidad de desarrollar esa conversacién esencial, entonces no
pueden justificar su misién educativa.
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