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EDITORIAL

El presente nimero de Piezas es especial. Lo es porque esta centrado en una
tematica que le es propia tanto a nuestro Instituto de Filosofia como a la tendencia
de nuestra revista. La ensefianza de la filosoffa como formacion es el tema. En esta
actividad formativa estan puestas todas las energias y los esfuerzos que el Instituto de
Formacién Filosofica Intercongregacional de México (IFFIM) ha desatado para llevar
adelante su proyecto: la formacion filoséfica de los candidatos a la vida religiosa y de
los laicos preocupados por los problemas sociales y de la cultura de nuestro entorno. La
enseflanza de la filosofia permite que se reflexione “sobre el empefio de la libertad frente
al Verdadero y a la verdad, porque ella es ante todo una sabiduria capaz de unificar y de
hacer crecer nuestra personalidad. La filosofia crea una forma mental, una disposicion
intelectual, un habitus préximo a la fe, a la capacidad de sobrepasar lo inmediatamente
dado, a la proposicién material o positiva, para referirla a aquellos que la fundan e
iluminan” escribe nuestro decano de estudios el P. Rubén Aldana en la Lectio Brevis
que encabeza este numero de Piezas la cual ademas, ha sido referencia de reflexion en
la apertura del presente ciclo escolar.

Pensar la ensefianza de la filosofia en el contexto de la formacion integral, de la
busqueda de la verdad y del dar raz6n de una fe, representa un desafio en estos tiempos
de fragmentacion social y de la persona. Por eso, en la misma linea que la Lectzo Brevis, el
ensayo de el P. Luis Fernando Falc6 Pliego, actual rector del IFFIM, abre la discusion
con la que Piezas se imprime en su nimero 5 y propone una reflexiéon autocritica
y sugerente a partir de la trayectoria de nuestro Instituto de Filosoffa. El rector, se
aboca a compartir un panorama de la vida académica y formativa del IFFIM desde sus
lineamientos actuales y a bosquejar la tarea fundamental de aportar a la formacion de
sus estudiantes como sujetos pensantes, criticos, éticos y responsables, para los desafios
actuales de la mision eclesial. Y es que la formacion filoséfica, especialmente la que
ayuda a fortalecer la vida religiosa, debe apuntar de varios modos a la reconstruccion
de una subjetividad debilitada por el actual sistema educativo y sus métodos al servicio
de la tecnologizacién, que dicho sea de paso han tendido a la desarticulacion entre
verdad y fe, cuya unidad es propia del camino integral en la formacién filoséfica sobre
todo para la vida religiosa.



EDITORIAL

Desde esta perspectiva los articulos que se incluyen esta vez a Piezas, parten del
esfuerzo intelectivo por recuperar la practica docente de la ensefanza de la filosoffa y
atisbar horizontes hacia los cuales podria y deberfa enfocarse esta actividad. Es el caso
del Dr. Miguel A. Romero Morett quien en su articulo: Retrospectiva y prospectiva de la
ensenianza de la filosofia, busca hacer un ejercicio de retrospeccion de la practica didactica
con el interés de senalar algunas 6pticas desde las cuales la formacion filosoéfica, podria
elevar el grado de eficacia en aquellos que aun en nuestros tiempos se interesan por
este saber. Lo que se busca aqui, es aportar elementos que coadyuven a problematizar
la ensefanza de la filosoffa con expectativas prospectivas. Por su parte el Mtro. Julian
Molina intenta desarrollar algunas implicaciones que se siguen a partir de las maneras
de entender la ensefianza de la filosoffa. Ahi se distingue entre aprender la filosofia
y aprender a filosofar. La primera se orienta a entender los contenidos filoséficos de
un autor o una escuela; la segunda, a ensefar a filosofar, buscando que el participante
se interese en comprender por si mismo en dos aspectos fundamentales: la teoria y la
practica. Al filosofar y ejercer un pensamiento libre, nos dice este autor, se asegura una

philosophia perennis.

Siguiendo con el objetivo de reflexionar sobre la ensefianza de la filosofia, el
articulo del Mtro. Alejandro Fuerte pretende enfocar al profesor de este campo de saber
como un mediador entre el sujeto (alumno) y el objeto (contenidos) que se establece
en la relaciéon ensefianza-aprendizaje. Nuestro articulista, ejemplifica la mediacion del
docente en el proceso cognoscitivo del alumno a través de la relacién entre dos titanes
de la filosoffa: Immanuel Kant y G. W. F. Hegel; convirtiéndola en una sugerencia para el
profesor en cuanto estrategia —tanto del lado del sujeto como del objeto- que permitan
al alumno la comprension de los contenidos filoséficos. En el mismo plano didactico,
la Mtra. Eneyda Sufier presenta la llamada Swuasoria como ejemplo de técnica didactica
que puede favorecer el desarrollo de las habilidades cognitivas en los alumnos que
estudian filosoffa. Si uno de los baluartes mas importantes de la formacion filoséfica es
ensefan a pensar, qué mejores maestros en el arte de ensefiar a pensar que los mismos
autores a cuyo pensamiento interesa acercar a nuestros alumnos; qué mejor método o
camino a seguir que el construido por los mismos filésofos. En este sentido, Eneyda
Sufier recurre a la historia de la filosoffa para buscar en ella, aquello que interesa a la
ensefanza filoséfica y actualiza una técnica utilizada por los sofistas y perfeccionada
didacticamente por los juristas romanos: La Suasoria.
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Pero la formacion filoséfica no sélo radica en una practica didactica, también el
eco de la Honradez de la inteligencia se presenta como una necesidad, a la hora de ejercer la
enseflanza de la filosofia asi lo asegura brillantemente la Dr. Rosario Athié, en el trabajo
en que discurre sobre la honradez intelectual como una actitud que parte del interior
de la persona, perfeccionando su actividad cognoscitiva. Ateniéndose a la necesidad de
vincular lo formativo con la verdad, evoca algunos textos de la Gramztica del asentimiento
de John Henry Newman relacionados con los prejuicios, sobre todo a raiz de la discusion
que sostuvo con Charles Kingsley. La busqueda de la verdad tiene un profundo sentido
educativo y formativo. En este mismo sentido el Dr. Luis Armando Aguilar Sahagun,
nos muestra que no puede haber formacion filoséfica, sin referencia a la verdad. Desde
la importante contribucién del filésofo aleman Hans-Georg Gadamer al campo de la
hermenéutica, Aguilar Sahagtin asegura que la obra de este pensador tiene importantes
implicaciones para la educacion en general y la filosoffa en particular. En el ensayo, se
sustenta el sentido en que la verdad educa al hombre, y la manera en que ello se ilumina
a partir del pensamiento de Gadamer.

La ensefianza de la filosoffa es raz6n fundamental para la existencia del IFFIM,
serfa un error dejar pasar mas tiempo para el debate de este aspecto basico de nuestra
institucion. Una vez presentado el mend, el lector es responsable de la critica y dinamica
con que Piezas unifica el didlogo entre filosoffa y ciencia; entre vida y pensamiento, en
fin, entre razoén y fe.

El Director.



LECTIO BREVIS

VERDAD FRAGMENTADA Y FILOSOFIA

Rubén Aldana Aguinaga CM*

De frente a los movimientos democraticos de la sociedad mundial de nuestros dias y,
a la gran variedad de sus argumentaciones, de exigencias politicas, de la observacion
minuciosa de las nuevas ciencias, la pretension de alcanzar y de enunciar una verdad
originaria, suprema, universal, parece ingenua y peligrosa. En nuestra circunstancia
histérica, tal expresion podria ser interpretada como la manifestacién de una voluntad
totalitaria de dominio sobre los espiritus. Sin embargo, debemos reconocer que todo
acto humano posee una tendencia natural a unificar su mundo, a reunir la multiplicidad
de sus experiencias bajo algin universal. Incluso para Kant, el horizonte de todo saber
es la unidad del mundo sin la cual ningiin empefio intelectual setfa posible'.

Con el desarrollo de las ciencias modernas y sus especializaciones, las verdades
se multiplican y devienen independientes unas de las otras. Una pluralidad de verdades
provisorias, pero con suficiente certeza, constituye el destino de la ciencia moderna,
la condicién de su caminar, su atencion a la realidad y las promesas de su futuro. Una
verdad totalizante determinaria el fin de su investigacion; confundirfa a los cientificos
y volverfa vana su atencion a la gran variedad del universo. Por otro lado, nuestros
contemporaneos, como los hombres de todos los tiempos, saben que las preguntas que
el hombre se plantea son mas numerosas que las respuestas que puede tener, que los
resultados de la ciencia no estan a la altura de nuestras interrogantes radicales. De aqui
deriva un sentimiento difuso: nadie espera que las ciencias exactas salven completamente
al hombre. Hoy nos aprovechamos de la ciencia para mejorar éste o aquel aspecto de
nuestra existencia, pero al final de la jornada, buscamos horizontes mas alla de ellas que

*. Lic. En filosofia por la Universidad Gregoriana, Decano de Estudios y profesor del IFFIM.

1. Cfr. E. KANT, Critica de la razdn pura, y en especifico el apartado en el que trata aquello que ¢l llama
“ideas de la razén”.



Verdad Fragmentada y Filosofia

puedan orientar un poco el sentido de nuestras vidas. E1 hombre de nuestros tiempos,
cuando piensa auténticamente su existencia, no se ffa demasiado de las ciencias y sus
determinaciones, espera algo mas, otra cosa, algo que le ayude a abrirse a una busqueda
mas humilde y radical.

El mundo contemporaneo y su fragmentaciéon de las verdades, deriva de la
multiplicacién de los métodos del saber. La ciencia especializada en cada una de sus
modalidades de ejercicio y de verificacion, determina una division de la “dnica” verdad
en otras tantas verdades particulares y provisionales. Es importante valorar, sin condenas
a priori, esta pluralidad de las verdades cientificas provisionales. Podemos preguntarnos
¢Coémo serfa la andadura de una reflexion filoséfica que haga caso omiso de los avances
cientificos? Definitivamente se constituirfa en aberracion.

Es obvio pensar que alguna verdad se presenta en el curso de una determinada
investigacion, pero la ciencia actual rechaza mas bien la posicién de una verdad que
tuviera un contenido tematico definitivamente determinado y englobante. De hecho, una
verdad dogmatica que oscureciera cualquier otra, excluye por principio todas las verdades
que los esfuerzos humanos de investigacion elaboran progresivamente. Esta serfa por
tanto esterilizante. Ningun cientifico empefiado concretamente en su investigacion podra
aceptarla; ni un filébsofo, mucho menos un tedlogo. Incluso la afirmacion: “Dios existe”
tiene un sentido real solamente en una praxis historica particular que sobrepasa su simple
enunciacion. Se sabe demasiado bien que una afirmacion tal, puede legitimar incluso
regimenes politicos extrafiamente lejanos al bien del hombre si no es complementada
con otras aserciones. La acciéon humana es consecuentemente busqueda intelectual, nos
lo refiere asf la Historia de la Filosofia. Esta accién humana no puede fijarse sobre una
proposiciéon que se propusiera como absoluta y definitiva, ello equivaldria a truncar su
camino.

Aun mas, el fin de una accién cientifica no reside en una verdad cientifica
provisional. Ningun cientifico retendra que sus tentativas particulares sean en ultimo
analisis, duefias de si mismas, autofundadas, aun si se esfuerza en fundamentarlas. Y es
por ello que el didlogo cientifico y académico es para el hombre de ciencia un deber. En
este contexto de radicalidad, la verdad teolégica puede recibir una reglamentacion propia,
irreducible a aquella de las ciencias particulares, a condicién de que esta especificidad no
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Rubén Aldana

venga a colmar aquello que permanece abierto a razén de la provisoria particularidad de
las verdades cientificas. Se deberfa mas bien pensar en que la teologia anime internamente
la investigacion cientifica mas que dedicarse a dictar el término especifico. De esta
forma colocamos la “principalidad” de la teologia en una jerarquia de interioridad y de
busqueda de sentido, mas que sobre una escala de grandezas objetivas.

Toda accidn, incluso cientifica, mira a una verdad que trasciende sus resultados
particulares. Esta accion esta constituida por un “deseo”, aquel del cual habla el primer
renglén de la Metafisica de Aristoteles, el desiderinm sobre el cual ha meditado largamente
el medioevo. La cuestion es saber en qué modo la filosofia y la teologfa pueden sacar una
ciencia consistente de este desiderium originario. La reflexion contemporanea caracterizada
por las ciencia humanas, ha enfrentado seguido este problema con los escrapulos de
la ciencia moderna, incluso con sus tendencias de reduccién al empirismo mecanicista.
Esta ha entendido el deseo fundamental a la manera de las operaciones particulares
de las ciencias y aplicando a eso el esquema de una “necesidad” mas que de un deseo,
que obviamente refiere algo mucho mas amplio. Los maestros de la sospecha, segun
la expresion de Paul Ricoeur, han interpretado las representaciones que la conciencia
racionalizante resulta de los motivos de sus acciones, asumiendo por hipétesis, que la
conciencia oculta sus intereses reales”. Marx, Nietzsche y Freud han hecho reconocer
que, seguido, las representaciones que tenemos de las verdades absolutas no son otra
cosa que proyecciones de nuestras voluntades particulares de poder, que el mismo
universal es el “engafio”, que cada uno ama engafarse a si mismo abandonandose a
sus ilusiones.

Nuestras verdades vitales, segin estos autores, provienen de una ambigtiedad
existencial cuyo destino general podemos trazar de este modo: nosotros somos capaces
de desear el universal, pero a condicién de empefiarnos en el particular. Ejercitamos
nuestra capacidad de universalidad elaborando normas que consideramos validas para
todos, pero que ejercitamos concretamente en la particularidad de nuestras necesidades
y de nuestra historia individual en la cual estas normas universales, en realidad, no tienen
derecho de ciudadanfa. La critica sospechosa hace ver que justificamos nuestras vidas

2. Cfr. P.RICOEUR, E/ conflicto de las interpretaciones. Ensayos de hermenéutica, pp.138-141, FCE, Argentina
2003.Y en general la obra de Paul Ricoeur, que propone una reflexion filoséfica que integre estos
tres ejercicios de sospecha.
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bajo la apariencia de necesidades particulares, que de hecho, nada tienen que ver con la
bella ley universal en la cual representamos nuestros vanos ideales.

Y henos aqui en una espiral vertiginosa, en el vértigo de nuestro escepticismo
actual. La sospecha de ser universalmente engafiados nos hace suspender todo juicio,
nos precipita en la indecision, nos quita toda esperanza para el futuro. Hemos dicho ya
que el caracter provisorio de la ciencia le asegura su lanzamiento hacia una verdad mas
precisa, mas exacta. Pero ahora encontramos una inseguridad mas descorazonadora:
segun aquellos que sospechan, el saber no podra nunca alcanzar algo estable, ni hoy ni
mafiana. No hay ningin momento para un saber mejor y mas universal. Sumerjamonos
pues en el presente instante, contentémonos con las realizaciones particulares de las
ciencias. Carpe diem. Retornemos asf al positivismo y al extravio del deseo.

El saber, incluso el de aquellos que sospechan, no tiende a crear por si mismo la
verdad. Es capaz de criticarse y de verificarse reconociendo su insercién preliminar en un
sentido que no domina del todo y que actda en cada una de sus realizaciones. La critica
filosofica es mas bien una obra de interpretacion positiva de los actos del saber, mas
que una deconstruccion de sus tesis 0 una invitaciéon a permanecer fieles a la vocacion
del espiritu y al dinamismo indefinido de su respuesta.

Para el aristotelismo, la verdad reside en el acuerdo de las libertades vivas, en el
consenso comun a eso que es; ésta no mora en cualquier proposicion materialmente
determinada y aislada. Este acuerdo es un trabajo, una accién, un acto. Pero el acuerdo
de las libertades no genera inmediatamente la verdad; pone en juego mas bien un valor
inserto en el acto de pensar y en la accién de comunicar nuestros pensamientos: la
sabidurfa consiste en reconocer este valor. La reflexion filoséfica, por cuanta experiencia
tenemos de ella, indica la naturaleza esencial, y se propone como tarea hacernos desear
esta sabidurfa.

Mientras la filosoffa antigua ha estado atenta al acto de filosofar, a su dimension
sapiencial y al reconocimiento de la atencién del verdadero, la modernidad ha insistido
mas bien sobre la acciéon del espiritu, sobre su capacidad de “hacer la verdad” en el
mundo. Con ello, la ciencia nueva rinde culto a la verdad realmente mas exacta y mas
cercana a lo concreto. Pero el descubrimiento de nuestros problemas de existencia y
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de alteridad, nos ponia en riesgo de ocultar la sabiduria que no dejamos de necesitar.
La mentalidad moderna ha superado asi la prueba de fuego; con la inteligencia antigua
del verdadero, si bien continuamente negada, ha podido purificarse. Algunos autores
sistematicos han buscado con fuerza y probablemente no sin algo de violencia, un
principio capaz de unificar el trabajo de la inteligencia cientifica. Pero sus esfuerzos, en
la escolastica o mas alla, han tomado el mismo pliegue que era problematico en la ciencia
moderna, aquel de la representacion, el que portaba consigo el olvido del acto interior
sobre el cual Aristételes habia basado su confutacion. A pesar de todo, la memoria del
fundamento, por que necesariamente ejercitada, no ha venido a menos durante estos
tiempos de conquistas escandalosas de las ciencias. Esta se advierte hoy, si bien con
fatiga, en el llamado al didlogo, en la solicitud de frente a la alteridad, en el esfuerzo por
lograr la comunion entre las diversidades. El flagelo de la dltima guerra mundial y sus
consecuencias recientes en innumerables violencias locales, 1a historia lastimada de los
pueblos sumergidos en la pobreza, penetran siempre mas nuestros animos e inducen a
nuestra época humillada a una renovacion ética, en la busqueda continua de la verdad,
al dialogo sincero. Esta es la cantera para nuestro trabajo reflexivo hoy.

La filosoffa reflexiona sobre el empeno de la libertad frente al verdadero y a la
verdad. Y porque es ante todo una sabidurfa, es capaz de unificar y de hacer crecer nuestra
personalidad. La filosofia crea una forma mental, una disposicion intelectual, un habitus
proximo a la fe, la capacidad de sobrepasar lo inmediatamente dado, la proposicion
material o positiva, para referirla a aquellos que la funda e ilumina. Por ello la Filosofia
es fundamental, indispensable a la teologfa, y no puede ser considerada ciertamente
como la sierva de pretensiones teolégicas. La filosoffa no constituye tampoco, lo que
serfa aun peor, un conjunto de categorias y de argumentos de los cuales los tedlogos
pudieran recavar para su propio bien y segun sus argumentos; algunos han tratado la
Palabra de Dios de esta forma. La filosofia no desempefa un rol técnico en teologia,
porque ésta no es una técnica sino un ejercicio espiritual, un esfuerzo de toda la persona
por reflexionar sobre su destino y sobre su existencia real, sin descuidar nada de ella.
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SOCIOLOGIA

EL caAMINO DEL INSTITUTO DE FORMACION FILOSOFICA
INTERCONGREGACIONAL DE MEXICO. EL DESAFiO DE
FORMAR EN LA VIDA RELIGIOSA CON LA FILOSOFIA

Luis Fernando Falc6 Pliego, msps’
Introduccion

En este texto se propone una reflexiéon autocritica y sugerente a partir de la
trayectoria de una instituciéon educativa peculiar, el Instituto de Formacion Filoséfica
Intercongregacional de México (IFFIM); particularmente en el lapso recorrido en los
ultimos tres afios (2004-2007). La experiencia se reflexiona desde la mirada de quien
coordina, lanzando la vista sobre los desafios descubiertos en el empefio por promover
la dimensién intelectual-académica —filoséfica especificamente- en la formacion de
candidatos a religiosos en el contexto educativo y sociocultural actual.

La peculiaridad del IFFIM estriba en que, siendo una institucién de educacion
superior que oferta una licenciatura en filosoffa con reconocimiento oficial mexicano,
al mismo tiempo, esta auspiciada y se orienta prioritariamente a la formacién de
candidatos a la vida religiosa y eventualmente sacerdotes, para mas de una docena de
congregaciones religiosas masculinas. Una pequefia institucién de educacién superior
como la nuestra, seguramente comparte, a escala, muchos de los nudos problematicos
que afectan a la educacion universitaria en nuestro pais actualmente, tensiones diversas
entre procesos educativos y sociedad. Pero ademas, en esta particular trayectoria son
susceptibles de reconocerse otros nudos problematicos que corresponden a la l6gica
de las interacciones entre los actores de este proceso: los candidatos que se adhieren

1. Licenciado en Filosoffa, Psicoanalista (Asociacién Psicoanalitica Jalisciense); Maestro en Ciencias
Sociales por la FLACSO, Sede México. Actualmente es Rector del IFFIM.
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Luis Fernando Falcé Pliego

a las congregaciones de vida religiosa, las congregaciones religiosas que envian a estos
alumnos a cursar estudios, y las diversas concretizaciones institucionales del proyecto
educativo mismo, en una propuesta curricular, con los profesores y los contenidos que
se imparten.

En la manera en que efectivamente se despliega la formacién intelectual
filos6fica-humanista de estos candidatos, se estara revelando parcialmente, el lugar que
los institutos de vida consagrada otorgan a la dimension formativa intelectual-académica;
la indole y el talante de las nuevas vocaciones y la medida en que éstas se ajustan al
proyecto formativo que se dibuja en la mentalidad eclesial, a saber: no ensefiar una
filosoffa, sino habilitar a los alumnos a dar ragdn de su esperanza sobre todo en una época
en que con frecuencia, la filosofia es quizas la unica via de comunicacién posible entre
creyentes y no creyentes.

Este ensayo pretende abocarse primero a compartir un panorama de la trayectoria
institucional y sus lineamientos actuales, para después bosquejar la tarea fundamental
como la concebimos hoy: aportar a la formaciéon de un sujeto pensante habilitado para
reflexionar los desafios actuales de la mision eclesial.

La trayectoria institucional

El Instituto de Formacién Filosofica Intercongregacional de México (IFFIM),
esta establecido en Guadalajara, Jalisco, México. Es una obra de la vida religiosa masculina
en México. Fundado por varias provincias de diversas congregaciones y 6rdenes, y al
que envian sus formandos actualmente quince (15) 6rdenes y congregaciones religiosas
establecidas en México®. El proyecto institucional se insctribe dentro de aquella mentalidad
de Iglesia que promueve la colaboracion entre los institutos religiosos para enriquecer

2. Congregacioén de Misioneros de San José, Congregacion del Verbo Divino, Congregacion de 1a Pasion
de Nuestro Sefior Jesucristo, Congregacion de los Sagrados Corazones, Misioneros Claretianos,
Misioneros del Espiritu Santo Provincia de México, Misioneros del Espiritu Santo Provincia Félix de
Jesus, Misioneros del Sagrado Corazén y Santa Marfa de Guadalupe, Misioneros Xaverianos, Orden
de Frailes Menores Capuchinos, Congregacion de la Mision-Vicentinos, Misioneros de Africa-Padres
Blancos, Sociedad de Matfa-Padres Maristas, Congregacion del Santisimo Redentor, Orden de San
Camilo.

12



El desafio de formar en la vida religiosa con la filosofia,

y potenciar la calidad de la formacién intelectual de sus miembros. Puesto que “la
formacién es un proceso integral cuyos elementos se compenetran mutuamente. En
efecto, existe una profunda correlacion entre la vida y la verdad; entre la teologfa y las
ciencias humanas, entre la busqueda de la verdad y las expectativas, las esperanzas y los
valores de los jovenes; entre el estudio y la coherencia en los compromisos personales;
entre los signos de los tiempos y la adecuada respuesta pastoral”.’

Una percepcion elocuente hace tres afios, para quienes coordinamos el Instituto,
enfatizaba el reconocimiento de rasgos de dispersiéon en los esfuerzos realizados al
interior de la institucién, evidenciando que los actores involucrados no entendfan
del mismo modo los propésitos educativos enunciados y formalmente aceptados. Se
percibian fuerzas en cierta medida inconexas que, apuntando en sentidos distintos,
hacfan dificil la consecucion de los objetivos.

Para comprender mejor la realidad percibida entonces, caracterizamos la situacion
de dispersion en tres ambitos que complejizaban la tarea educativa, lo que por cierto,
se reflejaba de alguna manera, en el resultado de la formacion académica-filoséfica con
que el Instituto venia dotando a sus alumnos.

Las congregaciones religiosas, las cuales respaldan la formacién intelectual de los
alumnos y al Instituto mismo, en los hechos se hacfan eco de la urgencia de una sélida
formacion filosofica-humanista-social con distinta intensidad y convencimiento. No
pocas veces la exigencia académica, se sitda en aparente o relativa tensiéon con las
acciones formativas implementadas en las mismas comunidades sin encontrar suficientes
vias de integracion. No ha sido facil dar con los caminos por los que las comunidades
religiosas puedan asumir la seriedad de la formacién intelectual filosofica sin perjuicio
de sus propios encuadres formativos carismaticos.

Los profesores, procedentes de diversos espacios de formacion filosofica, segun
diversas tradiciones y escuelas, tendfan a desplegar los esquemas dentro de los cuales
fueron formados, o por los que optaban con mas o menos criticidad y formalidad
argumentativa. En la practica se observaban dos reacciones a los pedidos institucionales:

3. CIVCSVA, La Colaboracion entre Institutos Para 1.a Formacin, 1999.
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el asentimiento verbal y de buena voluntad a las propuestas institucionales; pero, por
otro lado, la propension a recurrir a sus propias convicciones en cuanto a esquemas de
pensamiento, ideas de filosofia, ejes y métodos de ensefianza. A los profesores no les
ha sido facil tampoco asumir un proyecto formativo que rebasa las opciones de escuela.
Es decir, no ha sido facil entender que no se trata de optar por una u otra corriente
de filosoffa, que puede ser discutida en términos estrictamente académicos, sino de
sumarse a aquellas lineas de enseflanza que sean adecuadas para formar en la unidad
tendencial de un conocimiento pertinente para quienes se desea educar en linea de una
identidad que se concibe como la constituciéon de un sujeto pensante en orden a una
misién creyente.

Los alumnos, destinatarios de la ensefianza y a la vez actores del proceso de
aprendizaje hacfan y hacen patente la indole de la época. Estilos de relacion, intereses y
modos caracteristicos de aprender que reflejan la textura sociocultural de procedencia.
Al mismo tiempo que se mostraban proclives a ciertas tematicas, también se detectaban
huecos, tensiones y malestares particularmente notorios en sus estilos de aprender.
Algunos desencuentros originados en la formaciéon académica antecedente y otros,
en la tarea misma a la que se avocaban. Asimismo eran notorias ciertas resistencias a
involucrarse en un proceso de aprendizaje que resulta mayormente ajeno a sus intereses
intelectuales y culturales espontaneos; ademas de la subordinacion del interés en los
estudios, al interés prioritario en los procesos de adaptacion al estilo de vida recién
adquirido o por adquirir. A la base se reconocia en los alumnos la dificultad nodal de
transitar de un modelo educativo pragmatista, centrado en la memorizaciéon efimera
de conocimientos fragmentarios, hacia un modelo educativo que pondera lo reflexivo
y, la apropiacion significativa de los conocimientos en un proyecto formativo con
pretensiones unitarias.

De modo que un ejercicio diagndstico revelaba en resumen:

* Lo arduo que resulta para las instituciones de vida religiosa integrar seriamente
la dimension racional, reflexiva y critica de lo filoséfico, humanista y social, como
momento insustituible de la formacién, dentro de sus planes de induccién de nuevos
candidatos e integrarlo creativamente en sus estructuras y practicas formativas.

e Las resistencias de los docentes para ir mas alla de un estilo ecléctico, escasamente
preocupado por la unidad de la ensefanza y por la adquisicién de esquemas conceptuales
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e interpretativos criticos y congruentes entre si, donde se priorizara no tanto la discusion
racionalista, sino la intenciones formativas del proyecto educativo.

e Las dificultades de los alumnos a incorporarse al proceso de adquirir habilidades
reflexivas y estilos de aprendizaje que contrastan con sus intereses inmediatos y, en
buena medida, con los modelajes recibidos en el aprendizaje, toda vez que exigian de
ellos aplicarse intensivamente en el ejercicio de la lectura comprensiva y de la escritura.
La resistencia es mayor cuando se trata de alumnos cuya procedencia académica
deficitaria los ubicaba en franca desventaja frente a los companeros mejor habilitados
académicamente.

e La dificultad institucional para formular y desarrollar una propuesta académica-
curricular, concretada en ejes de enseflanza interconectados, articulados, progresivos
y congruentes. Con el desafio de que ésta se situara francamente en la interseccion
peculiar marcada por las orientaciones, requerimientos y exigencias de la formacion
presbiteral en la Iglesia, ademas de que reflejara el ambito de preocupaciones pastorales,
de pensamiento racional, éticas y sociales propias de la vida religiosa, asi como de las
tematicas propias e insoslayables del pensamiento filoséfico.

En todo ello se reflejaba debilidad institucional. Aunque una serie de motivos
mantenifan juntos a los actores institucionales —alumnos, profesores, congregaciones,
directivos- estos motivos se tornaban labiles, efimeros y escasamente compartidos. Por
ello se fragmentaban continuamente en el devenir cotidiano ocasionando resistencias,
bloqueos, falta de apoyo, criticismo acerbo, dobles vinculos y finalmente facilitando
la desafiliacién. Hablando desde la psicologia grupal, y dicho de otra manera, era
como si esa envoltura simbdlica que un grupo segrega al constituirse en una trama
de significados compartidos y que mantiene reunido a ese agregado, no se hubiera
constituido suficientemente en el caso del IFFIM. En otras palabras, hacia falta una
identidad institucional que mantuviera vinculados a los actores para que se cumpliera la
tarea primaria de la institucion: asegurar su identidad. Porque alguien existe y se mantiene
enlazado con una instituciéon y con los otros en la institucion, segun se esté definido
en relacion con la tarea primaria de esa institucion, ya sea cuidar, administrar, producir,
formar, enseflar, evangelizar, dedicarse a una misién...*

4. Ver KAES, RENE. “Complejidad de los espacios institucionales y trayectos de los objetos psiquicos”
en Psicoandlisis, APdeBA - Vol. XXVI - N° 3 — 2004, p. 656.
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De alli que la tarea derivada del Instituto en ese momento diagnostico tenfa que
ver con la constitucién mas explicita y compartida de esta envoltura llamada identidad,
que mantuviera al grupo cohesionado, orientado en la tarea y con el menor desgaste

posible.
Los objetivos trazados a lo largo de un trienio, sus obstaculos y alcances

Los objetivos estratégicos de mediano plazo en un contexto institucional de
este calado, no podfan dirigirse a otra meta que no fuera la construccién simultanea de
un andamiaje identitario de triple cualidad que sostuviera eficazmente el crecimiento.

Por un lado, la elaboracion de una orentacion educativa, académica y pedagogica
que sirviera como eje vinculante de la enseflanza, que mostrara fehacientemente las
opciones de pensamiento formal del Instituto y sus relaciones basicas. Es decir, las lineas
filosoficas que se consideraban rectoras de la propuesta educativa, por cuya mediacion
se aspira a una unidad basica de la ensefianza de modo que sirvieran como canales de
articulacién de los contenidos y como camino de consecucion del objetivo curricular.
Este, elaborado de tal forma que facilitara la adhesion practica de los docentes y su
verificacioén didactica.

Ademas, la reformulacion de las relaciones con los actores institucionales: formadores,
alumnos candidatos a las congregaciones religiosas, profesores de filosoffa. De tal
suerte que se produjera un conjunto de significados basicos comunes que permitiera a
la institucién, obtener el concurso de los participantes en un gu#é hacer y un cémo hacerlo
por mediacion de una identificaciéon con esos lineamientos basicos que al practicarse,
fuesen generando simultaineamente mayor identidad con la tarea y con la orientacion.
Ello nos permitiria arribar a la habilitacion de un sujeto reflexivo no sélo capaz de inmersion
fecunda en el conocimiento del ejercicio filoséfico a lo largo de la historia, sino uno,
en quien se estableciera como deseo profundo / biisqueda de la verdad, la competencia en el
discernimiento critico y la admiracion ante la alteridad como ejes que lo constituyeran interlocutor
privilegiado de esta formacion proyectada.

Para ponderar los retos del esfuerzo implicado en esta tarea, es necesario aclarar
que en la puesta en practica de este andamiaje institucional, hemos reconocido otras
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dimensiones de realidad adyacentes a las ya enunciadas y que, sin que provengan de nuestro
espacio institucional, desbordan nuestro empefio y complejizan la tarea.

* La indole misma del saber filos6fico en la época contemporanea que se configura
como un haz de tendencias y claves de significacioén altamente diversificadas, haciendo
dificil la constituciéon de una orientacién que apunte a tener caracter unitario.

* Aun en los ambientes de formacion eclesial, se resiente la falta de analisis y puesta
en comun de las experiencias formativas académicas en filosoffa, como caminos que en la
practica articulen y encaucen las grandes orientaciones para diferentes contextos, a partir
de las diversas variables que concurren a la formacion filoséfica de los candidatos.

* La dificultad de muchas congregaciones religiosas para conferir relevancia
practica a la formacién académica, especificamente a la preparacion filoséfica de sus
candidatos y a la habilitacién y fortalecimiento de esta dimension critico-constructiva
en sus miembros mas jovenes. No se le acaba de encontrar lugar en los proyectos para
la renovacion de los institutos.

e La falta de un didlogo mas constante y sustantivo entre la teologia que se produce
hoy en la Iglesia y la filosoffa que circula en los centros de estudio, nos habla de una
cierta desconexion entre las preguntas y los procedimientos metodolégicos de ambas
disciplinas que se enseflan de forma corriente.

¢Cual ha sido el derrotero en la implementacioén de estos objetivos estratégicos?
La evaluacién institucional nos refleja que en cada uno de estos objetivos se ha
comenzado a caminar con distinta consistencia, sin perder el principio de articulacién y
el sentido de la tarea. Sin embargo, en el proceso se ha puesto énfasis constante, explicita
e implicitamente, en la comprension del sujeto emergente en la tarea educativa.

El nuevo sujeto de la vida religiosa visto y reconocido desde la practica
de la ensefianza de la filosofia en el IFFIM

Nuestro instituto concentra una experiencia peculiar y una riqueza digna de ser
reconocida y analizada con mayor cuidado. Por el IFFIM han pasado varios cientos de

.
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nuevos religiosos o candidatos, en congregaciones religiosas masculinas en México entre
los anos 2002 y 2007. Estos individuos reflejan un nimero significativo, un segmento
sumamente interesante para ser analizado, para descubrir elementos de quién es social
y culturalmente el nuevo sujeto que accede hoy a la vida religiosa.

Aunque el Instituto concentra su empefio en la formacién intelectual,
particularmente en dotar de una formacién académica filosofica a este contingente,
es posible reconocer e interpretar los rasgos que alli se manifiestan. Revisar con una
mirada suficientemente analitica las observaciones cualitativas realizadas por nuestro
equipo docente a lo largo de estos afios de contacto e interaccién con la tarea, resulta
sumamente importante. Sobre todo, resulta de interés, contrastar el proyecto formativo
esbozado para los estudios de filosofia, tanto a nivel eclesial como en nuestra institucion,
con las caracterfsticas académicas y modalidades de aprendizaje que resultan tipicas en
los individuos que transitan por la formacion.

Si en los parrafos anteriores, al recorrer la trayectoria institucional, hemos
constatado diversas rupturas entre los actores que intervienen en esta empresa
colectiva, tiene particular relevancia pensar aquéllas que atafien a los individuos en
formacion. En cuanto pareceria que en este mosaico de rasgos revelados en la practica
educativa se evidencian no sélo carencias en la instruccién —lo que resulta reconocible
descriptivamente- sino la emergencia de un sujeto que se sitia ante sf mismo, el mundo
y los referentes de modo distinto; un sujeto que urge ser reconocido, comprendido,
y por qué no decirlo, auxiliado en orden a su reconstruccién; y que de manera
privilegiada se visibiliza en la practica del IFFIM. Comenzamos este apartado con una
descripcion de algunos datos recogidos en la practica educativa entre nosotros. Si bien
esta lectura remarca las caracteristicas deficitarias que ciertamente no corresponden a
todos los alumnos, permite focalizar en las tareas basicas de habilitacién en el empefo
educativo.

1.- Sobre la practica de estudiar. En buena medida nuestros alumnos experimentan
un choque al ingresar a la formacion filoséfica en el Instituto. Un numero importante
de ellos no cuenta con la habilidad desarrollada de estudiar. El nivel antecedente de la
educacion formal no los proveyo de la practica de la lectura de comprension realizada
de manera continua y extensiva ni desarrollada como método estable de apropiarse
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de nuevos conocimientos. Muchos se enfrentan por primera vez en sus trayectorias
formativas académicas al requerimiento formal de estudiar, si por ello se entiende: leer
textos académicos amplios, intentar comprender las ideas principales y esquematizarlas
en orden a la comprension y transferencia en nuevos contextos. Para ellos, los métodos
de ensefnanza han oscilado entre la memorizaciéon ocasional de algunos contenidos en
orden a pasar pruebas, y por otro lado, la ausencia de practicas de apropiacion continua
de contenidos por medio de estudio personal. Esta primera carencia fundamental, junto
con la escasa ejercitacion en la capacidad de plasmar lo comprendido por escrito, se
convierte en piedra de toque de lo que seran su destino académico en esta institucion.

2.- Dificilmente han aprendido a transmitir con claridad sus ideas por escrito. Buena parte
de nuestros alumnos tampoco fueron inducidos durante la educaciéon antecedente en
la practica de escribir con correccion sintactica. El mero hecho de exponerse a escribir
textos propios en los que se plasmen las ideas comprendidas en un ejercicio académico,
se revela como sorpresivamente escaso. Los alumnos al comenzar a escribir suelen
redactar siguiendo el ritmo y el modo del lenguaje hablado con conocimiento nulo de
las reglas gramaticales, a veces de las mas basicas y, con no pocos apuros para formular
argumentaciones consistentes.

3.- Dificultad para participar con sus propios hallazgos en la elaboracion del conocimiento.
Nuestros alumnos en su gran mayoria provienen de situaciones en las que han asumido
un papel pasivo en la construccion del conocimiento. Les parece inusual un dispositivo
de ensefianza en el que se les conmine a aportar los hallazgos adquiridos y sobre todo,
las maneras de establecer relaciones entre los nuevos conocimientos y los previamente
adquiridos. Hay dificultad de relacionar conocimientos y vida. Aunque de entrada parece
una propuesta atractiva, estudiar para modificar las estructuras del propio pensamiento
y las maneras de entender la vida, en la realidad existe una resistencia mas practica
que tedrica en su asimilacion y ejercicio. Del mismo modo, en el modelo educativo
antecedente estas dos dimensiones se han mantenido fundamentalmente ajenas.

4.- Primacia del elemento afectivo. Aqui, se le da prioridad de los temas que involucran
contenidos de orden emocionales y afectivos que suelen arroparse o subsumirse en
asuntos de corte existencial, mas que los formales y abstractos. Despertar la imaginacion,
evocar imagenes, suscitar sentimientos se pondera como requerimiento o como
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presupuesto para involucrar la propia formacion intelectual; otras veces, expresado
como necesidad del encuentro o el trato personal con el docente como factor para el
mejor rendimiento intelectual.

Estas descripciones no tienen sentido decirse como queja, ni siquiera sélo
como problemas didacticos. Interesan en cuanto son el punto de partida de la tarea
formativo-académica y apuntan mas alla de lo instrumental, tienden a percibir como
se esta constituyendo el sujeto que aprende. El problema nodal en este proyecto de
ensenanza de la filosofia, requiere trascender los datos empiricos observables en el
desempefio académico de los alumnos y situarse como una cuestion mas a la base
del proyecto educativo: ;Cémo se formula y se instrumenta la educacién cuando los
términos de la relacion —ensefianza y sujeto que aprende- se constituyen de manera tan
diversa, si no lejana, por no decir incompatible? ;:Cémo se educa cuando de lo que se
trata es de iniciar a pensar racionalmente una manera de ser humano con un sentido que
apunta a anudarse en un fin ultimo y global que rebasa la inmanencia de las experiencias
parcelarias a las que estos individuos se ven tan atados? ¢Qué hacer cuando se trata
de formar en un proyecto que habitda a los individuos en la busqueda de la verdad
como tarea racional que aspira al conocimiento real y objetivo, por mas limitado que
éste sea, apelando a la validez de lo manifestado en la conciencia individual, asumiendo
al mismo tiempo el debilitamiento al que esta conciencia reflexiva ha sido sometida
contemporianeamente?

Conocimiento objetivo, primacia de la conciencia, biisqueda de lo verdadero, unidad del yo,
discernimiento critico del bien que humaniza y de aquello que desvia del fin dltimo. .. Estos son
algunos trazos que esbozan el encuadre filoséfico formativo al que nos avocamos,
mientras que, por otro lado los individuos que se forman, han sido expuestos a procesos
explicitamente y extensivamente deconstructivos del cultivo de la autoconciencia, piedra
de toque de este pretendido edificio formativo. El desafio estriba, sin duda, en reconstruir
los términos de la relacién en el sujeto que estudia por via de la reapropiacion de la
conciencia reflexiva individual, a partir de la forma en que se conciba educarse, aprender
y estudiar.

Son multiples los factores que inciden en que los individuos que transitan por
los procesos educativos actualmente, estén escasamente familiarizados con la lectura
de comprensiéon como forma privilegiada de allegarse conocimientos formales, con la
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produccién de sus propios textos para plasmar lo comprendido y con la realizacion de
diversos ejercicios de contextualizaciéon de los contenidos de aprendizaje. Con todo,
estos datos observados cualitativamente pueden ser enmarcados en marcos sociales
objetivamente reconocibles. Para entender mejor la complejidad del asunto conviene,
al menos sumariamente, sefialar algunos factores que inciden en una educacién
notablemente transformada por los imperativos de la aceleracién tecnoldgica y su
correlato globalizador.

Considérese en una vision de conjunto que la lamada Sociedad del conocimiento
privilegia la unificacién de la informacion y de una serie de dispositivos educativos
suministrados por los centros escolares, bajo el supuesto ampliamente generalizado
de que se accedera a mayor desarrollo social y cultural en la medida en que los paises
y sus sistemas educativos se integren al movimiento dominante, la revolucién digital
e informacional. Ello potenciara las nuevas destrezas para insertarse a las redes de
informacioén estratégica y de produccion de punta. Se parte del supuesto de que el acceso
directo y simultaneo a la informacién democratizarfa la educacion y habilitarfa mejor a
los individuos y colectividades.”

Sin embargo, como dice Garcia Canclini, la sociedad se encuentra sometida a
varias degradaciones que no pueden ser sélo enfrentadas con la informacionalizacion
de la educacién y de la sociedad. La educacion homogénea basada en una informacion
universal y estandatizada no genera mayor equidad ni democracia participativa.’ Tampoco
en lo individual, el que asi estudia se hace capaz de apropiarse de los supuestos bajo
los cuales se producen las tecnologias ni de habilidades de adaptacion de lo aprendido
para grupos especificos y diferenciados, menos aun comprende las implicaciones éticas
y culturales de los usos tecnolégicos.

Si se atiende a la disposicion subjetiva de los individuos sometidos a este
dispositivo omnipresente e invisible, algo pasa en los procesos educativos digno de mayor
atencion y analisis respecto a lo que buscamos comprender. Asi, por ejemplo, cuando
se mira en la Encuesta Nacional de Juventud (ENJ) 2005, al tratar sobre abandono
escolar:

5. Cfr. Garcia Canclini, Nestor. Diferentes, designales y desconectados. Gedisa, 2004, p. 188.
6. ibidem
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El porcentaje tan importante que en el rango de edad
que va delos 12 a 14 afios de edad, sefiala como razén para abandonar
los estudios, el “ya no me gustaba estudiar” conun 57.5%. Ello
estarfa indicando [con las precauciones que hay que tener en el
modo en como los jovenes contestan una encuesta] que mas alla de
las dificultades estructurales, 1a escuela se muestra cada vez menos
capaz de interesat y retener a los jovenes.’

Podria pensarse que en la edad del autodescubrimiento una educacién
excesivamente centrada en el acceso a la informacién y a tecnologias y despreocupada
de proveer a la elaboracion subjetiva de temas vitales, sea incapaz de concitar el interés
vital que a esa edad ronda cuestiones existenciales y afectivas. Acaso puede prefigurarse
en estos jovenes desinteresados en tan alto grado, la dificultad y la falta de habilidad que
luego se reconoce para involucrarse en procesos de formacién académica que involucren
lo subjetivo. Es como si la educacion antecedente disociara las expectativas respecto al
estudio: por un lado incorporar tecnologias para un trabajo por demas contingente, por
el otro, las preguntas y cuestiones vitales; sin que las preguntas, los ejes, los contenidos
y los métodos de aprendizaje hubieran colaborado a unificarlos.

De alli que la formacién académico-intelectual desde este proyecto se requiere
formular en primera instancia como subjetivadora. Es decir, como un proceso en que los
individuos se redescubran a si mismos a través de las posibilidades potenciadoras y co-
creadoras de las formas de concebirse a si y al mundo de la razén humana, siguiendo
la pauta de lo que la tradicién filoséfica ha reconocido, problematizado, postulado
argumentativamente, deconstruido y reconconstruido. En este sentido, un reto capital
de la ensefianza de la filosofia con los alumnos de este contexto educativo, no sera sélo
inducitlos a leer comprendiendo y escribir correctamente; ni sélo ensefiarlos a relacionar
a contenidos y circularlos en el didlogo académico; sino mucho mas, a explorar a través
de esos medios, las posibilidades no disponibles hasta entonces de autogenerarse
complejamente, de autoconstruirse de la mano de quienes lo han hecho con destreza y
sabiduria en contextos diversos.

7. REGUILLO, ROSSANA. Legitimidad(es) Divergentes. Pricticas e imaginarios juveniles, México 2006.
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Dicho de otro modo, la formacion filosoéfica en ciernes apunta de varios modos
a la reconstruccion de una subjetividad debilitada por la usual educacion antecedente y
sus métodos al servicio de la tecnologizacién y el mercado, sin conceder a la disociacién
operante. Solo as{ la enseflanza podria liberarse de la tentacién adoctrinadora, para
hacerse propedéutica de lo que no se ensefia, sino de lo que la ensefianza dispone a
buscar para que se haga descubrimiento racional: acceder a lo real como principio de
unidad mas alla de las ciencias y de los intereses; al bien que atrae al ser humano mas alla
de las diversidades culturales, y al sentido que en cada ser humano late como busqueda
comun del absoluto.

Se trata entonces, no enseflar contenidos a través de la historia de la filosofia
como prioridad, sino de acercar los problemas de la filosoffa hasta que los individuos
que estudian, problematicen las formas ingenuas y disociadas de conceptuar y resolver
la vida con las que han consentido las mas de las veces ingenuamente; no de mantener
disociaciones que conducen a interminables fragmentaciones del saber segun las
corrientes y tendencias de moda, sino articular las soluciones a los problemas en
coherencia con un proyecto de humanidad del que se pueda dar razén; no de presentar
interminables soluciones al modo ecléctico sin llegar al fondo en las argumentaciones,
sino comprometer posturas asumiendo las implicaciones tedricas y practicas de los
posicionamientos, de modo que cada vez mas se articulen en el contenido, en la manera
de ensefar y por fin en el individuo: teoria y practica, pensamiento y actitud, filosofia
y vida y en definitiva, razén y conviccion de fe.

Crear esta identidad intercongregacional e interdisciplinar entre actores diversos,
se mantiene como una empresa al mismo tiempo labil, ardua, pero necesaria. No hay
muchas certezas, s6lo que si se sigue caminando en este derrotero, se estara colaborando
a formar al sujeto emergente de una misién que permanece.
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FILOSOFIA

RETROSPECTIVA Y PROSPECTIVA DE LA
ENSENANZA DE LA FILOSOFIA

Miguel A. Romero Morett!

Resumen: El objetivo de la presente reflexion consiste en recuperar
la practica docente de la ensefianza de la filosofia y atisbar horizontes
hacia los cuales podtia y debetfa enfocarse esta actividad. Este ejercicio
de retrospeccién de la practica didactica, tiene el interés de sefialar
algunas 6pticas desde las cuales la formacion filosofica, podtia elevar el
grado de eficacia en aquellos que aun en nuestros tiempos se interesan
por este saber. Aqui, se aportan elementos para problematizar la
ensefnanza de la filosofia con expectativas prospectivas.

Palabras clave: Ensenianza de la filosoffa, Problematizacion, dialogo,

vida, habilidades.

La filosoffa, en sus contenidos, temas, problemas, corrientes, autores, métodos
e interrelaciones, puede enseflarse desde multiples 6pticas. Se puede llevar a cabo desde
la historia de las ideas, desde la aprehension de contenidos fuera de contexto, a partir
de la identificacion de la 16gica argumentativa del discurso filoséfico, desde el analisis
critico y denuncia; también como cuestionamiento y problematizacién, como analisis e
interpretacion de textos, como interpretacion de acontecimientos de la vida cotidiana,
como reflexiéon y creaciéon de pensamiento propio, como proyecto de vida, como
construccion dialégica y como desarrollo de habilidades. Las posibilidades quedan
abiertas, pero en la presente reflexiéon abordaré sélo algunas de estas opciones.

1. Licenciado en filosofia, maestro y doctor en educacion. Profesor investigador y jefe del Departamento
de Filosofia de la Universidad de Guadalajara.

.
25 PIEZAST



Retrospectiva y prospectiva de la ensefianza de la filosofia

En su libro Ciencia, tecnologia e historia: relaciones y diferencias, Javier Orddfiez,
catedratico e investigador por la Universidad Auténoma de Madrid, afirma que “la
ciencia divide la sociedad y el mundo en dos partes: los emisores y receptores. Hoy dia
se realizan estudios de recepcion de la ciencia, por ejemplo, sobre como fue recibida en
América Latina la teoria de la gravitacién universal o cémo recibian los mapas aquellos

que no los producian’

. Essta referencia podria aplicarse a la filosoffa, en la medida que,
igualmente, existen productores y consumidores de la reflexion y la creacion filosoficas.
Siendo asf, podrfamos preguntarnos si el pensamiento aristotélico tomista fue asumido
a pie juntillas o fue transformado para aplicarlo a la realidad de Nueva Espafia por
pensadores, como por ejemplo, Clavijero. Aplicando ala vez, la anotacién al proceso de
ensefanza aprendizaje reconocemos que los profesores y los alumnos hemos sido sélo
receptores y consumidores de doctrinas y lo que es mas delicado, no reconocemos qué
tanto y como cada alumno interioriza las doctrinas expresadas en los manuales expuestas
por los profesores y acaso comentadas superficialmente por todos en grupo. Existe la

sospecha de que las doctrinas en nada influyen ni en el pensamiento, ni en la vida.

El problema es mayor si recordamos que la ensefianza aprendizaje de la filosofia
ha estado centrada en la historia de las ideas, tal como lo muestran los curticulum
académicos en los cuales figuran innumerables cursos de ese tipo y que, en el mejor de
los casos las asignaturas que llamamos pomposamente sistemzdticas (para referirnos a las
que son fundamentales en la disciplina) como antropologia, ética, légica, son revisadas
casi siempre desde el angulo historico. La parte ventajosa de esta metodologia histérica,
radica en que es posible e incluso facil, dar seguimiento a las transformaciones analégicas
de los conceptos y a los segmentos de realidad material o conceptual que pretenden
aprehender en cada pensador y corriente.

Cuestionamiento y problematizacion en la formacion filoséfica

Una de las posibilidades mas desatendidas en la ensefianza aprendizaje de la
filosoffa, es el cuestionamiento de los sistemas de creencias y la problematizaciéon de

2. Otdoéiez, Javier, Ciencia, tecnologia e historia: relaciones y diferencias, México. Cuadernos de la catedra
Alfonso Reyes del Tecnolégico de Monterrey, 2001.
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aspectos conceptuales o reales sobre los que esta disciplina tiene motivos para opinar.
Afirma Ricardo Sanchez Puentes que “la problematizaciéon es un proceso que se
describe como: un cuestionamiento del investigador; una clarificaciéon del objeto de
estudio, y un trabajo de localizacién y construccién del problema de investigacion™.
Mediante esta operacion la vision de las cosas se renueva, se resignifica en la medida
que “conlleva el abandono provisional de la inercia de un pensamiento rutinario que se
acomoda a los estimulos de la apatiencia”™. La filosoffa tradicionalmente ha renovado
las antiguas visiones de los predecesores y ha renegado de las expresiones dogmaticas
y puramente fenoménicas de la realidad para tratar de acceder a lo nouménico o a lo
substancial. De manera especifica, la problematizacién se distingue de un problema en
la medida que efecta una revision tedrica y critica de éste. En el caso que nos ocupa,
la problematizacién no juega un papel fundamental del proceso educativo; a lo mas
que podemos llegar, en la dinamica del aula, es al reconocimiento de las diferencias
conceptuales que se suceden entre pensadores y corrientes, por ejemplo, en la nocién
de idea en Descartes, Locke y Hume. Sin embargo, ensefar a problematizar, o mejor,
aprender a problematizar colegiadamente, representa una estrategia educativa ausente,
sobre todo si nos referimos a los problemas contemporaneos, a los de la tecnologfa,
al desarrollo sustentable, al equilibrio ecolégico, a la articulacion entre ciencias duras,
tecnologfa, humanidades y sociedad. Generalmente agotamos nuestros esfuerzos en los
problemas clasicos, como el del conocimiento, de la apreciacion artistica, de la conducta
moral o de la sustancia, pero de ahi no avanzamos.

Por otra parte, la filosoffa ha sido comprendida como una problematizacion
de los sistemas de creencias. Esta es la postura que desarrollan tanto el entrevistador
como el entrevistado en el libro E/ hombre detris de las ideas, de Bryan Magge’; éste por
su parte, interroga a Isaiah Berlin en torno a la identidad de la filosofia y obtiene como
respuesta que los sistemas de creencias constituyen los guardas de pensamiento mas
valiosos para las personas y que por ello les disgusta intensamente que sean puestos en
tela de juicio. Berlin continua sefialando que la filosofia, justamente, debe efectuar ese

3. Sanchez Puentes, Ricardo, Ensesiar a investigar. Una diddctica nueva de la investigacion en ciencias sociales y
humanas, Plaza y Valdéz, UNAM, México, 2001, p. 132.

4. Ibid. p. 133,

5. Bryan Magge, Los bonbres detrds de las ideas. Algunos creadores de la filosofia contempordanea, FCE, México,
1982.
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cuestionamiento y pone ejemplos centrados en los derechos humanos. Junto a ello, refiere
que el cuestionamiento se efectia en los ambitos de la complejidad, por ejemplo, de las
disyuntivas morales, en la que ninguna de las opciones parece dejar a todos satisfechos.
Berlin asume que las preguntas filosoficas son preguntas de exclusion, es decir, aquellas
que las ciencias no pueden responder, lo cual se explica por el caracter existencial de
tales preguntas. La formulacién de preguntas y la busqueda de respuestas, dejando en
un mismo reducto las de caracter filoséfico, puede ser un punto de partida en la clase.
Esto obliga a los estudiantes a efectuar analisis mas agudos, tanto en la delimitacion
de un problema conceptual o social como en su acercamiento tedrico. Si el analisis
precedido de lecturas es suficientemente solido, entonces sera facil expresar puntos de
vista y abonar a un debate en clase; junto a ello, una buena problematizacién abre las
puertas para buenos trabajos de clase y recepcionales.

Filosofia como construccion dialoégica

Por la experiencia docente identificamos que la parte mas fatigosa de la clase
es la exposicion docente y que el momento de mayor interés se sitia en la puesta en
comun de las lecturas y de las ideas expuestas. Los alumnos expresan sus puntos de
vista y por algunos momentos vivimos un remedo de la mayéutica socratica o de la
dialéctica platénica. El momento no debe minusvalorarse, en la medida que es asi como
la filosofia nacié y se ensefié a los jovenes de las diversas escuelas, la Academia, la Estoa,
el Peripato, los cinicos, los epictreos, los escépticos. La tradicion dialogica y dialéctica se
mantuvo mucho mas alla de los Didlogos. Los soliloguios y La vida feliz de San Agustin son
un ejemplo, pero existen otros mas, en diversos tiempos y escuelas. Berkeley redacto
un libro titulado Tres didlogos entre Hilas y Filonsis, para mostrar su postura “en oposicion
a escépticos y ateos”. “Su designio es mostrar claramente la realidad y perfeccion del
conocimiento, la naturaleza incorpérea del alma y la Providencia inmediata de una
divinidad™® y lanzarse contra los sistemas materialistas o panteistas sustentado sobre
la creencia de que existe algo independientemente de la mente. Berkeley hace decir a
Filonus, ante un vacilante Hilas, que el temor a Dios se acrecienta si asumimos que Dios
no va comunicando de manera inmediata las ideas que conocemos y que, corremos
el riesgo de quedar predispuestos naturalmente a ser negligente con nuestras acciones

6. Berkeley, Tres didlogos entre Hilas y Filones, Aguilar, Buenos Aires, 1982.
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morales si imaginamos a Dios como algo lejano.” Asi, mediante el didlogo, Berkeley va
desarrollando su filosoffa.

Otro autor que aproveché el didlogo como vehiculo para desarrollar su
pensamiento ha sido Pedro Abelardo, autor de Didlogo entre un fildsofo, un judio y un cristiano.
Abelardo fue condenado en el sinodo de Sens, sus escritos teologicos fueron quemados,
fue recluido en una celda conventual y recibi6 la prohibicién de escribir. Gracias a la
mediacion del Abad de Cluny pudo salir y asi, por motivaciéon de Pedro el Venerable,
después de 1140 escribi6 su Didlogo, en el que resume el papel y la relevancia de la razén
en el analisis teolégico y en la libertad para elegir entre un credo religioso u otro. De
paso, el ejemplo nos muestra que algunas veces las obras filoséficas son redactadas en
contextos de adversidad. As{ podriamos continuar, por ejemplo, revisando s En qué creen los
gue no creen? De Umberto Eco y Catlo Matfa Martini,® en el que ambos autores sostienen
una relevante correspondencia dialégica en torno a las fuentes de la moral; el cardenal,
por la via tradicional de la ley divina; el autor de E/ nombre de la rosa, proponiendo otras
fuentes, como los universales semanticos. La cuestién no es poco relevante, pues de la
fuente de la moralidad depende la orientacién y el contenido del derecho positivo, la
convivencia humana cotidiana y la visién social.

Mediante la puesta en relacién entre autores antiguos 0 contemporaneos se
abren horizontes de comprension del pensamiento filoséfico. Y asi, aplicando estos
antecedentes al proceso de ensefianza aprendizaje podemos abrir caminos de reflexion y
desarrollo de pensamiento analitico en los alumnos. Junto a ello podemos recordar que
el dialogo no obligadamente debe efectuarse entre contemporaneos o entre personas
fisicamente presentes, sino con los predecesores mediante un debate con los textos
donde el dialogo se abra entre disciplinas: filosoffa y biologia por ejemplo; o entre
paradigmas del conocimiento. Particularmente sobre el tema, Javier Muguerza insiste
en el problema de la naturaleza y los limites de la expresiéon comunicativa, la funcién
comunicativa del lenguaje, el problema de la objetividad, los conceptos de verdad y bien
y los riesgos de que entre lenguaje y realidad existan relaciones multivocas. Los alumnos
deberian identificar con claridad los paradigmas del pensamiento cientifico y filoséfico,

7. Ibid. P.11.
8. Eco, Umberto y Martini, Carlo Maria, sEn qué creen los gue no creen?, Taurus, México, 1997.
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reconocer los debates entre ellos y las implicaciones para la cultura. Para ello todos los
implicados en el proceso educativo del aula debemos buscar la claridad conceptual y
analitica profunda de lo contrario, los paradigmas difusos o desdibujados s6lo generan
confusion en imprecisiones que a los estudiantes cansa y desinteresa.

No es facil para el maestro dar seguimiento al proceso dialégico del aula pues
lo obliga a inducir la problematizacion, a recuperar aspectos relevantes de los alumnos
y a articularlos entre si, y, para colmo, lo obliga a eslabonar el didlogo con un debate
con los textos. Sin embargo, bien planeadas estas estratégicas didacticas podrian generar
cambios de efectos multiplicadores.

Proyecto de vida y ensefianza filosofica

La filosofia facilmente llega a convertirse en una forma de vida a causa de que deja
una impronta en los jovenes, en sus estructuras de pensamiento y en su sensibilidad ante
los problemas sociales. Sin embargo, esta disciplina ha sido ofrecida por los profesores
bajo la dimensiéon puramente 16gica y racional. Un historiador del pensamiento griego y
romano’, en su libro yQué es la filosofia antigna? propuso que esta disciplina no nacié como
una explicacion tedrica del universo, sino como una forma de vida. Citado por Michael
Chaise (en una conferencia dictada en el Departamento de Filosoffa de la Universidad
de Guadalajara) recuerda que “nuestra tarea —la mas urgente, dificil hoy dia, es, como
dijo Goethe, <aprender a creer en la sencillez>. :No seria el caso que la lecciéon mas
importante que nos pueden dar los filésofos de la antigiedad es que la filosoffa no es
la construccion complicada, pretenciosa y artificiosa de un sistema de discurso erudito,
sino la transformacion de nuestra percepcion y de nuestra vida?” Siguiendo esta manera
de pensar, Hadot encuentra que los textos filosoficos eran cuidadosamente adaptados a
los estudiantes de acuerdo a su propio nivel de desarrollo filoséfico; primeramente se les
inducia por el camino de lalégica y a veces con purificaciones éticas preliminares. Hadot
ha propuesto que las seis escuelas o tendencias filoséficas que existfan en el imperio
romano, en el periodo helenistico: platonismo, aristotelismo, estoicismo, epicurefsmo,
escepticismo y cinismo, corresponden a igual numero de opciones existenciales o
actitudes frente a la vida, donde cada una de ellas constituye una posibilidad del espiritu

9. Hadot, Pierre, sQué es la filosofia antigna? FCE, México, 1988.
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ante la vida. Si por ejemplo, alguno se sentfa inclinado por el cumplimiento del deber,
la vivencia de la libertad y la integridad, y crefa en el valor absoluto de la moralidad,
entonces optarfa por el estoicismo. Asi, no eran las escuelas las que reclutaban a los
estudiantes, sino éstos los que libremente se adherfan a los postulados de aquellas por
similitud con sus vidas.

Partiendo del supuesto de que segun los filésofos antiguos, nos pasamos la
mayor parte del tiempo infelices, requerimos una completa conversion y transformacion
de nuestra manera de mirar el mundo, lo cual a su vez, s6lo puede realizarse mediante
una serie de ejercicios espirituales, (similares pero distintos de los ejercicios de Loyola)
tales como la preparacion para la muerte, la atencion, la memorizacion de las maximas
de la escuela filoso6fica para tenerlas a la mano en caso de crisis, la rememoracién de los
placeres pasados, la imaginacion, la cancelacion del deseo para evitar el dolor, el vivir en
el momento presente, o bien llevar un diario para anotar pensamientos y sentimientos
con el objeto de observar el propio avance espiritual, como sugeria Epicteto.

Un ejemplo antiguo y de vigencia actual es la figura de Socrates, maestro de
filosofia y de humanidades, cuya vida y muerte trascendi6 todo discurso. Este filosofo
propone un modelo educativo que se resume en las siguientes notas: el reconocimiento
del no — saber, el didlogo y el cuestionamiento como medios para cercarnos a la verdad,
la congruencia entre el decir y el vivir llevada hasta las dltimas consecuencias, la muerte,
el manejo de la ironfa como descubrimiento de la ignorancia, la imposibilidad de llegar a
conclusiones certeras y absolutas; el reconocimiento de que importa mas la persona del
maestro que las preguntas mismas, la admision implicita de que en todos los hombres
existe un deseo innato del bien, el valor absoluto de la intencién moral y la filosofia
elaborada no desde la palestra, sino desde el dialogo en el banquete. Como puede
apreciarse, es un modelo completo, complejo y dificil, pero profundamente humanizado.
Es, en suma, un modelo educativo orientado a asumir que la filosoffa debe convertirse
y convertirnos, mas que a una forma, como afirma Hadot, a un proyecto de vida en la
medida que posee una dimensién no sélo retrospectiva, sino prospectiva.

En contraposicion a esta propuesta de la filosofia como forma de vida, hoy esta
disciplina se asume como discurso técnico emitido para especialistas o aprendices en el
que se abordan temas y problemas especializados. Los filésofos hoy son profesionales
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cuyo valor se juzga no a partir de la congruencia de vida, sino por la carga académica,
como la produccién de libros que se pueda medir. Para los efectos educativos de nuestro
tiempo, importan ambas cosas: la produccion de trabajos académicos, la ensefianza, la
formacion de otros, es decir, la transferencia de conocimientos y la vida conforme a
principios filoséficos. Como dirfa Hadot, una fisica vivida, una légica vivida, una ética
vivida.

La filosofia como desarrollo de habilidades

Ya hemos sefialado que la ensefianza tradicional de la filosofia ha estado centrada
en la historia de las ideas o en el contenido de las doctrinas filoséficas. Una posibilidad
didactica alternativa es la ensefianza de las habilidades de pensamiento aplicadas a la
reflexion y a la creacion filosofica.

Todo proceso de ensefianza aprendizaje inicia mediante las operaciones de
pensamiento basicas, tales como el analisis, la sintesis, la formaciéon de conceptos,
la formulacién de hipétesis, la aplicaciéon de principios a nuevas situaciones y la
identificacién de las relaciones entre causa y efecto. Dichas operaciones constituyen
nuestro primer acercamiento al mundo, a la vez que representan los primeros esbozos
de la puesta en practica de operaciones de superior complejidad. A partir de ellas
podemos desarrollar competencias y habilidades que pueden aplicarse de manera
diversa. No existen acuerdos uniformes en torno a su definicién y por ello, se trata de
nociones son controvertidas, pero de alguna manera se considera que las competencias
son aprendizajes y comportamientos que integran y articulan los conocimientos,
las habilidades, los valores, las actitudes y las posibilidades de transferencia a otros.
Las competencias son desempefios mensurables, expresiéon de resultados, objetivos
alcanzados, en tanto que las habilidades son momentos, pasos o facetas parciales, que
conducen a los resultados totales. Por ejemplo, es competente el arquitecto que entrega
la casa de acuerdo a lo convenido en tiempos y presupuestos, con calidad y acabados,
con solidez y funcionalidad; pero para lograrlo se requiere ser habil en el manejo del
personal, se debe tener conocimiento del ramo de materiales y habilidad para efectuar
los tramites legales, etcétera.

32



Miguel A. Romero Morett

Autores como Nordhoug propusieron una tipologia de competencias definida
en términos de combinaciones con especificidad de tarea, de firma e industria. Las
primeras hacen referencia a los desempefios y objetivos que debe alcanzar un trabajador
manual, intelectual o de otro tipo, en la realizacién de cometidos muy puntuales, como
el ensamblaje de computadoras en una maquiladora. Las competencias de industria
constituyen desempefios y alcances de objetivos en cometidos generales que se realizan
similarmente, como el vaciado de metales en una industria siderdrgica. Finalmente,
las competencias de firma constituyen desempefios objetivos que de manera privativa
obedecen a modelos de productividad que cada empresa desarrolla de manera exclusiva.
Todas ellas son competencias intelectuales, de trato humano, operativas, manuales o
de alguna otra naturaleza. Por razén del origen, la nocién de competencia ha sufrido
rechazos que desde la logica de la empresa constituyen oportunidades para obtener del
trabajador el mayor beneficio. Pero desde la 6ptica del propio trabajador, las competencias
son aprendizajes, dominios, conocimientos, que se quedan como acervo personal aun
cuando se separa de la empresa.

La idea de competencias, o mas directamente, de habilidades en el ambito de la
filosofia puede sonar sumamente extrafia. No lo es tanto si reconocemos que la reflexion,
la creacion filosofica, la generacion de categorfas de pensamiento, la produccion literaria
o la armazén de doctrinas se efectian mediante el concurso de habilidades que exceden
los alcances de las operaciones de pensamiento y sin duda, de las habilidades académicas
como la comprensién profunda de textos complejos. Por ello una manera de responder
a la pregunta clasica kantiana gensefiar filosofia o ensefar a filosofar?, que es una
manera de preguntarnos scoémo se hace filosofia?, sélo tiene una respuesta: desarrollar
habilidades de pensamiento aplicadas a los temas y problemas de esta disciplina. ¢De
qué hablamos? De habilidades de pensamiento logico, analégico, analitico, sintético,
sistémico, critico, de analisis simbdlico, hermenéutico, de acercamiento con extrafieza, de
construccion metaférica y de aforismos, o de construccion de categorfas de pensamiento.
Particularmente abordemos esta ultima y queda abierta, para una segunda oportunidad,
abordar las demas.
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Habilidades de construccion de categorias de pensamiento

La ensenanza de la filosoffa ha encontrado en el seguimiento de las categorias
de pensamiento una via favorita para comprender las doctrinas. Asi, el seguimiento
del significado analégico e histérico de categorias como sustancia, alma, idea, Dios,
materia, conocimiento, duda metddica, espacio, tragedia, etcétera, ofrece la posibilidad
de reconocer los multiples y diversos segmentos de realidad que han ido aprehendiendo
en el tiempo.

Las categorfas de pensamiento son construcciones epistemologicas orientadas
a aplicaciones hermenéuticas; es el caso de las nociones de espiritu apolineo y espiritu
dionisiaco, con las cuales Nietzsche cuestiona el dominio socratico y cristiano de un
deber que cancela la posibilidad de la vida como afirmacién y voluntad. Junto a ello, el
pensador aleman nos enfrenta a la necesidad de cuestionar la moralidad de su tiempo y
nuestro tiempo, no por deseos de caer en actos licenciosos, sino para reconocer que entre
el deber ser y el querer, media la libertad humana. Por otra parte, la comprension de la
cultura en la que el hombre es a la vez agente activo y pasivo, transita necesariamente
por la aplicaciéon de habilidades de construccion simbolica, o mejor, de comprension
de las urdimbres de significado que se concentran en nuicleos semanticos y semioticos
de diverso orden. Por ello todo deseo de comprension de la cultura debe pasar por el
decantado de As7 hablaba Zaratustra.”’ Cada uno de nosotros es Zaratustra en la medida
que comprendemos el mundo de manera mediatizada por el simbolo y el significado.
Como es natural, las obras de Nietzsche no son las unicas sino que otros muchos
pensadores han creado categorias de pensamiento, pero la funcién didactica radica
en hacer comprender que dichas categorias no tienen una pura dimensién semantica
y arbitraria, sino que son ideadas para aprehender realidades, resolver problemas
conceptuales o facticos o bien, para efectuar revisiones criticas de la cultura, en suma,
que su identidad y vocacion es epistemoldgica y ontologica. Confiamos en que desde
esta perspectiva los alumnos podran cobrar interés en las categorias de pensamiento,
en los contextos histéricos de su aplicaciéon y en su evolucion analdgica e historica.
Comprendiendo que las categorias de pensamiento cumplen funciones especificas

10.  Romero Morett, M. Agustin, Desarrollo de habilidades filosdficas. Un estudio comparativo y transdisciplinar
en el campo educativo. Universidad de Guadalajara. Guadalajara, 2006. p. 206.
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ineludibles, lo mismo en la filosofia, que la ciencia y en la tecnologia, e incluso en la vida
cotidiana. Con ello, los estudiantes descubren la necesidad de trabajar académicamente
con los sentidos univocos, equivocos y analégicos de los términos diferenciandolos
cabalmente.

A la manera de conclusion

La pregunta usual de los estudiantes de bachillerato, ante la disciplina que nos
ocupa es ¢para qué sirve la filosoffa? Aun los alumnos de la licenciatura, que la eligen
libremente y que se arriesgan a vivir con ella y de ella, sufren las continuas dudas; les queda
claro el interés conceptual, les agrada conocer la evolucion del pensamiento e identificar
la especificidad de cada pensador, pero todo ello, finalmente, sposee algin sentido
profesional, laboral, como forma de subsistencia? Los estudiantes de congregaciones
religiosas que en conjunto alcanzan varios cientos, de alguna manera reconocen que la
filosofia es, sino la sierva de la teologfa, por lo menos cierto antecedente; sin embargo, los
estudios de teologia rapidamente les envuelven en una logica argumentativa distanciada
de la filosofica y, en la practica pastoral pocas veces vuelven a recordarla. Asi, entre las
preguntas, las dudas y el olvido, la filosofia parece reducida a un transito mas o menos
relevante pero efimero. Paradéjicamente, en algunas instituciones tecnolégicas se han
desbordado el interés por las humanidades y por su ensefianza; y en los hospitales por
ley deben formarse comités de bioética. L.as empresas por su parte, en sus programas de
capacitacion del personal incluyen cursos sobre formacion en valores y cada vez es mas
evidente la necesidad de articular la filosoffa a otros campos disciplinares y profesionales,
como la administracion, la politica, la obra publica, la tecnologia y las ciencias duras.
Por nuestra parte, profesores, tenemos el reto de descubrir, visualizar y construir una
vision prospectiva de la filosoffa, so pena de que la tradicién quede encadenada en ella
misma, como objeto perdido en el desvan de los objetos de la historia.
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APRENDER LA FILOSOFIA Y APRENDER A
FILOSOFAR

Julian Molina Zambrano'

Resumen: Lo que intentamos hacer en este trabajo es desarrollar
algunas implicaciones que se siguen de dos maneras de entender la
ensenanza de la filosoffa. Distinguimos entre el aprender la filosofia y
el aprender a filosofar. La primera se orienta a entender los contenidos
filos6ficos de un autor o una escuela. La segunda, ensefar a filosofar,
busca que el participante se interese en aprender a pensar por €l
mismo en dos aspectos fundamentales. El primero, el tedrico, consiste
en la formulacién de un discurso coherente donde se plantea un
problema con un intento de solucion, lo que da pie al desarrollar de
ciertas habilidades y competencias. El segundo, el practico, suscita
la reflexién con la intencién de formar, y, a través de ella, concretar
un compromiso con un modo de vivir o una eleccién de vida. Por el
acto del filosofar del hombre, el ejercicio de un pensamiento libre,
se asegura la philosophia perennis.

Palabras claves: Ensefianza, filosofia, filosofar, competencias,
habilidades, reflexion.

1. Licenciado, maestro y candidato a doctor en filosoffa. Calificacion de Competencia Laboral: Disefio e
Imparticién de Cursos, CENEVAL Profesor del Departamento de Filosoffa, CUCSH-UdeG, UNIVA
e Instituto Franciscano de Filosoffa. Publicacién: “Filosoffa y Violencia”, Revista Piezas, no. 1, 2005.
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“... esta perversion de la ensefia filosdfica
que consiste en tomar por objeto documentos, textos o
curiosidades diversas, en Iugar de problemas”?

Jacques Muglioni

El tema de la ensefianza filoséfica es sumamente complejo ya que nos remite
necesariamente a una serie de cuestiones como los fines de la educacién, la naturaleza de
la filosofia, el tipo de ser humano que se desea formar, los contenidos del programa, la
posicion frente a la politica del Estado, etc. Cada uno de estos temas es denso y discutible,
aunque todos ellos estan intimamente relacionados. Consideremos las siguientes
preguntas: ;como es posible educar’ a un ser humano si no se conoce su naturaleza?,
¢cuales son las tareas y los contenidos que pueden coadyuvar en la formacién del
educando si no se tiene claridad en los propésitos y las metas?, ¢se busca un ciudadano
conformista o participativo, si no revolucionario, ante nuestra situaciéon social?, y en
el contexto de la globalizacion, ¢qué clase de educacion se requiere para que nuestros
profesionista sean mas competitivos?

Tomemos por ejemplo a Jean-Jacques Rousseau quien, en su Ewmzlio o tratado de
la edncacion, se propone dos tareas: conocer la naturaleza del ser humano y, en funcién
de ella, establecer las condiciones que favorezcan la educacién de un nifio a fin de
que llegue a ser un hombre en el sentido més elevado de la palabra.* Manteniendo la
concepcion de que la libertad es la esencia de la naturaleza humana, Rousseau orientara
la educacion del hombre a esta finalidad. El hombre libre es capaz de llevar a cabo un
proyecto de vida, de tal suerte que la forma de vivir que ha elegido auténomamente

2. J. MUGLIONI, “Quel enseignement est-il fondé a se dire philosophique 2, en Les Ftudes Philosophigues,
no. 3, 1979, p. 291.

3. La palabra “educacién” tiene su origen en dos verbos latinos: educare y educere. El primero significa:
formar, hacer que entre en, disciplinar por medio de la educacién; y el segundo: conducirde ... a ...,
conducir fuera de si, hacer salir de, abrirse, manifestarse. Cft. [.e Nouvean Petit Robert. Dictionnaire de la
langue francaise, Paris, Dictionnaires Le Robert, primera edicion, 1996.

4. “Nuestro verdadero estudio es el de la condiciéon humana... Vivir es el oficio que yo quiero ensefiatle.
Saliendo de mis manos no sera ni magistrado, ni soldado, ni sacerdote; sera en primer lugar hombre,
todo lo que un hombre debe set”. J.-]. Rousseau, (Euvres Completes de Jean-Jacques Roussean, tomo 1V,
Gallimard, Bibliotheque de la Pléiade, Parfs, 1969, p. 252.
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respete tres condiciones: las leyes de la naturaleza, las costumbres morales y la ley civil.
El plan del libro esta trazado: sefalar los mecanismos de la perversion o corrupcion
de la libertad y las recomendaciones pertinentes a fin de guiar su modo de vivir a su
realizacion o petfeccion (per-factum, literalmente “muy bien hecho”).

Si el hombre es esencialmente libertad, entonces su educacion tiene que ser
para la libertad. El pensamiento rousseauista se desarrolla en tres niveles: libertad de
movimiento en el niflo para que conozca la naturaleza y fortalezca su desarrollo fisico,
liberacion de las pasiones que dafian la convivencia humana en la adolescencia o lo que
es lo mismo libre de vicios y libre para ser virtuoso, y libertad del adulto para participar
en la conformacion de laley civil y su respeto (obedeciendo ala ley no obedecen a nadie
mas que a él mismo que la ha gestado).

Cada uno de nosotros, aunque participamos de la misma naturaleza humana,
nos realizamos en y somos responsables de un determinado-modo-de-ser-humano-
en-el-mundo. Es probable que el hombre sea, desde la perspectiva ontolégica, un
ente constituido por una unidad sustancial de cuerpo y alma. Pero lo que en realidad
le interesa es su manera de existir. E1 hombre de la excelencia se compromete con una
forma de vida, para lo cual aplica todo su esfuerzo y moviliza todos sus recursos a su
alcance. El ser humano trasciende precisamente a través de la eleccion y realizacion de
su modo de vivir. Consideremos la seriedad con que llevaron a cabo sus vidas, personas
como Sécrates, Jesus Mesfas®, Napoledn, Chopin, el Che Guevara. Es en este contexto,
donde la ensefnanza de la filosoffa adquiere todo su sentido. ;Cémo es posible que un
curso de filosofia pueda contribuir en los patticipantes de cualquier edad’, a reflexionar
no solo en su propio proyecto existencial, en las aspiraciones que anhelan y los medios
adecuados, sino también en el destino de la humanidad?

5. Cfr. Molina Zambrano, J. “La nocién de libertad en el Emile de J.-]. Rousseau”, en E/ Saber Filosdfico,
Siglo XXI, México, 2007.

6. La Palabra que comunica la Vida a todo humano que “se inspire” en Ella.

7. Enla actualidad, no sélo ha aparecido una nueva disciplina que pretende llevar la reflexion filosofica a
los nifios, sino que también vemos, con mas frecuencia, adultos, profesionistas y jubilados inscribirse
en materias de indole filoséfica.
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Desde esta perspectiva se impone la distincién entre aprender la filosoffa y
aprender a filosofar. La primera hace énfasis en la manera como han filosofado los
grandes pensadores de la humanidad: Platén, Aristoteles, san Agustin, Kant, Hegel, etc.
En este tipo de cursos se tiene la intencion de determinar los problemas que aquéllos
formularon, si son relevantes, si no son inmaturos o si son inconsistentes (pseudo-
problemas); se analizan con lupa las soluciones; se discuten los argumentos que justifican
las soluciones; se critican los principios y supuestos; se busca elucidar las nociones que
intervienen, etc.

La segunda, aprender a filosofar, ensefia a pensar de manera radical. Se trata
de aprender a pensar por uno mismo procurando llegar al fundamento o raiz®. Pero,
¢cual es el topico que se pretende reflexionar? Esta respuesta sélo puede darse como
una expresion de la libertad personal. Cada uno elige y se compromete con si mismo.
La filosofia es el resultado de un pensamiento libre. Asi pues, una cosa es entender el
contenido filoséfico de un determinado autor y otra cosa es que una persona determine
libre y conscientemente los temas de su propio interés, los cuales invariablemente le
llevaran a reflexionar sobre su vida y los problemas que desea superar.

Ahora bien, estas dos concepciones de ensefiar la filosofia no rivalizan todo
el tiempo, ya que llegan a confluir en el caso que un individuo haya comprometido su
proyecto vital con la comprensiéon de la obra de los filésofos clasicos. De hecho, la
mayor parte de los estudiantes de filosoffa optan libremente por los estudios filoséficos
al considerar que ellos tienen un rol importante en sus vidas. Pero no es el caso para la
mayoria de las personas. A ellas les interesa mas bien clarificar el sentido de sus vidas,
pero a un paso se encuentra la cuestiéon de la humanidad. Es aqui donde la ensefianza
de la filosofia puede jugar un rol de suma importancia.

¢Hay algo mas importante que la vida? ¢ Acaso los seres humanos no se concentran
en su proyecto existencial? ;Cual es el sentido del principio délfico, condcete a ti mismo
si no es el descubrimiento de un modo de ser en el mundo? ¢Buscar en el interior para

8. “... la filosofia es una ciencia de los fundamentos. Donde las otras ciencias se paran, donde ellas
no preguntan y dan mil cosas por supuestas, alli empieza a preguntar el filésofo”. Bochenski, 1. M.,
Introduccion al pensamiento filosdfico, Herder, Barcelona, 1992, p. 31.
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conocer la Verdad, en san Agustin, no es encontrar la fuente de la VIDA? ;Por qué hacer
entonces de un curso de filosofia algo extrafio a nuestra vida? Pierre Hadot nos recuerda
que el discurso filoséfico no es la filosoffa, al menos no lo fue en la Antigiedad. La
filosoffa propiamente dicha, al menos en su origen, marcaba la pauta de una conversion
de vida por medio de un pensamiento libre.

Los cursos de filosofia fracasan basicamente por la falta de interés de los
participantes. Los contenidos del programa filoséfico les parecen irrelevantes para sus
vidas, “no les dice nada”, no les “mueve” nada. ;Cémo evitar que los alumnos maldigan
la filosofiar La respuesta radica en el compromiso de profesores y alumnos. Por un lado,
el profesor debe hacer uso de sus habilidades filoséficas y pedagdgicas. Si el problema
a tratar en clase no es en primer lugar un problema para el profesor, menos lo sera para
los alumnos. Tiene que ser también un problema para los alumnos de tal forma que
lo hagan suyo. Para ello se requiere de una elevada dosis de convencimiento. El pathos
debe contagiar al auditorio: “El que una vez haya entrado en contacto con un auténtico
fil6sofo, se sentira siempre atraido por [la filosofia]™.

La cuestiéon no se reduce a ensefar simplemente a un alumno cémo hacer algo
o qué informacion debe retener, sino también en movilizar una serie de recursos de
persuasion para que el participante reconozca que vale la pena esforzarse por aprender,
que tiene sentido su actividad y sobre todo, que su proyecto de vida depende él
mismo. Esto es uno de los aspectos mas descuidados en el ambito educativo. No pocos
profesores efectuan su labor educativa con la falsa creencia que el pensamiento puede
ir del maestro al alumno. Esta es una especie de pedagogia “mégica” que curiosamente
sigue en vigencia.

Si el facilitador carece de recursos persuasivos, dificilmente los participantes se
comprometeran en las tareas educativas. Es preciso que no solo la ensefianza filoséfica,
sino todo aprendizaje despierte y alimente constantemente la curiosidad por el saber
tal y como lo fue en su origen. En efecto, Aristételes afirma al inicio de su Metafisica
que todos “los hombres desean por naturaleza saber” (9857). El hombre encuentra

9. Bochenski, I. M., gp. ¢it., 33.
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placer y satisfaccion en el conocimiento. Pero el maravillarse o sorprenderse no se da
instantaneamente, sino que se requiere de la destreza y pericia del profesor.

La vocacion del profesor de filosoffa consiste en incorporar individuos no-
filésofos a la comunidad de los fil6sofos. Para ello requiere, repitamoslo una vez mas,
de una buena carga de persuasion para despertar esta curiosidad por la filosoffa: el
participante deberfa llegar al punto de querer aprender lo que se le ofrece. Ensefiar es
facil cuando los alumnos saben que vale la pena aprender, asi tendran brio para reflexionar
y pensar por si mismos. Heidegger sefiala correctamente que ensefiar significa ofrecer
a los asistentes la oportunidad de aprendet'. Pero esta oportunidad debe ser efectiva y
real, sino inducida. Un curso de filosofia es la ocasién para hacerla atractiva.

Siselogra despertar el interés, la sorpresa o la curiosidad por un tema filoséfico,
entonces se esta en condiciones de que el participante realice su mejor esfuerzo por
pensar por él mismo, reflexionar de manera radical o sencillamente filosofar. Esto es
lo que precisamente han realizado los grandes pensadores de la filosoffa. En efecto,
cada filésofo no ha hecho sino reflexionar en una serie de problemas de su interés y
ha intentado solucionarlos con base en un conjunto de supuestos, creencias y valores
que conformaban su concepcién del mundo. Libremente cada filésofo eligié y se
comprometié con el filosofar.

¢Coémo ha sido la ensenanza filoséfica? Podemos destacar tres momentos.
Comenz6 por realizarse bajo la forma de dialogo: “Se trataba siempre de responder a
una cuestion, cuestion planteada por un alumno, o al contrario por el maestro, Socrates
por ejemplo, para obligar al alumno a comprender todas las implicaciones de su propio
pensamiento. Esta cultura de la ‘cuestién’ subsistié aun en la escolastica de la Edad
Media"".

También en la Antigiedad, probablemente después del primer siglo de nuestra
era, se introdujo la modalidad de explicar y comentar los textos de Platon, de Aristoteles,

10. Heidegger, M., Qu’est-ce qu'une chose?, Gallimard, p. 84-85. En J. MUGLIONI, “Quel ensecignement
est-il fondé a se dire philosophique »” En Les Etudes Philosophiques, no. 3, 1979, p. 300.

11. Hadot, P, La philosophie comme maniére de vivre, Albin Michel, Paris, 2001, p. 92.
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de los estoicos y de los epicireos. Pero como la ha senalado “Hans Georg Gadamer,

estos comentatios son también cuestiones planteadas al texto”'.

En la actualidad se hace hincapié en el ejercicio reflexivo y al mismo tiempo, en
la aprensién de una cultura filoséfica: “Estas dos finalidades estan substancialmente
unidas. Una cultura no es propiamente filoséfica mas que en la medida que se encuentra
constantemente investida de problemas y en el ensayo metédico de sus formulaciones y
de sus soluciones posibles; el ejercicio del juicio no tiene valor si no se aplica a contenidos

determinados y que son aclarados por el saber de la cultura”®.

La ensefianza filos6fica entendida como el ejercicio reflexivo se remonta sin
lugar a dudas a Kant, quien en la Critica de la razin pura escribe: “entre todas las ciencias
racionales (a priori) s6lo las matematicas pueden ser aprendidas; pero jamas la filosofia. ..
por cuanto en lo que concierne a la razén, no se puede hacer mas que aprender a
[filosofar”"*. Para el dltimo filésofo ilustrado, aprender la filosofia setfa formar mi razén
en un pensamiento extrafo al mio. En cambio, aprender a filosofar es ejercitar la propia
razo6n, darse la oportunidad de reflexionar a partir de principios (ex principiis) con los
cuales se puede criticar, aceptar o rechazar cierto contenido: “No se puede hacer mas
que aprender a filosofar, es decir, a ejercitar el talento de la razén en la aplicacion de sus
principios generales a ciertas tentativas que se presentan, pero siempre con la reserva
del derecho que tiene la razon de rebuscar estos principios mismos en sus fuentes y a

confirmarlos o rechazarlos”'®.

No olvidemos que para Kant sélo existe la idea de 1a filosofia como una ciencia
posible que no es dada en ninguna parte. Se trata de un ideal regulador. Lo que cuenta
es el ejercicio libre de la reflexion para tratar los “fines esenciales de la razé6n humana”.
Sélo quien se aplica a ello, merece llamarse “filésofo”. Y no hay fin mas elevado que el
“destino total del hombre”.

12. Ibid. p. 93.

13. Programmes des Lycées. Philosophie. B.O. No 7, 01de septiembre de 2005, p. 30.
14. Kant, 1. Critica de la razén pura, Porraa, México, 1982, p. 361-362.

15. Ibid. p. 362.
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Es claro que el denominador comun de la ensefianza filoséfica es la resolucion
de problemas y el acto de filosofar. Sin embargo, debemos indicar que no todo problema
es un problema filoséfico. Cuando el hombre es movido a interrogarse, se debe a la
curiosidad o a la duda'®. Con una pedagogia que se reclame libre, el profesor organiza
su reflexion personal en torno a un problema, el cual se distancia del pensamiento y
del lenguaje comun y luego de un anilisis de sus componentes, formula respuestas
apropiadas. Desde luego que también puede centrarse en el analisis y la critica de cierta
respuesta.

Un problema se conforma generalmente de dos proposiciones contrapuestas, de
tal suerte que una se opone a la otra. Un ejemplo de problema cotidiano seria el deseo
de abrir una lata sin tener el instrumento adecuado. La vida ordinaria tropieza con esta
clase de dificultades y procura superarlas. De manera analoga, en la ensefianza filosofica
se pueden formular problemas o retomarlos de su propia tradicion, » gr, ¢el Estado
garantiza la libertad o la restringe? La primera tarea consiste pues en hacer patente que
nuestras ideas, pensamientos, cierta teorfa o discurso, contienen dificultades.

Sin embargo, hay problemas que plantean a su vez otros problemas, otros
se suprimen definitivamente con su solucién, algunos se superan bajo determinadas
condiciones y de otros se sabe que son insolubles. La formulacién de un problema
significa la primera conquista de la reflexion. Bergson dirfa que en filosofia hay
“buenas cuestiones” y Jaspers agregarfa que “las cuestiones son mas importantes que
las respuestas”.

Como hemos visto, la tradicion filoséfica ha privilegiado la ruta de la cuestion-
solucién y es en este contexto donde se desarrollan las habilidades y competencias
de los alumnos que se incorporan. En la actualidad, las corrientes pedagdgicas que se
inspiran de los éxitos en Australia'’, no hacen sino corroborar la tradicién filosofica:

16. Para Ch. S. Peirce, la duda nos provoca un estado de malestar y nos hace incapaces de actuar. Por
ello nos vemos obligados a buscar una respuesta a fin de superar el malestar y remplazarlo por un
nuevo estado de creencias.

17. Cfr. Alvarez L., “La Educacién basada en competencias: implicaciones, retos y perspectivas”, en Las
nuevas competencias en la educacion, Didac no. 36, p. 27.
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“La educacion basada en competencias se fundamenta en un curriculum que se base en
las competencias de manera integral y en la resolucién de problemas. Utiliza recursos
que simulen la vida real: analisis y resolucién de problemas que los aborde de manera
integral”'®.

Quizas, esta moda pedagogica se haya inspirado en la obra de Thomas S. Kuhn,
La Estructura de las Revoluciones Cientificas de 1962, donde se concibe la practica cientifica
como una actividad de solucién de problemas'. Desde esta perspectiva, se espera
que los profesionistas o futuros investigadores hagan de su actividad una empresa de
solucién de problemas, o, como dice Ian Hacking, que “hagan lo mismo y mejor”.
Un médico, un abogado, un ingeniero, etc., debe ser competente en su ambito para
ofrecer un servicio de calidad: “posee competencia profesional quien dispone de los
conocimientos, destrezas y aptitudes necesarias para ejercer una profesion, que puede
resolver los problemas. .. y que esta capacitado para colaborar en su entorno profesional y

en la organizacion del trabajo””.

Pero, ¢cudles son las competencias que debe incorporar un alumno inscrito en
un curso de filosoffa? Filosofar, pensar por uno mismo, suscita la aparicion de ciertas
habilidades. Podemos distinguir ocho, sin pretender que ellas sean exhaustivas. (1) La
inteligibilidad, que consiste en comprender las nociones con las cuales se plantea el
problema y su solucidn, la relacion entre ellas y su sentido. Por ejemplo, la elucidacion
que Platén hace del conocimiento: la definicion tradicional del saber. Serfa un error
creer que esta tarea se reduzca a una busqueda en el diccionario; por el contrario,
con ello se delimita el marco conceptual o teérico dentro del cual se trabajara. (2)
La argumentacion, que procura defender o criticar una tesis o solucién, ya sea

18. Tinoco, M., “Educacién basada en competencias en el ambito de la educacion superior: ANUIES”,
en Las nuevas competencias en la eduncacion 11, Didac no. 37, p. 34. [El subrayado es nuestro].

19. “La practica cientifica se orienta basicamente a solucionar problemas en los niveles tedricos,
metodoldgicos, practicos e incluso en el desarrollo de nuevos instrumentos y técnicas de investigacion”.
Molina Zambrano, J., “Algunas consideraciones sobre la educacién de posgrado desde la perspectiva de
la investigacion cientifica”, en Primer Encuentro: los Retos del Posgrado en la Educacion, organizado
por la Secretaria de Educacion Jalisco, el 20 de octubre de 2006.

20. Reynaga, S., “Competencias Educativas integrales”, en Las nuevas competencias en la educacion 11, Didac
no. 37, p. 36. [El subrayado es nuestro].
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ofreciendo razones para aceptarla ya sea sefialando porque no se debe admitir. (3) La
ejemplificacion, esto es, la capacidad de proponer un ejemplo concreto que ayude
a explicar la tesis o un modelo que comparta las mismas propiedades indicadas en la
definicién o teoria; también la capacidad de ofrecer contra-ejemplos que las invalide,
verbi gratia, el famoso contra-ejemplo de Gettier a la definicién tradicional del saber. (4)
La generalizacion, a partir del analisis de un caso o ejemplo concreto se determinen
sus propiedades. (5) La comparacion de dos o mas posturas, sefialando sus fortalezas
y debilidades. (6) La revision de una tesis en relacién a sus consecuencias (aspectos
positivos y negativos) y a la luz de algunas objeciones que se le plantean. (7) La creacion
o imaginacion, que consiste en el talento para producir nuevas soluciones a las ya dadas.
(8) La comunicacion del pensamiento: discursiva o dialogica. Las competencias
sefialadas arriba deben reflejarse en un trabajo escrito, en un dialogo o en un debate, a
fin de reconocer o eliminar cierta postura.

Por dltimo, es preciso recalcar que el filosofar también implica reflexionar sobre el
propio proyecto existencial. Los profesores no deben descuidar este aspecto y propiciar
una reflexion que intente culminar con un compromiso, con un cierto modo de vida:
“Filosofar es, ante todo y sobre todo, afrontar el problema de la vida, y la filosofia
verdadera es la solucién racional al problema de la vida™'. En este sentido P. Hadot
ha subrayado la importancia que tuvo para la filosofia los “ejercicios espirituales”, los
ejercicios de pensamiento, a fin de cambiar la mentalidad y transformar la manera de
comprender la vida. Desde esta concepcion, la filosoffa debe ser, como lo fue en sus
inicios, una protréptica (del verbo griego pro-trepein, cambiar, dirigir)*.

En este caso, el profesor ya no debe buscar tanto informar al participante, sino de
producir en él un efecto formativo, una preocupacién por su vida y la de los demas, asi
como de su entorno: “serfa necesario proponer una nueva ética del discurso filoséfico,
gracias a la cual se renunciarfa a tomar uno mismo como fin en si, o, peor aun, como

21. Ferro, C., Breve introduzione alla storia della filosofia, en P. Dezza, Introduccion a la filosofia, Porriaa, México,
1989, p. 13.

22. Se puede traducir también como exhortacién. Recordemos que Aristoteles redacté su Profréptica para
el rey de Chipre, Temison, a fin de recordarle que la felicidad no consiste en poseer riqueza sino en
“disponer” el alma de cierta forma.
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medio para exhibir la elocuencia del filésofo, sino convertirse en un medio de superarse
a s mismo y acceder al plan de la razén universal y la apertura a los otros”>.

El filosofar comprende dos formas de ejercer el pensamiento: una tedrica y otra
practica. La primera busca la elaboraciéon de un discurso coherente donde podemos
apreciar el planteamiento de un problema y su solucién, construyendo asi un sistema
tedrico “impecable” y coherente. La segunda, ya casi olvidada en nuestros dfas y relegada
a la religion, pretende propiciar por medio de la reflexion una eleccion de vida, un
compromiso vital. S6lo por el acto de filosofar, con todas sus implicaciones que hemos
tratado de caracterizar, la filosoffa seguira siendo perene: philosophia perennis.

23. Hadot, P, La philosophie comme maniére de vivre, Albin Michel, Paris, 2001, p. 102-103.
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* FILOSOFIA

EL DOCENTE Y LA RELACION SUJETO-OBJETO EN LA
ENSENANZA DE LA FILOSOFIiA: EJEMPLIFICACION A PARTIR
DE LA RELACION KANT-HEGEL

Alejandro Fuerte!
1. Introducciéon

Pensar en torno a la “didactica de la filosoffa” implica tener una idea directriz de lo que
son tanto la “didactica” como la “filosofia”. En torno a la idea de “didactica” hay que
centrar la atencion en el proceso de ensefianza-aprendizaje. ;Como transmitir contenidos
y desarrollar habilidades en los alumnos? Mas aun: scuales son las caracteristicas
especificas de los contenidos filoséficos y de las habilidades que es necesario desarrollar
para la apropiacion de los mismos? Para estar en condiciones de dar respuesta a las
anteriores preguntas, hay que indicar que la didactica, entendida como el proceso de
ensefanza-aprendizaje, requiere para su adecuada elucidaciéon de un determinado
Planteamiento epistemoligico. Si el proceso del conocimiento se constituye de tres elementos
—sujeto, objeto y la relacion entre ambos- entonces: ¢quién es el sujeto? sCual es el objeto?
¢Coémo se establece la relacion entre el sujeto y el objeto? En el proceso de ensenanza-
aprendizaje, el alumno es el sujeto de conocimiento; los contenidos son el objeto y el
docente funge como mediador en la relacion entre el sujeto y el objeto. De hecho, es el
profesor como mediador a quien corresponde establecer las estrategias adecuadas para
que el alumno se apropie o asimile los contenidos. Por lo demas, la apropiacién de
los contenidos filoséficos exige del desarrollo de ciertas habilidades especificas como
son: la ubicacién de un autor en su contexto historico-filoséfico, la comprension en el

1. Maestro y Licenciado en Filosoffa por la Universidad de Guadalajara. Ha sido docente en distintas
instituciones: U de G, IFE, IFFIM, ITESO, UMG. Algunos de los cursos que ha impartido son: Légica
Simbélica, Andlisis Valorativo de Textos, Gnoseologifa, Historia de la Filosofia (Griega, Moderna,
Contemporanea), Seminarios de Autores (Aristoteles, Kant, Hegel, Husserl, Heidegger). Actualmente
es profesor del Depto. de Filosofia de la U de G y de tiempo fijo en el IFFIM.

49 prezas®



El docente y la relacion sujeto-objeto en la ensefianza de la Filosofia

planteamiento de los problemas, la elucidacion del significado de los términos, el analisis
de argumentos, la comparacion entre autores y la capacidad de sintesis.

Con respecto a la “idea” de filosoffa, se parte aqui del supuesto de que la filosofia
es un didlogo entre pensadores en torno a “las cosas mismas”. Es decir, se parte de una
vision fenomenologico-hermenéutica de la filosofia. Siguiendo a Hans-George Gadamer,
sila comprension es una «fusion de horizontes» -esto es, un dialogo entre el horizonte del
pasado y el horizonte del presente” - entonces, la filosofia no es un vestigio del museo
como algunos la quieren presentar —parafraseando a Nietzsche, se podria decir que “La
filosoffa ha muerto”- sino un ejercicio racional que tiene como fin la comprension de
la situacién humana como ser historico y finito. Desde esta perspectiva, el estudio de
los autores clasicos es el medio para pensar a partir de ellos y mas alla de ellos en torno
a los asuntos que conciernen a la existencia del hombre: el ser, los valores, la verdad, el
conocimiento, el sentido de la histotia, etc.

Dadas las anteriores ideas de “didactica” y de “filosofia”, en este articulo

,
propongo un ejercicio en el que se ilustren los anteriores supuestos desarrollando una
serie de planteamientos y propuestas en el estudio de dos autores clasicos, a saber,
Kant y Hegel, de manera que algunas de las preguntas claves serian las siguientes: ¢qué
estrategias puede implementar el profesor de filosofia para facilitar la comprension
del alumno en torno a Kant y Hegel? :Cuales tematicas pueden funcionar como hilos
conductores para una adecuada comparacion entre ambos autores? ¢Cudles son los conceptos
centrales que permiten, por un lado, entender lo peculiar y especifico de estos autores,
pero que al mismo tiempo nos conducen a pensar la diferencia entre ambos? Tal es el

juego de preguntas que orientan las siguientes reflexiones.

Dividiremos la exposicion con orientaciones en torno a la relacion que el docente
establece con el “sujeto” y el “objeto” respectivamente; cabe decir que la division
propuesta es meramente analitica, pues, en el proceso de ensefianza-aprendizaje ambos
elementos son indisociables.

2. Gadamer, Hans, George, Verdad y Método, Ediciones Sigueme, Salamanca 1992, p.111.
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2. El sujeto de conocimiento

La perspectiva gnoseoldgica que aqui se adopta en torno al sujeto, sostiene que
éste no es un receptor pasivo del objeto de conocimiento. En el estudio de la filosofia se
requiere de un papel activo por parte del sujeto. En este sentido, si la funcion del docente
es la de mediar entre el sujeto y el objeto, entonces: ¢qué estrategias puede implementar
éste con el proposito de que sea el alumno el que se ejercite en la actividad de pensar?
Algunas de tales estrategias pueden ser: la activacién de los conocimientos previos del
alumno en torno al tema; la formulacién de preguntas segun el nivel de comprension
del alumno; y la apropiacion de los contenidos mediante el desarrollo de habilidades
como la capacidad de analisis y sintesis. Enfoquemos cada una de las estrategias sugeridas
ejemplificadas por la relacion Kant-Hegel.

Por «conocimientos previos» designo lo que el alumno sabe o cree saber en
torno al tema’. En un primer momento, el docente tiene como funcion determinar el nivel
medio de precomprension de los alumnos en relaciéon con la tematica que se va a enfocar.
Asi, si en un curso de Kant y Hegel se toman como hilo conductor las relaciones entre
la gnoseologia y la metafisica, entonces, algunos de los conocimientos previos serfan:

a) la comprension de algunos problemas de Gnoseologia, por ejemplo: la posibilidad
del conocimiento, el origen del conocimiento, la esencia del conocimiento, los tipos de
conocimiento, y los criterios de verdad®. Es decir, lo primero es situar algunas cuestiones
basicas de la teorfa del conocimiento, de manera que el alumno tenga familiaridad
con conceptos como: dogmatismo, escepticismo, racionalismo, empirismo, etc. Estos
antecedentes permiten situar al alumno en el tipo de problemas que Kant va a enfocar
desde su original postura en la Critica de la Razon Pura (1881).

3. A propésito de la diferencia entre “creer” y “saber”, sigo a Luis Villoro y su texto Creer, saber, conocer,
XXI, México, DF, 1987. “Saber” se define como “creencia verdadera y justificada” —la creencia es
verdadera por las razones que el sujeto aporta en la justificacion-. A diferencia del saber que implica
creet, se puede decir que el creer no implica el saber, pues, se puede tener una creencia verdadera
sin tener las pruebas que justifiquen su verdad. Esto altimo equivale a decir que se puede tener una
creencia verdadera por mera casualidad.

4. Hessen, Johanes, Teoria del conocimiento, Espasa-Calpe, México, DF, 1996.

<
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b) En estrecha conexién con lo anterior se encuentra el conocimiento de los
alumnos en torno a la Historia de la Filosofia Moderna. Es evidente que sin las bases que
ofrece dicho curso, no es posible emprender el estudio de Kant y, menos aun, el de
Hegel. De este modo, hay que ver como han asimilado los alumnos la tematica en torno
a autores como Descartes, Malebranche, Spinoza, Leibniz —esto del lado racionalista-;
Locke, Berkeley y Hume, del lado empirista.

Asi, para poder introducirnos en el pensamiento de Kant, es conveniente enfocar
la tensién que hay entre la fisica determinista de I. Newton y la critica al concepto de
“causalidad” emprendida por D. Hume. En efecto, si la tesis determinista se apoya en
el concepto de causalidad y si éste es una asociacioén psicolégica -producto del habito o
costumbre como sostiene Hume-, entonces, no es posible sostener el nexo necesario entre
la causa y el efecto. Lo que esta en juego en tal discusion es la necesidad y universalidad
del conocimiento cientifico. De manera que Kant toma posicién en el asunto con su
famoso “giro copernicano” que consiste en considerar que no todos los conceptos
provienen de la experiencia —como sostenfa Hume-, sino que hay conceptos a priori.
Es decir, dichos conceptos no provienen de la percepcion, sino que son los conceptos
integrantes del entendimiento.

En suma, si se tiene la intencion de abordar el «idealismo trascendental»® de
Kant y Hegel, entonces, algunos de los «conocimientos previos» e indispensables para
ello son la gnoseologia y la historia de la filosoffa moderna. La identificaciéon de los
conocimientos que los alumnos tienen sobre los cursos sefialados es una tarea basica
que ha de ser emprendida antes de abordar el estudio de Kant.

Abordemos ahora la estrategia referente a la formulacion de preguntas que el
profesor de filosoffa puede efectuar para permitir que el alumno se apropie de los
contenidos. El arte de preguntar tiene su raiz en el origen mismo de la filosofia. Como

5. Con el término “idealismo trascendental” designo la tesis segun la cual “la realidad esta integrada,
parcial o totalmente, por la raz6n”. Como se puede observar la relacion entre los términos “razén”
y “realidad” constituye un hilo conductor en la comprension del idealismo trascendental de Kant y
Hegel. Se puede decir que ¢/ idealismo trascendental de Kant es parcial, mientras que el de Hegel, es total. Esto
ultimo se corrobora con la famosa sentencia de Hegel segtn la cual “Todo lo racional es real y todo
lo real es racional”. Sobre esta interpretacion de Kant y Hegel, Cf., Gaos, José, Historia de nuestra idea
del mundo, FCE, México, DF, 1983, Lecciones 13, 22, 23, 24 de la Primera Parte.
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sabemos la filosofia nace del asombro, en ese sentido la actitud filosofante consiste
en preguntar en torno al ser, la existencia de la naturaleza y del hombre mismo. En
la mayéutica de Socrates encontramos un excelente modelo del arte de preguntar. De
acuerdo con Aristoteles, las aportaciones que la filosoffa debe a Sécrates se concentran
en dos puntos: la indagacion del concepto y la definicion. En este sentido, la filosoffa tiene
en su tradicion grandes maestros que nos ensefian a conducir a los interesados en las
sendas del pensamiento.

La formulacién de preguntas puede tener varias funciones:

a) en primera instancia, la identificaciéon de los conocimientos previos se puede
realizar a través de preguntas; por ejemplo: sconocen la critica de D. Hume a la causalidad?
¢Por qué dice Kant que Hume «e despert6 de su suefio dogmatico»? ¢Cuadles son las
notas que caracterizan al conocimiento segun el modelo de la moderna ciencia de la
naturaleza? ;Por qué la critica de Hume al concepto de “causalidad” es incompatible
con la universalidad y necesidad del conocimiento? ;Cudles son las condiciones de
posibilidad de un conocimiento universal y necesario?

b) Siguiendo la ensefianza de Socrates, la formulacion de preguntas se puede
emplear para ir desarrollando gradualmente en el alumno la comprension de los problemas
ya que la comprension de los problemas filoséficos implica el reconocimiento del
significado de los conceptos que se emplean en el marco de una determinada teorfa filosofica.
Asi, si retomamos la relaciéon entre Kant y Hegel, entonces, se pueden formular
preguntas en torno al significado de conceptos claves como: “idealismo trascendental”,
“sensibilidad”, “entendimiento”, “fenémeno”, “noumeno’ “razén”, “dialéctica”,
“Ideas”. Sin la adecuada elucidacién del significado de los términos no es posible
comprender lo peculiar y diferente de los fil6sofos aludidos. ¢Acaso no constituye un
hilo conductor entre ambos autores entender la diferencia en torno a la concepcién de
la “dialéctica’? ¢Y qué decir del distinto significado entre “entendimiento” y “razén’?
Mas aun: jcomo conciben ambos autores la metafisica?

¢) Al mas puro estilo socratico, el docente puede emplear el arte de preguntar con

el fin de emprender con sus alumnos un vivo didloge filoséfico. El didlogo es un modo
privilegiado del quehacer filoséfico. Si el docente tiene dominio del tema y los alumnos

.
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hacen lecturas adecuadas del mismo, se puede ir desarrollando gradualmente la problemitica en

funcidn de las preguntas y repuestas de ambas partes. Dicho de otro modo, el didlogo permite
ir centrando a los alumnos en la identificacion de /a cosa misma. Problemas, conceptos,
argumentos, contra argumentos, se pueden ir recreando en la discusion filosdfica. En funcién del
ejemplo que se ha venido presentando, Kant y Hegel son filésofos que en cierto sentido
dialogan entre si. Lo que se juega en la comparacion entre estos autores es la relacion
entre gnoseologia y metafisica. De acuerdo con la Critica de la Razon Pura, en la seccion
de la «Dzaléctica Trascendentaly, Kant establece que 70 es posible la metafisica como ciencia; pero
en su Ciencia de la I dgica Hegel pretende bacer de la metafisica nna ciencia. La aporia salta a
la vista, de manera que el docente puede a través del dialogo conducir gradualmente al
alumno en la comprensién de estos dos puntos de vista antagénicos.

Tales son algunas de las funciones que el preguntar puede tener en el estudio
de la filosoffa. A través de las preguntas el docente puede identificar los conocimientos
previos de los alumnos, centrarlas en direccion al significado y definicién de los términos
claves y, también facilitar el desarrollo de un didlogo vivo que permita desarrollar
gradualmente la problematica estudiada.

Sigamos con la siguiente estrategia. En relacién con la apropiaciéon de los
contenidos por medio del desarrollo de habilidades tales como el analisis y la sintesis,
hay que preguntar: spuede el alumno apropiarse de contenidos como los que aparecen
en la Critica de la Razdn Pura o 1a Fenomenologia del Espiritu sin las habilidades del analisis
y la sintesis?; ;como puede el docente favorecer el desarrollo de dichas habilidades en el
estudio de textos que se caracterizan por su gran nivel de abstraccién y complejidad?

En primera instancia, si el alumno no tiene cierta capacidad de analisis y sintesis
no existe probabilidad de que pueda penetrar en las obras aludidas dado el reconocido
grado de dificultad que las caracteriza. A este respecto, el docente puede ayudar al
alumno sile va guiando en la identificacién de los problemas que constituyen el nucleo de
dichas obras. Historicamente -y también desde un punto de vista logico- es reconocida
la importancia de empezar senalando los problemas. Siguiendo a Aristoteles en este
punto, es conveniente en el estudio de la filosoffa identificar en primera lugar, los nudos
o problemas que constituyen el objeto de nuestras indagaciones, pues:
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Necesitamos comenzar examinando todas las dificultades |...] porque
indagar, sin haberlas planteado antes, es parecerse a los que marchan
sin saber el punto a que han de dirigirse, es exponerse a no reconocer
si se ha descubierto o no lo que se buscaba. En efecto, en tal caso
no hay un fin determinado, cuando, por lo contrario, le hay, y muy
sefialado, para aquel que ha comenzado por fijar las dificultades®.

Es decir, es posible emprender el andlisis, esto es, la division o descomposicion
del problema en sus partes constitutivas s/ y sélo si se han identificado los nudos o
problemas. Por ejemplo, sila Critica de la Razén Pura tiene como uno de sus problemas la
determinacién de la posibilidad o imposibilidad de la metafisica como ciencia es posible
descomponer esta problematica general a partir de un juego de preguntas que pueden guiar
las distintas sesiones del curso. Tal juego de preguntas puede ser el siguiente: sen qué
consiste el criticismo kantiano? ;Por qué se dice que Kant efectia en la gnoseologia un
«giro copernicano»? ;Cual es el significado del término «trascendentaly? ¢ En qué consiste
la teorfa kantiana del conocimiento? ¢En qué consiste la teorfa de Kant en torno a la
sensibilidad? ¢Cual es la funcién del entendimiento? ;Cémo vincula Kant sensibilidad
y entendimiento —o lo que es lo mismo, intuiciones puras y categorias? ;Qué es el
fenémenor ¢Por qué el «noimeno» tiene en Kant un sentido negativo? ;Puede haber
conocimiento de las ideas metafisicas: Dios, alma, mundo?

La antetior descomposicion de un problema general en un juego de preguntas facilita al
docente la introduccion gradual del alumno en la comprension progresiva de las teorfas
del fil6sofo que se esté estudiando. Ademas, en funcién de la anterior descomposicion se
puede proceder al andlisis conceptual, es decir, ala aclaracion del significado de los términos
pues las preguntas incluyen conceptos cuyo significado hay que elucidar. Si se realizan los
dos pasos anteriores, la identificacién de los problemas centrales y el analisis, entonces,
es posible que el docente conduzca al alumno a la elaboracion de sinzesis que reflejen la
comprension de éste en torno a un determinado autor. Si el analisis es descomposicion,
la sintesis es recomposicion. La sintesis consiste en la reconstruccion de los problemas
por parte del alumno; reconstruccién que se ha de caracterizar por un ordenamiento
de lo simple a lo complejo del juego de preguntas previamente propuesto, de manera

6. Aristoteles, Metafisica, 1. 111, 1, Porraa, México, DFE, p. 37.
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que el alumno esté en condiciones de poder dar cuenta de las conexiones entre los
principales conceptos que integran, por ejemplo, la teorfa kantiana del conocimiento o
la teoria hegeliana de la experiencia, etc.

El profesor de filosoffa puede emplear como instrumentos de sintesis los siguientes
organizadores graficos —como los mapas conceptuales-; la 16gica simbdlica —esto es,
el alumno puede formalizar algunos argumentos que expresen la teoria kantiana del
conocimiento-; la redaccién de una disertacion filoséfica’. Los mapas conceptuales
se caracterizan por la jerarquia entre los conceptos y, en tal sentido, reflejan el grado
de comprension del alumno. El docente tiene como funcién verificar si la jerarquia
entre los conceptos es o no adecuada con la teorfa de un determinado autor. La logica
simbdlica es un instrumento cuyo uso permite hacer una sintesis clarificadora de los
principales argumentos de un autor; considérese el siguiente argumento a la luz del
lenguaje analitico: “Para toda x, si x es conocimiento, entonces, x requiere del concurso
de las intuiciones puras y de las categorias. Las ideas metafisicas de Dios, alma y mundo
no se dan en el plano de las intuiciones. Por lo tanto, no es posible el conocimiento de
las ideas metafisicas de Dios, alma, mundo”. En este ejemplo, un simple Modus Tollens
sintetiza la argumentacion gnoseolégica de Kant en torno a la posibilidad o imposibilidad
del conocimiento de las ideas metafisicas. La reconstrucciéon de un argumento pone
en juego la habilidad de sintesis del alumno, asi como su comprensiéon y dominio del
tema.

Finalmente, en torno a la disertacion filosofica, ésta puede ser un instrumento til
en la evaluacion final donde el alumno despliegue el desarrollo de un problema a partir de
una pregunta central y de un determinado juego de preguntas que orientan en el decurso
de la problematizacion; asimismo, el alumno habra de tener conciencia del asunto en
juego, es decir, de las implicaciones teoricas o practicas del asunto considerado. En una
palabra, si el docente tiene como objetivo lograr que el alumno sea activo en el proceso
de la ensefianza-aprendizaje, entonces, puede emplear los recursos ya mencionados: la
activacion de los conocimientos previos, la formulacién de preguntas y el desarrollo de
habilidades como el analisis y la sintesis.

7. El lector puede encontrar en Russ, Jacqueline, Los métodos en filosofia, Sintesis, Madrid, 2001, una
explicacion detallada de los elementos que integran la disertacion filosofica.
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3. El objeto de conocimiento

Como ha sido indicado, el proceso del conocimiento constituye un todo
estructural cuyos elementos se pueden separar sélo por via del analisis, pero que en si
mismos permanecen en una unidad dinamica que va del sujeto al objeto y viceversa.
Anteriormente se han presentado algunas estrategias que el docente puede poner en
practica con el fin de que el sujeto de conocimiento sea activo. Corresponde, ahora,
enfocar el otro lado de la relacion: la del docente con el objeto del conocimiento, es
decir, con aquellos contenidos que habran de ser asimilados por el sujeto. Para llevar a
cabo este proposito se ha dividido el objeto en cuatro elementos: el contexto, la conexion
entre los conceptos, la distincion entre problema y problematizacion y, finalmente, el
reconocimiento de las posiciones o tesis de los autores ante determinados problemas.

Iniciemos con la importancia del contexto historico-filosdfico en el estudio de un
autor determinado. La funcién del docente es proporcionar al alumno lecturas que
permitan ubicar el marco histérico-filosoéfico en el que se sitia un autor. Por ejemplo: ¢es
comprensible Hegel sin el contexto histérico de la Revolucion Francesa o sin el marco
del movimiento Romantico? ¢Es comprensible Hegel sin sus predecesores filoséficos
Kant, Fichte y Schelling? Es indudable que sin el conocimiento del contexto, el estudio
del autor se realiza por asi decitlo, en el “aire”, es decir, sin bases o fundamentos para
comprender de qué modo la obra del autor se inserta en el “espiritu de su época”.

A proposito del contexto, éste puede ser dividido por el docente en dos /ineas
significativas: externas e internas. Las lineas significativas externas tienen que ver con la
relacion del autor con su contexto histdrico-social. Verbigracia, la relacion de Kant con la
Tlustracion. No es casual que este periodo haya puesto a la Razén como la instancia
suprema que habria de regir la vida del hombre: ¢sera casual, pues, que en los titulos de
las principales criticas kantianas aparezca el término «Razén»? O en el caso de Hegel, la
importancia de la Revolucion Francesa es determinante para entender la Fenomenologia del
Espiritn (1807). En el Prilogo de dicha obra se observa como Hegel se separa de Schelling,
no en lo que respecta al objeto de la filosofia —lo Absoluto-, sino en lo relativo al método
para acceder al conocimiento de lo Absoluto. En Schelling el método es la intuicion
intelectual, misma que es accesible a #nos cuantos individuos: los genios. En cambio, Hegel
pretende que a través de la dialéctica fodos puedan emprender el camino que conduce
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al conocimiento de lo Absoluto. De acuerdo con George Luckas® esta diferencia con
respecto al método, se corresponde con las diferentes convicciones politicas: Schelling
de espiritu aristocratico; Hegel, democratico, acorde con los ideales de igualdad y libertad
de la Revolucién Francesa. Este tipo de conexiones no son evidentes para un lector que
por primera vez se aproxima al autor de alli la importancia de que el docente establezca
la conexcion del texcto con el contexcto puesto que, en dltima instancia, este tipo de conexiones
permite comprender el modo como el autor se inserta en su época.

En relacién con las lineas significativas internas, el docente puede proceder a
establecer las conexciones de un autor con sus predecesores filosdficos. Hay que resaltar el contexto
filosofico. En cierto sentido, en la seccion anterior al momento de llamar la atencién sobre
la activacion de los conocimientos previos del alumno sobre el tema, se ha establecido un
primer contacto con las lineas significativas internas. Sila filosoffa es un didlogo continuo,
entonces, no es posible comprender a un determinado autor sin antes establecer la serie de
autores a los que se opone o con los cuales es afin —por lo menos, hay que seleccionar los
autores mas significativos-. Aun el mismo Nietzsche —e incluso Heidegger- que pretenden
situarse fuera de la tradicion filosofica por via de una critica radical, son incomprensibles sin
el conocimiento de aquella tradicion a la que se oponen. En el caso de Hegel es evidente la
necesidad de situar su contexto filos6fico: el idealismo trascendental de Kant, el desarrollo
de dicho idealismo en Fichte y Schelling, el movimiento romantico y el resurgimiento de
Spinoza. Estos son a/gunos de los aspectos relevantes antes de iniciar el estudio, por ejemplo,
de la Fenomenologia del Espiritu o de la Ciencia de la 1 ggica.

En suma, el docente puede mediar la relacion entre el alumno y su objeto,
contextualizando adecuadamente a los autores y sus textos, a través de la distincién
propuesta en lineas significativas externas e internas.

8. Luckas, George, E/ joven Hegel y los problemas de la sociedad capitalista, Grijalbo, Barcelona, 1970. Dicho
sea de paso, en torno a las lineas significativas externas hay que resaltar que, en algunos centros de
enseflanza de la filosoffa, donde se favorece un enfoque puramente analitico (centrado sélo en la
légica y el analisis del lenguaje), se empobrece el estudio de la filosofia al considerar que lo tGnico
relevante en el estudio de los fil6sofos son sus argumentos sin el complemento del contexto histérico-
filosofico en el que fueron elaborados. El autor es asi deshistorizado. Sin embargo, hay que advertir
que si todo conocimiento esta histéricamente condicionado, entonces, el aprendizaje, desde tal optica
unilateralmente analitica, es una mera abstraccion que pierde la capacidad de didlogo entre el horizonte
del pasado y el horizonte del presente.
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La siguiente estrategia tiene que ver con las comexiones entre los conceptos. Ya en
la seccién anterior se abordo la importancia que tiene el aclarar el significado de los
términos. Sin embargo, en esta ocasion el énfasis esta puesto en las conexiones internas
entre los conceptos. En el caso que nos ha venido ocupando, la relaciéon Kant-Hegel,
hay una serie de conceptos que permiten entender lo comun y lo diferente en ambos

) ¢
b

autores; he aqui algunos de estos: “idealismo trascendental”, “categorfas”, “intelecto”,
idea”, “dialéctica

tiene como tarea establecer de qué modo Hegel es incomprensible sin Kant. También

) <<
b

2 <«
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“razén experiencia”. En el estudio de estos autores, el docente
tiene que establecer el significado que los anteriores conceptos tienen para cada uno de
los autores en cuestién. Por ejemplo el término “dialéctica”. En Kant, dicho término
designa las contradicciones en las que la facultad de la razén incurre cuando pretende
conocer las ideas metafisicas de Dios, alma y mundo. En sentido kantiano, la «dialéctica»
es una doctrina de la apariencia, ilusién o error. En cambio, «dialéctica» es para Hegel
la raz6n que niega y supera, negacion determinada, (aufheben). Es decir, Hegel parte de
la distincion entre el intelecto (entendimiento) y la razén: el intelecto mantiene firme las
oposiciones y no logra superatrlas; pero la razon es negativa y supera las contradicciones
dando lugar a una nueva unidad que sintetiza las oposiciones. Es evidente que aun
cuando ambos autores utilizan los mismos términos les dan significados diferentes; si no
se atiende a este tipo de distinciones, las discusiones desembocan en mero verbalismo.
Ademas, el profesor de filosofia tiene como una de sus tareas explicitar /o que esti en
Juego al momento de establecer los diferentes significados que los autores asignan a
los conceptos. Asi, siguiendo con el ejemplo en cuestion, lo que esta en juego es la
posibilidad de la metafisica como ciencia. Kant establece los limites de lo cognoscible,
de manera que las ideas de la razén (Dios, alma, mundo) son postulados de la razén
practica; es decir, Dios, alma y libertad —en lugar de mundo- son principios regulativos
que gufan la vida ética del hombre. La metafisica no es ciencia, pero es fundamentada
a partir de la ética. En oposicion, Hegel sostiene que la filosofia tiene que dejar de ser
amor al saber, para poder ser saber efectivo. Es decir, para Hegel el objeto de estudio
de la filosofia es lo Absoluto y sus obras mayores —Fenomenologia del Espiritu y Ciencia de

la I dgica- emprenden la tarea de recorrer el camino que conduce al autoconocimiento
de lo Absoluto.
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En resumen, el docente puede a través de las «conexiones conceptuales» conducir
al alumno a la comprensién de un autor determinado lo que implica la capacidad del
alumno para enfocar lo que es peculiar y distintivo del autor en cuestiéon con respecto
a otros autores.

La estrategia que en la relacion del docente con el objeto tiene la misién de indicar
al alumno la problematizacion que los autores emprenden con respecto a las teorfas de otros
autores. En primer lugar hay que distinguir entre «problema» y «problematizacién». El
docente puede partir de un problema para iniciar el estudio comparativo de dos autores.
En el caso de Kant y Hegel el problema puede ser la posibilidad o imposibilidad de la
metafisica como ciencia. La problematizacion tiene que ver con el proceso de discusion
entre los autores, con la argumentacion y contra argumentacion en torno a cuestiones
centrales como el conocimiento, el hombre, 1a ética, la historia, etc. Para entender con
mayor claridad la problematizacién, sigamos con el ejemplo de Kant-Hegel y enfoquemos
el concepto de “experiencia”. Dicho término no tiene el mismo significado para ambos
autores pero tal diferencia no es puramente verbal ni arbitraria, sino que deriva del
distinto modo como los autores plantean el problema del conocimiento. En un primer
momento el concepto de “experiencia” en Kant esta ligado con el de “fenémeno”, es
decir, con el objeto tal y como lo podemos conocer en funcién de las intuiciones puras
y de las categorfas. En este sentido hay que distinguir entre “percepcion” y experiencia”.
La primera tiene como funcién proporcionar las sensaciones que seran pensadas a través
de categorfas o conceptos —como el de causalidad-; sélo cuando se aplica un concepto a
lo multiple dado a la intuiciéon tenemos la “experiencia” cognoscitiva del objeto. En este
contexto, el término “experiencia” refiere al conocimiento universal y necesario de la
moderna ciencia de la naturaleza; lo que esta haciendo Kant es explicitar las condiciones de
posibilidad de dicho conocimiento. La situacion es muy diferente si revisamos el significado
que el término “experiencia’ tiene para Hegel. El subtitulo de su obra de 1807 es Ciencia
de la experiencia de la conciencia. E]l contenido de la Fenomenologia no se limita a la experiencia
cognoscitiva, sino que hay una ampliacién del término y abarca también la experiencia
ética, juridica, religiosa, histérica. La Fenomenologia es una feoria general de la experiencia.
Este término de “experiencia” tiene que ver a su vez con otros conceptos centrales que
Hegel propone en su Introduccion a la obra aludida: “conciencia natural”, “conciencia
, “devenir”, “escepticismo”, “nada

2

filosofica”, “figuras de la conciencia”, “absoluto
pura”, “negacion determinada”, “objeto para la conciencia”, “objeto para nosotros”.
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Ahora bien, lo medular en relacién con la problematizacién es que el profesor de
filosoffa ayude al alumno no sélo a entender el texto, sino a reconocer que en Hegel
hay una eritica interna a la concepcion kantiana del conocer como herramienta o medio.
Aqui e/ planteamiento del problema del conocimiento no es el mismo en Kant y en Hegel. Kant
ha separado a través de su critica a la metafisica de la ciencia; pero en Hegel la filosofia
tiene por objeto lo absoluto y la fenomenologia es la ciencia que conduce a la conciencia
natural a través de una serie de experiencias o figuras al saber absoluto. Esto dltimo
implica que para Hegel la metafisica si es ciencia.

Como vemos la problematizacion tiene que ver con la critica interna que un autor
ejerce sobre otro de manera que el docente tiene que conducir al alumno en direccion
a los distintos planteamientos que los autores hacen de los problemas.

La ultima estrategia que propongo al docente consiste en el reconocimiento de
las tesis o posiciones que los autores adoptan ante determinados problemas filoséficos.
El reconocimiento de las tesis defendidas por los filésofos se puede derivar como
una consecuencia de las anteriores estrategias, ya que la contextualizacion histérico-
filoséfica, la concatenacion conceptual y la distincion entre problema y problematizacion,
contribuyen a comprender de qué modo los autores sostienen determinadas tesis en
relacién con ciertos problemas.

El docente tiene ante si la tarea de lograr que el alumno reconozca las tesis
defendidas por los filésofos. Pero no se trata de que el alumno emita un enunciado
general por ejemplo que Hegel sostiene que “Lo absoluto es cognoscible”, sino de que
pueda reconstruir los argumentos de Hegel que conducen a tal tesis. Esto equivale a
decir que ¢/ profesor de filosofia tiene ante si el reto de conducir al alumno del creer al saber. Pues el
alumno puede tomar partido por Kant o Hegel, pero de lo que se trata en la formacion
filosofica no es simplemente creer u opinar (doxa), sino de poder dar razones (epistene)
que justifiquen o prueben lo que se sostiene.

De este modo, el «reconocimiento de las tesis» de un determinado autor implica
la previa identificacién de los nudos o problemas, asi como de las distintas posiciones

.
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que otros filésofos han asumido al respecto’. Es decit, si la filosoffa es un didlogo, o lo
que es lo mismo un proceso continuo de argumentacion y contra argumentacion que
sostienen los fil6sofos ante determinados problemas, entonces, para identificar las tesis
de un autor el docente tiene necesidad de recurrir al contexto filoséfico con el fin de
determinar las otras tesis que han sido sostenidas sobre los mismos asuntos.

Lo anterior implica decir que la adecuada contextualizacion filoséfica nos
conduce a la identificacién de los problemas que son relevantes para la comprension
de un autor determinado; asimismo, se identifican los interlocutores o predecesores
filosoficos que son relevantes para entender al autor que es objeto de nuestro interés.
Enfocar la discusion entre los filésofos conduce a entender cada una de las posturas,
sus conceptos, sus tesis y, al mismo tiempo, los argumentos y contra argumentos en que
se fundamentan. Este proceso dialéctico, de argumentacién y contra argumentacion,
conduce a la problematizacion, es decir, a la critica interna que un filésofo ejerce sobre
otro.

Para no caer en unilateralidades es conveniente procurar adoptar la posicién
no solo del filésofo que critica, sino también del que es criticado. En cierto sentido
es un desacierto filoséfico el creer que el filésofo que es ultimo en el tiempo refuta a
su predecesor. En honor a “la cosa misma” hay que procurar presentar al alumno los
problemas sin caer en posturas dogmaticas, sino invitandole a razonar de un modo tal
que piense desde la distancia temporal y en funcién de su circunstancia qué autor decia
lo mas razonable. Asi por ejemplo la discusién sostenida por Hegel con Kant en torno
a la posibilidad de un saber absoluto, la balanza parece inclinarse a favor del autor de
la Critica de la Razén Pura. Kant podria responder a las objeciones de Hegel sefialando
que su Fenomenologia va mas alla de los limites de la razén y que su nocién de “Idea” o
“Espiritu” constituye una hzpdstasis. Y es que, pensar que dentro de la historia hay una

9. Sobre este asunto encontramos un inmejorable ejemplo en el Libro III de la Mefafisica de Aristételes,
conocido precisamente como el libro de las aporias, es decir, de los nudos o problemas que han sido
discutidos por los predecesores filoséficos: en este caso, los presocraticos y los platénicos. Al mismo
tiempo, es bastante ilustrativo identificar la estructura de las aporfas: la tesis presocratica y la antitesis
platénica. Mas interesante aun es comprender de qué modo Aristételes arbitra entre las distintas
posiciones asumiendo una postura sintética que nos da el contenido de su filosoffa ante los problemas
que constituyen el cuerpo de la Metafisica o Filosofia Primera.
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“astucia de la raz6n”, una teleologia inmanente es una transformacién ontologica, falaz
y subrepticia de un simple principio regulativo que es la idea de fin.

En fin, en su relacién con el objeto, el profesor de filosofia puede favorecer el
aprendizaje del alumno a través del conocimiento del contexto, la identificaciéon de las
aporias o nudos, la distincién entre problema y problematizacion, la critica interna que
un autor ejerce sobre otro, la concatenacion conceptual, y, finalmente, el reconocimiento
de las tesis sostenidas por los filésofos ante determinados problemas.

4. Conclusion

Es de desear que el lector encuentre no sélo sugerencias para abordar la relacién
entre Kant y Hegel, sino que las estrategias propuestas permitan la ensefianza a sus
alumnos de cualquier otro filésofo.

La “didactica” de la filosofia encuentra en la tradicién filoséfica valiosas
herramientas para su ensefianza como es el caso de la mayéutica socratica que vista
como el arte de preguntar, permite al docente formular éstas con diversidad de fines
—desde la activacion de los conocimientos previos hasta la construccion de un dialogo
filosofico encaminado a pensar “la cosa misma”.

Del mismo modo, las propuestas metodologicas de Aristoteles sobre cémo
estudiar la filosoffa constituyen valiosas aportaciones que la tradicién lega a quienes
nos dedicamos a la ensefnanza de esta disciplina.

En su relacién con el sujeto al docente le han sido sugeridas estrategias tales como
la activacion de los conocimientos previos, la formulacion de preguntas y el desarrollo
de habilidades como el analisis y la sintesis que son indispensables en el estudio de la
filosoffa. Con respecto al objeto es decir, en torno a los contenidos, el docente requiere
de la adecuada contextualizacion y el desdoble en lineas significativas externas e internas;
asimismo, la distincion entre problema y problematizacion; el analisis de los argumentos
y contra argumentos, y, finalmente, el reconocimiento de las tesis de los autores.
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No sostengo que las anteriores estrategias sean las unicas ni que sean en s{ mismas
suficientes, en la apropiacion y asimilacién de los contenidos filoséficos pueden actuar
otras habilidades o destrezas no contempladas en este articulo. Sin embargo, considero
que pueden aportar alguna orientacién en algunos profesores que guarden afinidad con
la idea de la filosofia que aqui se ha manejado.

Por dltimo, permitaseme verter un comentario sobre la importancia del estudio
de la filosoffa en nuestra época. Indudablemente el estudio de la filosoffa ha venido
decayendo en las sociedades del siglo XXI orientadas por los valores de la cultura del
consumo, donde ser es ser mercancia. No obstante, la filosoffa es también una vocacion y
lo que en ella se pone en juego es la capacidad del hombre por entenderse en unidad con
su circunstancia. La razén, tan desacreditada hoy en dia, no se reduce a instrumento para
el dominio de la naturaleza y de los hombres, sino que constituye también un medio a
través del cual los hombres pueden replantear su existencia, esto es, su relacion consigo
mismo, con los otros y con el mundo natural e historico.

De alli que la ensefianza de la filosofia es indispensable cuando lo que se busca es
una rigurosa formacion intelectual y humana, allende al trafago consumista de la época.
El estudio de los autores clasicos y en general de la tradicion filoséfica, constituye un rico
caudal del cual podemos aun aprender a pensar. No se trata de repetir lo que los grandes
filésofos han dicho en torno al hombre o el mundo, sino de construit, en funcion de
nuestra propia circunstancia histérica, un pensamiento filoséfico que propicie una praxis
integral en las relaciones del hombre con sus semejantes y la naturaleza. Posiblemente el
término «alienacioén» que aparece de modo sistematico en la Fenomenologia de Hegel siga
constituyendo un hito de lo que actualmente es la relacion del hombre consigo mismo
y su entorno natural, social e historico.
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FILOSOFIA

1.A SUASORIA COMO TECNICA DIDACTICA.

Eneyda Sufier Rivas*

Resumen: En el siguiente articulo, se presenta un modelo de Suasoria,
como ejemplo de una técnica didactica que favorece el desarrollo de
las habilidades cognitivas que los profesores de filosofia pretendemos
favorecer en nuestros alumnos, y se contextualiza el origen de dicha
técnica dentro del movimiento sofista y su posterior desarrollo entre
los juristas romanos de la antigiiedad.

Términos clave: Habilidades cognitivas, métodos didacticos, técnicas
didacticas, suasoria, retorica, sofistas, £ategoria, apologia, dialéctica.

1.- Introduccion

Ensefiar a filosofar es ensefiar a pensar ;Puede realmente ensefiarse esto? Podemos los
profesores de filosoffa ensefar contenidos con la esperanza de que el acceso a las obras
e ideas de los grandes pensadores, acicatee el pensamiento propio de nuestros alumnos,
pero nada nos garantiza resultados. De hecho, una mala presentacién y/o introduccién
a un tema o a un autor, puede originar un rechazo de nuestros alumnos contra aquello
que pretendemos ensefar. Es por esto que los profesores de filosofia debemos recurrir
a cuantas técnicas y métodos didacticos estén a nuestro alcance para nuestro proposito,
y qué mejores recursos didacticos que los que han usado con efectividad los propios
filésofos.

Para los fines de este articulo, es importante definir lo que entendemos por
método y técnica en didactica. Método significa el camino a seguir. Tener un método es

*  Licenciada en Filosoffa por la Universidad Popular Auténoma del Estado de Puebla, Maestra en
Pedagogia por la Universidad Panamericana, actualmente es doctorante en Filosoffa de la educacion
en Iteso y profesora del IFFIM.
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actuar ordenadamente para alcanzar un fin, en el ambito pedagdgico un método didactico
sera aquello que nos ayude a organizar y descubrir las actividades convenientes para guiar a
un sujeto en el aprendizaje de cualquiera estado de cosas, acontecimientos y acciones'.

La técnica en cambio es el conjunto de procedimientos o los procedimientos
mismos de un arte o ciencia. Un mismo método puede contener diversas técnicas. Ahora
bien, qué mejores maestros en el arte de ensefiar a pensar, que los mismos autores a
cuyo pensamiento nos interesa acercar a nuestros alumnos; qué mejor método o camino
a seguir que el construido por los mismos filésofos. En este sentido, hemos recurrido
a la historia de la filosofia para buscar en ella aquello que nos interesa y traemos como
botén de muestra una téenica utilizada por los sofistas y perfeccionada didacticamente
por los juristas romanos: La Suasoria.

En los manuales de historia de la filosofia, normalmente los sofistas salen muy
mal librados; escépticos, relativistas y pragmaticos, son algunos de los adjetivos que los
adornan en los textos de historia. Sin embargo, los sofistas realizaron, sin pretenderlo,
una verdadera revoluciéon educativa que perdura hasta nuestros dias. Maestros en el
arte de la oratoria, estos elocuentes discutidores fueron los mas brillantes retéricos de
la antigiedad.

Si como dice Helena Beristain la retérica es el arte de elaborar discursos
gramaticalmente correctos, elegantes y sobre todo persuasivos; de extraer
especulativamente de cualquier asunto cotidiano de opinién, una construccion de caracter
suasorio” (es decir, basado en la defensa y el ataque simultineo de un mismo punto),
Protagoras ya habia desarrollado con originalidad y éxito la doctrina de la antitesis como
idea-fuerza de una argumentacién, mostrando como un mismo argumento puede tratarse
desde puntos de vista opuestos. Aunque realmente se debe a Gorgias el desarrollo de la
retérica como técnica, al ser el primero en realizar un tratamiento explicito de la misma.
Aristoteles, por su parte, escribe una obrita de retérica que consta de tres libros en los
que explica con suma claridad lo que, a su juicio, deben ser las partes de un discurso
bien armado: Exordio, exposicion de los hechos, argumentacion y epilogo.

1. Diccionario de las Ciencias de la Edncacion, editorial Santillana, México 2002, p. 934.
2. Beristain, Helena, Diccionario de retdrica y poética, editorial Porria, México 1998, p. 426.
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Seran sin embargo los grandes juristas romanos, especificamente Cicerén y
Quintiliano, los que logren pulir con maestria, el arte de la retérica iniciado por los
sofistas, y son precisamente ellos dos, los que desarrollan una herramienta didactica
excelente para el desarrollo de las habilidades intelectuales® que a nosotros —como
profesores de filosoffa—nos interesa fomentar, a saber: la Suasoria.

En la época de Quintiliano (s. I d.C.) los ejercicios de retorica (declamatio) en las
escuelas eran de dos tipos: la Suasoria, que era del género deliberativo y la Controversia,
que era una especie de ejercicio de oratoria forense. Quintiliano tiene una obra que es
una especie de enciclopedia de la oratoria: Institutio oratoria, y en la que, por su amplitud,
no nos podemos detener aqui. Ademas de esto, Quintiliano desarroll6 una obra menor:
Rethorica ad Herennium, que aclara muy bien las habilidades de un buen retérico que segun
este autor deben ser:

a)  Inmventio, en griego Héreusis, que significa busqueda y hallazgo de los argumentos
mas adecuados para hacer verosimil una tesis. Actualmente se llama teoria de la
argumentacion y se estudia en derecho procesal.

b)  Dispositio, es la clasificacion y el ordenamiento de los argumentos.

c)  Elocutio, es el uso de palabras, frases y figuras retéricas oportunas para la
persuasion.

d)  Memoria, para tener presentes todos los argumentos —propios y ajenos—en todo
momento.

e)  Pronuntiatio, es la capacidad de modular la voz, pronunciar bien las palabras, y
adecuar el gesto al discurso.

Pues bien, una técnica didactica, utilizada por Quintiliano para favorecer el
desarrollo de las habilidades que se esperaban de un buen retorico, era precisamente la

Suasoria.

La Suasoria clasica --iniciada por los sofistas y perfeccionada por Cicerén y
Quintiliano—era una especie de ejercicio de retdrica que constaba de dos partes o dos
piezas de oratoria contrapuestas, la primera era la defensa de una tesis, hecho o personaje

3. Segun Miguel Angel Zabalza en su obra: Disesio y desarrollo curricnlar, de ediciones Nancea, Madrid 1987,
las habilidades intelectuales son “las estructuras conceptuales y operativas mentales de los sujetos,
que les capacitan para comprender, analizar, discriminar, sintetizar, valorar, etc.”
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y la segunda, el ataque de lo mismo. El propoésito era desarrollar en los alumnos la
minuciosidad en el analisis y ponderacién de todos los elementos que rodean la tesis,
hecho o personaje analizado.

Esa minuciosidad en el analisis y esa ponderacién de los argumentos, suponen
a su vez el desarrollo de las habilidades intelectuales que a nosotros como profesores
de filosofia nos interesan, por eso mismo he redisefiado la Suasoria clasica, para poder
adecuarla a las necesidades de nuestras aulas actuales. La idea es que esta técnica pueda
ser desarrollada por los alumnos como un trabajo escrito, pues la intenciéon fundamental
no es preparar oradores, sino desarrollar las habilidades cognitivas que se requieren
para los primeros cuatro incisos sefialados anteriormente como las caracteristicas de un
buen retorico: la busqueda, clasificacion y presentacion de los mejores argumentos para
defender y atacar un mismo tema, ademas de fomentar una buena atencién y memoria
para tener presentes todos los argumentos a los que se responde, sus debilidades,
fortalezas y sus matices. Ademads con todo esto, se fomenta el espiritu critico, de
investigacion, la objetividad y el rigor logico.

Redisenada la Suasoria consta de cuatro partes. En la primera, el alumno expone
los hechos o la tesis que va a analizar procurando que esta exposicion esté exenta de
cualquier juicio de valor. Este es uno de mis agregados y su finalidad es que el alumno
contextualice lo mas objetivamente posible el hecho o tema a tratar antes de tomar una
postura ante el mismo. La segunda y la tercera parte son los elementos de la Suasoria
clasica, defensa y ataque (apologia y kategoria) siendo indiferente para nosotros el orden
en que se presenten. Se trata de presentar argumentos contrastantes sobre una misma
cuestion. En la cuarta parte se presentan las conclusiones —otro agregado mio-- que es
lo que el alumno aprendié con el ejercicio, si descubrié en si mismo algun prejuicio, si
se modifico su postura inicial o se confirmo y porqué.

Una de las grandes ventajas de la Suasoria como técnica didactica, es que evitamos
el desarrollo de lo que yo llamo el espiritu apologético —que es exactamente lo contrario
del espiritu critico—la tendencia de los estudiantes a realizar trabajos de investigacién con
el unico fin de probar una tesis, con lo que los trabajos escritos se convierten en tratados
apologéticos de sus propias ideas. La suasoria en cambio, nos obliga a ponderar en su
justo valor las ideas contrarias a las nuestras, al buscar argumentos que demuestren lo
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contrario de lo que pensamos y sopesarlos de manera objetiva, estamos de alguna manera
haciendo una especie de falsacidn' al estilo del método de algunos epistemologos.

A modo de ejemplo se presenta a continuacion una suasoria ya desarrollada
cuyo tema son precisamente los sofistas. Me he permitido jugar y tomar el papel
de un dialéctico, enemigo de los sofistas y de un retérico sofista, esto con el fin de
contraponer las visiones de uno y otro para después, en las conclusiones mostrar lo
que esta contraposicion puede ensefiarnos. Debo aclarar que ya no habra conclusiones
posteriores a las de la misma Suasoria, esto con el fin de no extender mas este articulo por
una parte, y porque ademas, esta breve introduccion al tema incluye ya las ventajas que
encontramos en el uso de esta herramienta didactica para la ensefianza de la filosofia.

2.- Modelo de una Suasoria redisefiada

Primera parte: Exposicion de los hechos

La filosofia occidental se inicia en Grecia en el siglo VI, concretamente en Jonia.
A los primeros filésofos la gente los llamaba sofos o sofistas que significa sabios, pero
los filésofos desde el principio rechazaron el titulo, prefiriendo el de filésofo que mas
modestamente significa “el que ama la sabiduria,” nombre que ya encontramos en los
fragmentos de Heraclito y que se atribuye también a Pitdgoras.

Después de las guerras médicas y de las victorias de Maratén (490),
Platea (480), y Salamina (479), Atenas se convierte en cabeza de una
poderosa liga politica y en centro de la vida comercial y cultural de
Grecia, alcanzando el apogeo de su grandeza bajo Pericles (499-
429). El predominio de la aristocracia fue sustituido por un régimen
democratico en el cual los ciudadanos podian hacer oir su voz en
el agora e intervenir en los debates pablicos. Con esto el arte de la
palabra, el brillo de la oratoria y el manejo de la dialéctica para la
discusion adquieren gran importancia en un pueblo artista, amante del

4. Cf. Popper, Katl, La ldgica de la investigacion cientifica, Editorial Técnos, 1973.
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bien decir. La retorica se convertia en una formidable arma politica,
que aseguraba los éxitos mas brillantes a quienes sabfan servirse de
ella en la plaza publica y ante los jurados.”

La preponderancia de Atenas fue también causa de que se convirtiese en centro
de confluencia de las escuelas filosoficas, que hasta entonces se habian mantenido
alejadas de la metrépoli.® En este contexto es donde podemos ubicar el nacimiento
del movimiento sofista, aunque “los sofistas no constituyen una escuela filosofica,
antes bien, siguen direcciones muy variadas y hasta opuestas. No obstante tienen las
suficientes afinidades para permitir agruparlos bajo una rubrica comun, en cuanto que
representan un movimiento con caracteres propios y netamente distintos de los filésofos
anteriores.”

Una de sus caracteristicas mas importantes era el humanismo. El interés de los
sofistas, a diferencia de los filésofos anteriores se centraba en el hombre, de tal manera
que ya no importaba tanto preguntarse de qué estan hechas las cosas, si el ser es inmutable
0 no, o si el sol es una bola de fuego o un dios. Es un hecho que los fil6sofos habian
perdido mucho tiempo con este tipo de discusiones estériles sin ponerse de acuerdo y
habfan descuidado los problemas humanos.

Con tantas guerras y con los cambios politicos y sociales que éstas traen
consigo, lo que se debia cuestionar era el sentido de la vida, el fundamento de las leyes,
el significado de las palabras y todo lo relacionado con lo humano, por lo que “con la
sofistica el hombre ocupa el primer plano de la especulacion filoséfica.”

Otra de las caracteristicas fundamentales de los sofistas era que para ellos la
filosoffa tenfa un fin eminentemente practico y no puramente especulativo, de tal forma
que ellos buscaban educar a la juventud para ser exitosa en el ambito politico. Debemos
recordar que los sofistas aparecen en Atenas en el siglo V, en la época de Pericles y del

5. Fraile Guillermo, Historia de /a filosofia, tomo 1, ed. BAC, Madrid 1982, p. 224.
6. Fraile Guillermo, Op. Cit., p.225.

7. Fraile, Guillermo, Historia de la filosofia, tomo I, ed. BAC, Madrid 1982, p.226.
8. Yarza, Ifiaki, Historia de la filosofia antigna, ed. EUNSA, Pamplona 1983, p.68.
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triunfo del partido demédcrata sobre el aristocratico. Asi, el poder no es privilegio de
unos cuantos, sino que es accesible a todo ciudadano ateniense que logre ganar el voto
de la mayorfa.

Una caracteristica mas era el relativismo o quizas mejor su antidogmatismo por
medio del cual no aceptaban la existencia de verdades absolutas; la verdad era para ellos
siempre relativa, ya sea a los individuos o a las comunidades. Del principio anterior se
deriva su escepticismo, por lo que decir que no hay verdades universales ni absolutas,
los llevé a dudar de la misma existencia de la verdad. Es también importante sefialar su
convencionalismo juridico, ya que ellos consideraban que las leyes de una sociedad no
tienen otro fundamento que la convencién humana y que independientemente de esto
(y no en su fundamento) estriba la ley de la naturaleza.

La caracteristica mas notable de estos filésofos era el dominio de la palabra.
Los sofistas fueron excelentes retéricos. Esa fue una de las razones de su gran éxito
entre la juventud de Atenas, ya que “en el estado democratico las asambleas publicas y
la libertad de palabra hicieron las dotes oratorias indispensables y aun se convirtieron
en verdadero timén en las manos del hombre de estado.””

Por ultimo debemos sefialar su indiferentismo religioso. Para ellos el tema de los
dioses no era importante, pues no era algo sobre lo que les interesase discutir. Protdgoras
nos dice por qué: “De los dioses no sabré decir si los hay o no los hay, pues son muchas
las cosas que prohiben el saberlo, ya la oscuridad del asunto, ya la brevedad de la vida
del hombre.”" Por todas estas caractetisticas podemos concluir que “la sofistica fue,

pues, un movimiento cultural mas que una corriente filoséfica especifica”.!

Es importante resaltar el hecho de que hubo dos generaciones de sofistas,
la primera, constituida principalmente por hombres que “no son atenienses, salvo

9. Jaeger Werner, Paideia, ed. Fondo de cultura econémica, México 1992, p.267.

10. Protagoras, citado por Didgenes Laercio en su libro 17das de los fildsofos miis ilustres, ed. Porraa, coleccion
Sepan Cuantos, numero 427, México 1991, p.237.

11. Abbagnano Nicola, y Visalberghi, Historia de la Pedagogia, ed. Fondo de Cultura Econémica, México
1987, p.59.
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excepciones, y no pertenecen al demos por lo que llegan a Atenas atraidos por su
cultura.”'* Llegaron en la época de Pericles y no sélo fueron bien recibidos, sino que
fueron admirados e imitados. Estos sofistas “habian llegado y se integraron hasta el
extremo de gozar de la estima de los ciudadanos.”"” El representante mas importante de
esta generacion de sofistas fue indiscutiblemente, Protagoras, pero también destacaban
Hipias de Elis, y un poco mas tarde, pero aun en esta linea, Gorgias. “No obstante,
los que ensefiaron en la época de la Guerra del Peloponeso vinieron a convertirse
en representantes de todos los males para cuantos trabajaban por la conservacion
de la comunidad de la Polis.”'* Paraddjicamente, esta segunda generacion de sofistas
estaba conformada por ciudadanos atenienses en su mayorfa. En este grupo podemos
ubicar principalmente a Critias, a Trasimaco, a Policrates (ellos no son atenienses) y a
Antifén.

Con todo lo anterior ya podemos tener una idea clara del movimiento que
estamos analizando, de sus caracteristicas mas importantes y de sus principales
representantes. Pasemos ahora a las partes cruciales de este juicio: las acusaciones del
dialéctico y la defensa del retérico.

Segunda parte: Kategoria (ataque)
iCiudadanos del mundo!

Yo no soy un retorico, no se engalanar bellamente mis discursos, ni me glorio
de hacer aparecer como justa una causa injusta. Soy un simple ciudadano de Atenas que
solo se atreve a presentarse en esta tribuna por el amor que le tiene a su patria, patria
que ha sido pisoteada vilmente por esos parias extranjeros que llegaron aqui atraidos tan
s6lo por el brillo del oro y por esos jovenzuelos incautos que, amantes de novedades,
se han dejado embaucar en ideologfas extrafias a la mas noble tradicion helena.

12. Heller, Agnes, Aristiteles y el mundo antigno, Ediciones Peninsula, Barcelona 1998, p. 23
13. 1bid, p. 24.
14. 1bid, p. 22.
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No. Yo no soy un retorico, porque habiendo elegido entre el fondo y la forma
he preferido el fondo. Soy un dialéctico, un enamorado de la sabiduria; he renunciado
a pompas y honores por dedicarme a la ardua busqueda de la verdad, camino fatigoso

e incomprendido. “Sin embargo, es indigno del hombre no ir en busca de una ciencia

a que puede aspirar”,”” sobre todo cuando “no hay ciencia mas digna de admiracién

que ésta”'’

cosa, y por lo mismo” esta ciencia es la tnica entre todas las ciencias que puede llevar

verdaderamente el nombre de libre”. V7

ya que es la Gnica ciencia que es un fin en si misma y no un medio para otra

Y precisamente por ser un enamorado de la verdad, no puedo quedarme
callado cuando se niega la necesidad de esta busqueda, cuando se vilipendia a la verdad,
y cuando una caricatura de sabiduria se vende al mejor postor. Por eso estoy hoy aqui,
y en este juicio de la historia, yo, un humilde dialéctico, me atrevo a enfrentar a un
formidable retorico que bien sé y los prevengo, va a utilizar de todas las armas que su
labia le permita (que son muchas) y como ha sido educado para ganar a costa de lo que
sea, no tendra reparos en mentir olimpicamente, ni en hacer escarnio de mi persona y
de los principios que defiendo. Asumo el enfrentarme a todo esto, porque lo que esta en
juego es algo mas importante que yo y que cualquiera de nosotros. Lo que estd en juego
es el honor de los griegos, la verdadera virtud y la reivindicacion de la sabidurfa.

1Yo acuso a los sofistas! Los acuso de preferir la forma al fondo en educacion.

Gracias a ellos “el presente es pobte en actos y rico en palabras,”'®

ya que “la oratoria se
convirtié en una fatalidad, al desarrollarse finalmente como una enredadera, sobre todo
lo demids.”"” Gracias a ellos hoy tenemos hombres de Estado que someten a pueblo a
la volubilidad de sus pasiones y caprichos, tan s6lo porque son expertos en envolver a
los demas con las palabras. Es decir, hoy somos victimas de “la mas dura tiranfa: la del

hombre elocuente cuando este carece de preocupacién moral.”?

15. Aristoteles, Metafisica, libro primero, capitulo II.

16. 1bid.

17. 1bid.

18. Jaeger, Werner, Paideia, Op cit., p. 24.

19. Ibid. p. 288

20. Gutierrez Zuluaga, Isabel, Historia de la educacion, ed. Narcea, Madrid 1972, p. 95
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Y todo ¢debido a qué? Debido a su manfa de preferir la forma antes que el
fondo, y a su busqueda inconsciente de brillo y de rapido prestigio. Es innegable que en
los sofistas nos encontramos con “la falta de una investigacion seria y de un pensamiento

filoséfico riguroso que se sactifica a la obtencién de efectos y apatiencias.”?!

Yo acuso a los sofistas por ese relativismo pragmatico que tan dafiino es cuando
se inculca a las almas en proceso de formacion. Ese relativismo que se manifestaba
explicitamente cuando ponfan al hombre como medida de toda verdad, cuando negaban
el respeto debido a los dioses, cuando ponian la utilidad y el triunfo en las discusiones
como el maximo fin a alcanzar. Ese relativismo que transmitian también de manera
implicita con sus actitudes superficiales cotidianas, pues es de todos conocido que
“gustaban de tratarlo todo y de discutitlo todo, sin penetrar seriamente en ninguna

cuestion.”?

Los acuso también de mercenarios, pues han convertido el saber y la noble
busqueda de la verdad en mercancia de compra y venta. Son mercenarios también de
su persona, ellos mismos se venden al mejor postor ensefiando ya no la verdad (que
ni conocen, ni les interesa conocer), sino aquello que los otros quieren escuchar y
acomodando su doctrina a los oyentes de tal manera que éstos queden siempre satisfechos
del producto que pagan.

Como una muestra mas de su mercantilismo tenemos la siguiente paradoja: ellos
decfan promover la educaciéon popular pero eran “un ejemplo mas del lema ilustrado
‘Poder del pueblo pero sin el pueblo,”® ya que es un hecho que “desde un principio,
el fin del movimiento educador que orientaron los sofistas no fue ya la educacion del
pueblo, sino la educacién de los caudillos.”** Y ni siquiera pueden alegar para este elitismo
alguin ideal pedagogico, ya que este hecho esta en franca contradiccién con sus teorias
y es fruto simplemente de su mercantilismo.

21. Galino, Maria de los Angeles, Historia de la educacion. Edades antigna y medieval, ed. Gredos, Madrid

1988, p.103.
22. Gutierrez Zuluaga, Isabel, Op cit., p. 97.

23. Gutierrez, Isabel. Op cit.,, p. 95. Una disculpa por el brinco histérico, pero este juicio se realiza fuera
del tiempo.
24. Jaeger Werner, Paideia, Op cit., p. 266.
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Acuso también a los sofistas de la perversion del sentido de la are#é, noble
concepto que ha forjado el espiritu griego, fuente inagotable de nuestras tradiciones
heroicas, herencia de nuestros antepasados. Todos sabemos que uno de los elementos
esenciales de la areté¢ antes de los sofistas era el sentido del deber, sentido que hoy nuestros
jovenes desconocen por completo. Nuestra arefé clasica era sinbnimo de nobleza, de
fuerza de espiritu, de integridad, de algo con lo que se nace, que ya se trae en la sangre,
de algo que nadie puede ensefiarnos, que se puede cuando mucho fomentar.

Pero ¢qué prometieron estos merolicos de las plazas para quienes “la educacion
heroica de la epopeya y de la tragedia es interpretada desde un punto de vista francamente
utilitario?”® Prometieron que se podia ensefiar la nobleza, el honor y la virtud,
convirtieron la are#¢ en una mas de sus mercancias y la ofrecieron a todo el pueblo. Esto
es peor que una blasfemia; al transformar la are#é, han asesinado el espiritu del pueblo
griego. Pero, aun esto no era suficiente para ellos. Yo acuso a lo sofistas de corromper
a esa misma juventud que decfan educar y de que esta corrupcion, fue llevada a cabo
con toda premeditacion y alevosia, no sé con qué fin, tal vez por envidia de la grandeza
de Atenas.

No debemos olvidar que la primera generacioén de sofistas estaba compuesta
mayoritariamente de extranjeros, éstos “exigian que por todo el tiempo de la educacion
los jovenes a los que debfan educar estuvieran con ellos, sustrayéndolos asi a sus familias
para ponerlos totalmente bajo su influencia personal.”* Pero ¢qué aprendian con
los sofistas? Aprendian que todo es discutible; porque nada tiene consistencia firme,
“aprendian las astucias de un oficio que consistia en desarrollar formalmente un contenido
dado que les permitia obnubilar y ganarse a las masas, hacer carrera y convertirse en
personajes destacados.””” Recordemos que Protigoras “invento las disputas e introdujo
los sofismas, para los que gustan de tales cosas en los argumentos. El fue quien dejando
el significado de las cosas, indujo las disputas de nombres; dejandonos aquel modo

25. Jaeger Werner, Op cit., p. 272.

26. Nestle Wilhelm, Historia del espiritu griego, ed. Ariel, coleccion Convivium, Barcelona 1961, p. 115.
27. Heller, Agnes, Op cit., p.25.
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supetficial de arglir que todavia dura.”?® Con esta clase de pseudociencia ¢qué podiamos
esperar? Recordemos aquella fatidica mafana del anio 415 (a.C.), en plena guerra con
Esparta, cuando descubrimos horrorizados que las estatuas de los dioses guardianes de
nuestra ciudad habfan sido mutiladas.* {Fueron ellos! Sus discipulos, que ya no respetaban
ni siquiera a los dioses. ¢Y que decir de Critias? Un joven aristocrata, con un futuro
brillante, quien después de pasar por las manos de los sofistas se convirtié “en el mas

grande criminal de todos los que se han hecho famosos por el ctimen.””

Los sofistas pervertfan inclusive la ciencia de que se vanagloriaban. No
olvidemos que el excelente retérico Isdcrates, quien después de haber sido discipulo
de Gorgias reneg6 de los sofistas y Demostenes, excelente retérico de grandes valores.
Ambos “hablan de los sofistas con el mismo sentido despectivo que encontramos en
el aristocratico Platon,” lo que nos demuestra que no fue la retoérica la que envenend
el alma de tantos de nuestros jovenes, sino que fueron los sofistas quienes con “una
ideologia con efectos corrosivos para las tradiciones de las polis, su moral y sus leyes,”!

se encargaron de esta destruccion.

Por todo esto, pido para esos infames la pena capital, pido que sean borrados
de la historia, que les neguemos el recuerdo y la fama que siempre persiguieron. Ese es
el peor castigo para los hombres que, como ellos, viven del oropel.

iHe dicho!

28. Laercio Didgenes, VVidas de los fildsofos mas ilustres, ed. Porrda, coleccién Sepan Cuantos, México 1991,

p. 237.
*  Cfr. Da Silveira Pablo, historias de fildsofos, ed. Alfaguara, Buenos Aires 1997, p. 31.
29. Laercio Didgenes, Op cit., p. 303.
30. Heller, Agnes, Op cit,, p. 22.
31. Heller Agnes, Op cit., p. 23.
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Tercera parte: Apologia (defensa)

Ciudadanos: he aqui un retérico, un discipulo de los sofistas, que hoy se presenta
ante ustedes avergonzado. Lla ceniza en mi rostro y mi cabeza es sefal del mas puro
dolor, de la pena que me embarga (un momento de silencio). Vergiienza, dolor y pena,
pero no por haber sido discipulo de Protagoras, lo cual me honra. {No! Es por ver que
han hecho escarnio de este honorable tribunal; es por tener que estar aqui, escuchando
esa sarta de mentiras contra los mas nobles benefactores de Atenas.

Porque yo serfa mas benevolente si tal infamia hubiera sido cometida por un
pobre ignorante que se encuentra en el error. Entonces, como un padre paciente con
un hijo atolondrado, irfa despejando las telarafias de su cabeza. Pero no es el caso.
El hombre que ha tenido la osadia de acusar a los sofistas es un hombre culto, es un
dialéctico educado en la escuela de la hipocresia socratica, porque ¢qué otra cosa es
sino hipocresia el llegar a este tribunal pregonando su ignorancia de la retérica para
inmediatamente después, lanzarnos un discurso que no le pide nada a los pronunciados
por Gorgias? ¢No es hipocresia el declararse vehemente enamorado de la verdad, para
luego endosarnos semejantes mentiras?

Pero desenmascararlo es muy facil, basta con exponerles el verdadero motivo
que tiene este hombre para representar esta parodia. Su motivo es el mismo que el de
Socrates y compania: jLa envidial Los dialécticos fueron desplazados del respeto de la
gente por los sofistas y esto no han podido soportarlo. La prueba mas clara la tenemos
con el mismo Sécrates quien nunca se interes6 por educar a la juventud hasta que --
ya pasados los 60 afios-- descubri6 el éxito de los sofistas y, no nos engafiemos, fue
el interés econémico el que lo motivd, pues mientras se escandalizaba por el dinero
que los sofistas cobraban y pregonaba a los cuatro vientos que él no cobraba, recibia
placidamente los regalos de sus ricos amigos a los que --por cierto-- nunca ensefié
nada.

La envidia carcome a los dialécticos, a mas baja de las pasiones los corroe y eso
explica su constante difamacion de los sofistas, ya que la difamacién ha sido siempre
la vil arma utilizada por los envidiosos. Desgraciadamente no soy yo el acusador y me
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veo obligado por las circunstancias a participar en esta farsa y responder a acusaciones
que caen por su propio peso. Sea pues, y lo haré en el mismo orden en que fueron
expuestas.

La primera acusacién sobre el hecho de preferir la forma al fondo, refleja
una cabal ignorancia del papel que el movimiento sofista signific en su tiempo, “La
educacién que necesita una norma como punto de partida en este momento en que
todas las normas validas para el hombre se disuelven entre las manos, se fija en la
forma humana que deviene formal.”** Ellos fueron los precursotes de “una educacion
formal, capaz de petfeccionar el espiritu mediante la gimnasia del discurso.”” En ese
momento preciso la forma era el fondo, los jovenes estaban educados para cumplir las
leyes, para memorizar poemas, para respetar a sus mayores, y para venerar a los dioses;
pero no estaban acostumbrados a pensar por cuenta propia, a proponer alternativas
de solucién diferentes a las aprendidas, en suma, no estaban educados para responder
a las exigencias de los nuevos tiempos. Es precisamente a esto a lo que responden los
sofistas, ni ellos ni sus discipulos estan interesados en el contenido de la ensefianza, lo
que interesaba (porque era lo que se necesitaba) era la forma del aprendizaje, interesaba
aprender a pensar.

Pero normalmente cuando un hombre empieza a pensar por cuenta propia
descubre que no hay verdades absolutas, descubre que una misma realidad puede ser
afrontada de diversas maneras y desde diferentes perspectivas, descubre ademas, que
la realidad no es un todo homogéneo, sino que esta constituida por multiples capas y
que el hombre, debido a sus circunstancias propias no es capaz de percibir sino algunas
chispas de esa realidad. Es entonces cuando es considerado relativista por aquellos a
quienes no conviene que el hombre piense.

He aqui compatriotas el origen de la segunda acusacion, acusacion que acompanara
siempre a una cultura como la que los sofistas promueven, ya que “esta cultura se
> Y

32. Jaeger Wernet, Paideia, Op cit., p. 276.
33. Galino, Maria de los Angeles, Op at., p. 158
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caracteriza por una radical actitud ¢r7#ca que no se detiene ante la autoridad de ninguna
tradicién y pretende liberar a los hombres de todo prejuicio.””*

Con respecto a la acusacién de mercenarios de lo cual siempre han sido objeto
los sofistas, es aqui donde mas se hace evidente la envidia de sus acusadores, pues
de todos es conocida “su repetida protesta de que las palestras estan vacfas mientras

las aulas de los sofistas se llenan.”*

A esta acusacion no hay respuesta mejor que la
que la experiencia corrobora constantemente sobre “aquello que nos cuesta dinero lo
apreciamos mis que lo que se nos da regalado,”

precisamente a esta costumbre “es una practica que no debe despreciarse.

y como dirfa Didgenes, refiriéndose
2737

La cuarta acusacion, he de reconocer que me ha dejado pasmado ¢Los sofistas
asesinos del espiritu griego? ¢Es que acaso que el espiritu del pueblo griego sélo lo
conforman los aristécratas? ¢Desde cuando el desarrollo y la vigorizaciéon son signos
de muerte y no de vida? Porque lo que mis maestros hicieron con el antiguo concepto
de areté fue sacarlo de los estrechos limites del elitismo de la alcurnia en que lo tenfan
encerrado unos cuantos. Y esto es precisamente “el origen de la educacion en el sentido
estricto de la palabra: l paideia.”>®

La profunda conviccién de mis maestros, de que la are#é podia ser ensefiada abria
infinitas posibilidades de desarrollo para el pueblo griego y “los sofistas rompian asi un
esquema social que limitaba la cultura a determinadas clases de poblacion, ofreciendo
la posibilidad de adquiritla al resto de las clases sociales.””

34. Abbagnano Nicola, y Visalberghi, Op ¢, p. 59.

35. Nestle Wilhelm, Op ¢z, p. 116.

36. Laercio Dibgenes, Op cit., p. 300.

37. Laercio, Dibgenes, Op cit.

38. Jaeger Wernet, Paideia, Op cit., p. 263.

39. Reale G. Antiseri D. Historia del pensamiento filosdfico y cientifico, tomo 1, ed. Herder, Barcelona 1991,
Traduccion de Juan A. Iglesias.p. 77.
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Respecto ala ultima acusacion, no es posible que con tan pocas palabras se haya
tergiversado tanto la verdad sacaso nuestro querido dialéctico ha olvidado ya “que todas
las capas sociales vefan entonces con agrado a aquellos pedagogos ambulantes?”*

Debo ademas recordarle que estos “corruptores” de la juventud pensaban
que “educar no es adiestrar, sino estimular la razén y el discurso proveyéndolos de
una disciplina logica y retérica.”* Ensefiaban que “para que el aprendizaje sea firme
deben concurrir dotes innatas (naturaleza o physis) y su oportuno ejercicio, Naturaleza,
conocimiento y ejercicio, 1a llamada ‘trinidad pedagdgica’se encuentra ya sustancialmente en

los sofistas.”*?

Respecto a sus discipulos, nuestro dialéctico desconoce quiza que el mismisimo
Pericles, y también Demostenes se beneficiaron de las ensefianzas de los sofistas, ya
que la retorica y la gramatica tal como las conocemos hoy en dia son creacién suya.
Y, supongo que la parte acusadora olvidé mencionar que en el Libelo contra los sofistas
escrito por Isdcrates, se mencionan como sofistas a Socrates y Platon y no precisamente
a nuestros reconocidos sofistas.

También el acusador olvidé mencionarnos que Antifén, discipulo de los
sofistas, fue corrompido por ellos de tal manera que se adelanté a su época defendiendo
la igualdad natural de todos los hombres y condenando la esclavitud. He aqui una
pequena muestra del tipo de corrupcion que realizaban los sofistas. He aqui también las
contundentes evidencias de la inocencia de mis defendidos a quienes en lugar de traer
a juicio como vulgares criminales, el pueblo griego y los pueblos del porvenir deberfan
erigir estatuas de oro.

iHe dicho!

40. Heller, Agnes, Aristiteles y el mundo antigno, Ediciones Peninsula, Barcelona 1998, p. 36.

41. Galino, Marfa de los Angeles, Historia de la educacion. Edades antigna y medieval, ed. Gredos, Madrid
1988, p. 152. Galino, Marfa de los Angeles, Historia de la educaciéon. Edades antigua y medieval, ed.
Gredos, Madrid 1988, p. 152.

42. Abbagnano, Nicolas, y Visalberghi. Op. ¢it., p. 62.
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Cuarta parte: Conclusiones

Lo primero que hay que reconocer a los sofistas es que, efectivamente, el ejercicio
de atacar y defender una misma causa es sumamente provechoso desde el punto de
vista pedagdgico, esto obliga a dejar de lado los prejuicios y a analizar objetivamente
todos los angulos de un problema.Ahora puedo reconocer honestamente que gracias a
los sofistas, la educacion de occidente recibié una nueva orientacion.

Los griegos primitivos entendian la educacion como aprender ciertas habilidades
musicales y gimnasticas, lectura y escritura —que ejercitaban con los poetas clasicos-
y una aritmética muy rudimentaria. En términos generales se tenfa una educacién de
nivel elemental. Unos pocos se interesaban y tenfan la posibilidad de ser amigos de
algin médico, filésofo o matematico, que impulsara sus conocimientos mas alla de
ese nivel. Con la llegada de los sofistas se despert6 en los jovenes la admiracién por el
saber enciclopédico, lo que provoco en ellos el deseo de adquirir una cultura mas amplia.
Todo esto aunado a las condiciones politicas de la Atenas del siglo V, hizo que surgiera
el elemento indispensable para que se realice el proceso de ensefianza — aprendizaje: el
deseo de saber en los discipulos. Con esto, los jovenes se convirtieron en los promotores
de su propio proceso educativo, eran ellos los que demandaban a los maestros.

De los sofistas podemos destacar ademas del hecho de ser los creadores de la
ciencia de la gramatica y de la retorica, sus ricas aportaciones en el ambito de la politica
y el derecho; contribuyeron a ampliar el concepto de ley; elaboraron el concepto de
justicia y proclamaron la igualdad natural de los hombres. Se puede decir con toda justicia
que los sofistas son los creadores de la educacion humanista, fueron ellos los primeros
pensadores en llamar la atencién sobre los problemas humanos y sobre la necesidad de
una educacién mas integradora de todos los aspectos del hombre.

Por todo esto, podemos asegurar sin exagerar que “las figuras de Socrates y
Platén (y por lo mismo de Aristételes y de todo el pensamiento de occidente impregnado
hasta la médula por estos pensadores) setfan impensables sin la sofistica.”* Sin embargo,

43. Yarza, Ifiaki, Op. cit., p. 67.
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aunque ellos fueron los propulsores de este nuevo modelo educativo y también los
primeros en desarrollar una teoria consciente de educacion, el ideal de la paideia no se
podia desarrollar a plenitud con ellos ya que ’su debilidad procede de la inconsciencia del

nucleo espiritual y ético en que se fundaba la estructura interna de su educacién.”*

Los sofistas son verdaderamente corruptores de sus jovenes educandos, pues, en
la etapa de formacion no basta con dar herramientas para pensar, es también necesario
que el educador testimonie con su vida, la honestidad intelectual, la coherencia y un
interés genuino de busqueda de la verdad. Los sofistas dieron a los jovenes armas
poderosas, pero no les orientaron para distinguir los blancos y no les advirtieron de su
peligro.

El fin de la educacién no es sélo aprender, ni siquiera es aprender a aprender,
(aunque todo esto sea parte indispensable del proceso educativo) el fin de la educacion
es que el hombre alcance su desarrollo pleno, que aprenda a hacer uso de su libertad,
que sea una persona solidaria con sus semejantes y que se comprometa con ellos en
la construccion de una sociedad mas humana. Si al educador no le interesa esto, es un
promotor de técnicas pedagdgicas pero no un auténtico formador.

En contraste podemos resaltar la figura de Socrates quien efectivamente empezo
su labor educativa hasta después de los 60 afos. Esto debido a que a él le toco vivir
la época de esplendor ateniense y también la de disolucién vy, al reflexionar sobre las
causas de esto encuentra como una de las causas mas importantes (aunque no la unica,
desde luego) a la educacion de los sofistas. Sin embargo, como hombre inteligente que
era, Sécrates no podia dejar de reconocer los aportes valiosos de estos hombres. Asi
que decidio rescatar la forma de educar de ellos, pero dandole una orientacién precisa al

fondo.

Por todo esto, una mirada superficial sobre el Sécrates que nos presentan Platon
y Jenofonte nos muestra a un Socrates en el mas puro estilo sofista. Pero una lectura mas
profunda nos manifiesta al filésofo y al formador interesado por buscar definiciones
universales que ayudaran a vencer el relativismo imperante. Por eso también mientras

44. Jaeger Werner, Paideia, ed. Fondo de cultura econémica, México 1992, p. 302.
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los sofistas son los padres de la gramatica y de la retérica, Socrates es el iniciador de la
légica y el padre de la ética.

Socrates nos muestra que se podia realizar la labor de los sofistas con un sentido
mas integrador, “desde este punto de vista, es secundario que la actividad de los sofistas
sitviese al mismo tiempo para elevar el nivel de cultura de los individuos,”* y también
es secundario el hecho de que despertaran para occidente la conciencia de la necesidad
de una teorfa educativa, ya que, a pesar de todos sus indiscutibles aportes a la pazdeia
posterior, ellos como educadores, fallaron.

45. Heller, Agnes, Op. cit., p. 25.
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FILOSOFIA

HONRADEZ DE LA INTELIGENCIA

Rosario Athié*

Resumen: En el articulo se discurre sobre la honradez intelectual
como una actitud que parte del interior de la persona perfeccionando
su actividad cognoscitiva. Dicha perfeccién en el conocimiento
tiende a la armonia entre el conocimiento tedrico y el conocimiento
de lo concreto. Para abordar el tema, se evocan algunos textos de la
Gramatica del asentimiento de John Henry Newman relacionados con
los prejuicios a rafz de la discusion que sostuvo con Charles Kingsley,
quien hizo del domino publico una serie de acusaciones contra
Newman en el que le tachaba de deshonesto intelectualmente.

Palabras clave: Honradez intelectual, conocimiento, prejuicios,
gentleman, verdad, John Henry Newman, Charles Kingsley.

Desde un punto de vista de la persona, la honradez intelectual lleva de la mano a la unidad
de vida. Si bien, el afan de un verdadero filésofo es acercarse a la verdad y develarla
hasta donde le es posible, la formacién filosofica ha de prestar especial atencion en esta
actitud. Socrates, quien en su afan por ayudar a dar a luz la verdad en sus discipulos,
mostraba particular preocupacion de la sinceridad de esta busqueda pues era una forma
de contrarrestar el relativismo de los sofistas.

*. La Dra. Rosario Athié es profesora de Filosoffa de la Educacion en la Universidad Panamericana,
Campus Guadalajara.
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Para abordar el tema de la honradez intelectual evocaré algunos textos de la
Gramitica del asentimients' de John Henry Newman relacionados con los prejuicios. En
1864 Chatles Kingsley” hizo publica una serie de acusaciones a Newman en el que le
tachaba de deshonesto intelectualmente. Newman se vio obligado a responder, pero
en vez de argumentar con explicaciones narr6 con todo detalle los hechos, develando
magistralmente la historia de sus convicciones religiosas. Como resultado se publicaron
en fasciculos lo que después se hizo bajo el titulo: Apologia pro vita sua. Existia un
antecedente a dicho debate a través de dos novelas: la de Kingsley titulada Hypatia a la
que Newman dese6 responder de alguna manera con su novela sobre los cristianos del
siglo 111 en Callixta.

Por otro lado, 1a honradez intelectual resulta ser uno de los rasgos de lo que para
Newman era el ideal educativo, la formacién del “gentleman” (caballero), que describié
en sus Discursos con los que se promovi6 la primera Universidad Catoélica de Irlanda,
y de la que Newman fue su primer Rector. Utilizar la expresiéon “gentleman” no se
trata de reducir tales cualidades a los varones, por lo que gusto de utilizar la expresion
“gentleperson” que abarca a todas las personas, varones o mujeres que viven y se
conducen educadamente, y que por tanto, saben estar de manera adecuada con cada
persona y en cada situacion.

1. Honradez en el conocimiento abstracto y honradez en el
conocimiento concreto

La honradez intelectual de Newman responde a su amor y sincera veneracion
por la verdad, lo que le llev6 siempre a una heroica fidelidad a ella. Esto supone que
con su inteligencia ha sido capaz de descubrirla y depurar los contenidos mentales para
discernir los limites de nuestras posibilidades de conocimiento. Sila verdad es el bien de

1. Newman, J. H., E/ asentimiento religioso, tr. José Vives, Herder, Barcelona 1960.

2. Charles Kingsley (1819-1875) fue conocido por ser el clérigo anglicano que confesaba a la reina Victoria,
tutor del Principe de Gales y profesor de historia de la Universidad de Cambridge. Pero también fue
un popular novelista e historiador. Entre sus titulos se cuentan La #ragedia de los santos, inspirado en la
vida heroica de santa Isabel de Hungria, Yesz (1848) y Alton Locke (1850). Tres afios después publico
Hjypatia, en la que trata el conflicto entre los primeros cristianos y la filosofia griega.
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la inteligencia, la voluntad que se inclina sinceramente a buscar siempre el mejor bien,
sOlo se satisface con la verdad.

La distincién que Newman comprendio y plasmoé en su Gramzdtica del asentinziento’
se fundamenta en la explicacién de lo que sucede en nuestra mente: somos capaces
de pensar de dos maneras, a saber, tedrica o conceptualmente, a lo que él denomina
“nominal” y, concretamente a lo que Newman llama “real”. En algunas mentes, en
algunos momentos, estas dos formas de inferir quedan inconexas y el gran reto mental
es saberlas vincular adecuadamente. La explicacion de Newman parte de la distincion
entre la aprehension de proposiciones nocional y real.

Una vez que se separan los caminos de conocimiento real y nocional, desde la
aprehension de proposiciones, continta su curso hasta la inferencia, igualmente nocional
y real. De ahi que se podrian también mencionar una honestidad teérica y una honestidad
real y concreta. La perfeccion se encuentra no sélo cuando la persona es honesta en
ambos ambitos, sino cuando se encuentran perfectamente armonizados.

Para ilustrar esta situacion, se puede considerar a una persona que comprende
una verdad de manera tedrica en la cual sus razonamientos son coherentes entre si,
pero que sin embargo, en las inferencias reales y concretas sea poco coherente con lo
que habfa aceptado en la teoria, o que pretenda maquillar la realidad, o no sea capaz de
hacerle frente. Quiza sea una experiencia comuin que en la vida concreta de una persona
no siempre se consiga la armonia entre lo tedrico y lo practico. Por ejemplo, cuando
se enfrenta a una situacién personal que no le gusta y no tiene la valentia de darle una
solucién razonable.

La honradez intelectual en sentido estricto no tiene apellido, sino que supone la
coherencia tanto del intelecto tedrico como en el conocimiento de lo concreto. Hay que
tomar en cuenta que en ocasiones, dicha coherencia falta por fallos de la inteligencia,
es decir, que existe buena voluntad, determinacién por aceptar la verdad, pero quiza ha
faltado la suficiente reflexién para comprender los nexos entre la teorfa y la realidad,

3. Newman, John Henry, Essay in Aid of a Grammar of Assent, Oxford, 1985.
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mientras que en ocasiones es la voluntad la que no desea las consecuencias practicas de
una verdad tedrica previamente aceptada.

2. John Henry Newman frente a Charles Kingsley

Charles Kingsley fue un clérigo de gran reputaciéon en el mundo anglicano, de
quien Newman esperaba rigor en sus afirmaciones y el consecuente respeto. En 1864,
Kingsley se ve envuelto en una controversia con J. H. Newman, lo que dio por resultado
la_Apologia pro vita sua, autobiografia de este tltimo. De elevado temperamento nervioso,
irascible y combativo, Kingsley denota una clara tendencia anticatélica.

En sus escritos se convierte en altavoz de los frecuentes prejuicios ingleses
contra los catélicos como los de no poder ser buenos ciudadanos (por no ser anglicanos,
siendo dos asuntos de distinta naturaleza), ni fieles a la corona (en tanto que los reyes de
Inglaterra sustentan también el poder religioso de la Iglesia Anglicana) de ser hipdcritas,
es decir, deshonestos.

Newman se encontraba en Birmingham desde comienzos de 1849, dedicado a
consolidar el Oratorio* de san Felipe Neti en Inglaterra con una gran actividad pastoral
sin llamar la atencién, pero sin abandonar su trabajo intelectual, sus ideales educativos, ni
su preocupacién por promocionar el laicado catélico. En un momento dado, la situacion
sufrié un rapido cambio a rafz de que se publicé en el nimero de enero de 1864 de la
Macnillan’s Magagine 1a recension de un libro sobre la historia de Inglaterra firmada por
C. K. Unas lineas del texto decian lo siguiente:

“La verdad, por si misma, nunca ha sido una virtud para el clero
romano. Father Newman nos informa de que no necesita serlo y

4. Newman, una vez que se convirti6 al catolicismo y recibi6 el sacramento del orden en Roma buscé
un lugar dentro de la Iglesia que le resultara afin a su estilo de vida. Asi que decidi6 fundar el primer
Oratorio en Inglaterra y se establecié en Birmingham. San Felipe naci6 en Florencia, Italia, en 1515.
Por 40 afios Felipe sera el mejor catequista de Roma y lograra transformar la ciudad. Felipe habia
recibido de Dios el don de la alegria y de amabilidad. Una de sus preguntas mas frecuentes era esta:
“amigo ¢y cuando vamos a empezar a volvernos mejores?”. En 1558 fundé con los mas fervorosos
de sus seguidores una cofradfa o hermandad de sacerdotes para socorrer a los pobres y para dedicarse
a orar y meditar.
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que, en definitiva, no debe serlo; que la astucia es el arma que el cielo
ha dado a los santos para que resistan la fuerza bruta y masculina
del mundo malvado que toma y es dado en matrimonio. Puede que
su pensamiento sea o no doctrinalmente correcto, pero esto es un
hecho histérico™.

Newman escribié una carta de protesta a los editores, entre la sorpresa de lo
gratuita y acida agresion verbal, con estas palabras:

“No se cita una sola palabra mfa, y mucho menos un texto de mis
escritos, para justificar tal afirmacién. No me ha pasado siquiera por
la mente entablar una polémica con el autor del pasaje o con el editor
que lo publica sin incluir la prueba de sus alegaciones. Tampoco
deseo reparacion alguna de ninguno de ellos, ni me quejo de su
accion, ni les daré las gracias en caso de que rectifiquen. Pretendo
unicamente llamar su atencion, como caballeros, sobre una calumnia
grave y gratuita, con la que, espero, deploraran ustedes ver asociado
un nombre tan ilustre como el de su revista”.

Al poco tiempo, Newman recibi6 una carta de Chatrles Kingsley en la que se
declaraba autor del escrito y defendia sus palabras acusatorias como la traduccion
adecuada a numerosos sermones y textos de Newman en su periodo anglicano y catolico.
Afirmaba también estar dispuesto a retractarse si Newman demostraba que se le habia
hecho una injusticia.

Tal parece que la lectura de Kingsley a los escritos de Newman habia sido
superficial, al igual que su comentario, por eso estaba dispuesto a rectificar. Sin embargo,
primero lanzé la acusacion y después se abre a la correccion. Parece mas una estrategia

5. NEWMAN, J. H., “Preface”, Apologia pro vita sua. Longmans, Green, Reader, and Dyer. London 1879,
p. VL. “Truth, for its own sake, had never been a virtue with the Roman clergy. Father Newman
informs us that it need not, and on the whole ought not to be; that cunning is the weapon which
heaven has given to the Saints wherewith to withstand the brute male force of the wicked world
which marries and is given in marriage. Whether his notion be doctrinally correct or not, it is at least
historically so”.
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para no quedar tan mal en caso de que Newman mostrara lo contrario, que una sincera
disculpa.

A Newman le extrand la identidad del autor. Habia supuesto que se trataba de
un joven escritor que buscaba la fama de una manera facil. La carta de supuesta disculpa
resultaba tan insultante como el texto inicial. Newman respondi6 fria y brevemente,
pero tomé la decision de publicar un folleto con toda la correspondencia que el asunto
habia provocado hasta el momento. Los textos aparecieron el 12 de febrero e inclufan
una reflexiéon conclusiva en la que se incluye un dialogo satirico entre el propio Newman
y Kingsley.

La bajeza de la acusacion comenzé a molestar al publico inglés, ya que se trataba
de poner en tela de juicio la honorabilidad intelectual de una persona muy conocida,
quien ademas habfa renunciado a una carrera brillante por motivos de conciencia. El
publico se mostraba dispuesto a prestar una atencién viva y respetuosa a todo lo que
Newman pudiera replicar en su favor.

Kingsley publicé entonces un folleto titulado s Qué guiere decir e/ Dr. Newman? Pero
poco contribuy6 a mejorar su situacion. En marzo Newman se animé a poner por escrito
asuntos que de una vez dejarfa claros al gran publico. Y con su inclinaciéon autobiografica
comenzd a contar la historia de sus ideas religiosas, las cuales exigieron un gran esfuerzo
documental para mostrar con textos auténticos la claridad de su evolucion espiritual. Ya
que conservaba muchas cartas y escritos en los que describia sus reacciones personales
y relataba los acontecimientos anteriores a 1845, pudo disponer de un gran material
como fuente directa y fidedigna de su propio proceso. Asi comenzaron a publicarse en
Inglaterra una serie de siete cuadernillos que aparecieron semanalmente entre el 21 de
abril y el 2 de junio. El 16 de ese mismo mes apareci6é un octavo cuaderno que modo
de apéndice contenia una “Respuesta detallada a las acusaciones de Mr. Kingsley”.

Quienes hemos leido la Apologia pro vita sua conocemos la honradez de las palabras
de Newman y la transparencia con que expresa a todos los mas intimos sentimientos.
Newman, como buen inglés, se defendi6 desde los hechos, evitando toda polémica inutil
y todo mal entendido. Con el objeto de presentar con toda transparencia y precision su
propia vida, su desarrollo intelectual, teologico y religioso, recogio la correspondencia
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que habia enviado en su momento a amigos y familiares. De esta manera, sus palabras
vienen cargadas de la conviccion de decir plenamente la realidad de los hechos, dejando
en herencia una muestra de su profunda honradez intelectual.

3. Los prejuicios asumidos, contrarios a la honradez intelectual

Ya que este apartado se basa en las palabras iniciales de Kingsley las volveré a
citar a continuacion:

“La verdad, por si misma, nunca ha sido una virtud para el clero
romano. Father Newman nos informa de que no necesita serlo y que,
en definitiva, no debe serlo; que la astucia es el arma que el cielo ha
dado a los santos para que resistan la fuerza bruta y masculina del
mundo malvado que toma y es dado en matrimonio. Puede que su
pensamiento no sea doctrinalmente correcto, pero es un hecho que
es asi”.

Es facil darse cuenta que las generalizaciones resultan con frecuencia falsas, a
menos que la relaciéon entre el sujeto y el predicado se vinculen o disocien por esencia, o
que se pruebe efectivamente que a todos y a cada uno de los miembros de un conjunto
légico que forman parte del sujeto de una proposicion les corresponde realmente el
predicado que se les atribuye.

Asf, la primera proposicion es una generalizacion: “la verdad, por si misma, nunca
ha sido una virtud para el clero romano”; es decir, “para ninguno de los miembros del
clero romano hablar con la verdad es considerado virtud”; o lo que es lo mismo: “todos
los miembros del clero romano se dan la libertad de ser mentirosos, y esto ha sido asi
siempre”.

La segunda proposicion aplica la generalidad a Father Newman, reiterativamente:
“Father Newman nos informa de que no necesita serlo y que, en definitiva, no debe
serlo”. Es decir, pone como prueba de fuerza de la primera generalizacion, el ejemplo
de una persona conocida. Lo que sucede es que, aunque hubiera sido efectivamente una
prueba concreta de un caso, eso no prueba la verdad de una generalizacién invalida.
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Atn insiste en confirmar dicha prueba con otra afirmacién: “la astucia es el arma que
el cielo ha dado a los santos para que resistan la fuerza bruta y masculina del mundo
malvado que toma y es dado en matrimonio”, haciendo una mofa de la santidad de
dichos hombres. Y termina con una frase ambigua: “puede que su pensamiento no sea
doctrinalmente correcto (se refiere a los santos), pero es un hecho (que la astucia es su
arma) que es asi’.

A tal falta de logica uno se pregunta la causa, y no cabe sino atribuirlo a un
prejuicio asumido y difundido sin haberse tomado la molestia por disciplina mental
y sobre todo por afan de decir verdad, de ofrecer pruebas de tales afirmaciones que
resultan a todas luces ofensivas.

Las palabras de Kingsley contenfan en resumidas cuentas un silogismo: Primera
premisa: “todos los catélicos son deshonestos”. Segunda premisa: “Newman se ha
convertido del anglicanismo al catolicismo”. Conclusiéon: “Newman resulta ser la
persona en la que seguramente encontraremos una prueba de deshonestidad”. Newman
comprendi6 en seguida el prejuicio, y por ello pide pruebas concretas a tales afirmaciones.
Al querer aclarar las cosas, por si hubiera habido algun mal entendido, comprende que
no dan ningun elemento para defenderse, por ello escribe al editor del Magazine: “No
se cita una sola palabra mia, y mucho menos un texto de mis escritos, para justificar tal
afirmacion”.

Por ello Newman dejé escrito en el Prefacio de la Apologia: “Esta afirmacion,
se trata de un prejuicio popular que se me aplica a mi persona, pero infundado en los
hechos. Yo nunca he dicho, yo nunca he sofiado decir que la verdad no sea necesaria,
y mucho menos se puede considerar que no sea una virtud del clero romano™.

Los prejuicios suelen ser afirmaciones falaces, bien sea por generalizaciones
invalidas, por apresuramientos en la conclusion sin suficientes elementos en la inferencia,
es decir, por inferencias deficientes, o a causa de otras contradicciones a las leyes de la
l6gica. Pero ademas de la carencia de rigor 16gico, cabe la posibilidad de que la inteligencia

6. Newman, ]. H., Op. dit, p. 6.
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no desee realmente buscar la verdad, por lo que carece de la guia de una recta voluntad,
asi como los prejuicios de origen emocional, como es el hecho de pensar siempre mal
de una persona que se odia, o un origen ideolégico que, por ejemplo, reduce la realidad
a la materia bajo una ley dialéctica.

Newman menciona los prejuicios en la Gramdtica del asentimiento previamente
a explicar los asentimientos nocionales. Al referirse a la certeza, Newman comenta
que “es un asentimiento —nocional- deliberado dado explicitamente después de un
raciocinio”’. Mientras que el prejuicio no suele resultar de una reflexion deliberada y
explicita. Continta diciendo que si la “certeza resulta no tener base, la falta esta en el
raciocinio, no en la certeza’®.

Nuestro autor incluye una explicaciéon de lo que sucede en los escondrijos de
la mente:

“Tanto la sancién moral como la sancién intelectual son susceptibles
de sufrir ciertos desvios a causa de inclinaciones y motivos personales.
Ambas admiten y requieren una cierta disciplina. Y ala manera como
no es prueba contra la autoridad de la conciencia el que haya muchas
conciencias erréneas, asi tampoco destruye la importancia y los usos
de la certeza el que aun personas educadas que buscan seriamente la
verdad, en muchos casos permanencen bajo el poder del prejuicio
y la ilusion™.

7. Bl asentimiento religioso, op. cit., p. 214. Grammar of Assent, op. cit., p. 229. “It must be recollected that
certitude is a deliberate assent given expressly alter reasoning”.

8. El asentimiento religioso, op. cit., p. 214. Grammar of Assent gp. cit., p. 229. “If then my certitude is unfounded,
it is the reasoning that is in fault, not my assent to it”.

9. El asentimiento religioso op. cit., p. 218. Grammar of Assent op. cit., p. 234. Texto en inglés: “Both the
moral and the intellectual sanction are liable to be biased by personal inclinations and motives; both
require and admit of discipline; and, as it is no disproof of the authority of conscience that false
conscience abound, neither does it destroy the importance and the uses of certitude, because even
educated minds, who are earnest in their inquiries after the truth, in many cases remain under the
power of prejudice or delusion”.
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Anota mas adelante una interesante observacion:

“La masa de los mortales confunde lo probable, lo posible y lo cierto.
No tienen una idea clara de qué es lo que saben, lo que suponen, lo
que presumen, lo que tan sélo afirman. Apenas distinguen entre la
creencia, la opinién y la profesién™’.

A Newman le sorprende que el autor de tal prejuicio sea una persona letrada, de
quien se espera mas categoria intelectual y moral, precisamente se trataba del confesor
de la Reina Victoria y el Tutor del Principe heredero a la corona de Inglaterra. Por
tanto, el autor aprovecho su posicion para difundir un prejuicio conveniente a un grupo
particular a costa de su propio prestigio. Porque olvido, seguramente, la calidad de la
inteligencia de Newman, quien ademas de conocer y aplicar perfectamente la logica,
era muy habil en el uso de las palabras y no tenia debilidad por la superficialidad, ni
intelectual ni moral.

Volviendo a la Gramitica del asentimients, Newman hace la siguiente advertencia,
dejando clara la gran diferencia entre la certeza, el asentimiento propiamente dicho y
los prejuicios:

“Nadie puede ni sofiar en tratar como asentimiento, como
asentimientos de asentimientos, como convicciones o certezas los
prejuicios, las credulidades, las vanidades, las supersticiones, las
veleidades y los caprichos, los fanatismos, las caidas repentinas e
irrevocables en lo desconocido, las determinaciones obstinadas que
constituyen en gran parte la historia de la humanidad. Todo esto no
son mas que hijos de la ignorancia, de la voluntariedad, de la avaricia y

10.  E/ asentimiento religioso op. cit., p. 219. Grammar of Assent op. cit., p. 234. “The multitud of men confuse
together the probable, the posible, and the certain, and apply these terms to doctrines and statements
almost at random. They have no clear view what it is they know, what they presume, what they suppose,
and what they only assert. They make little distinction between credence, opinion, and profession”.

94



Honradez de la Inteligencia

del orgullo; y, sin embargo, se presentan muchas veces como ejemplos

de certeza y del fracaso de la misma” ',

A todas luces Kingsley partfa del prejuicio, de un juicio previo sin seria
investigacion, de que Newman era un hombre desleal, deshonesto e hipdcrita. El
prejuicio consiste en la accién de juzgar de las cosas antes del tiempo oportuno, o
sin tener de ellas cabal conocimiento'. Frente al asentimiento, el prejuicio es sélo un
juicio deficiente, mientras que el asentimiento requiere de un juicio oportuno, del cual
se enuncia una proposicioén que se acepta como verdadera. Tal prejuicio anticatélico lo
aplicaba Kingley en general a todos los catolicos pero en el caso de Newman se atrevié
a hacerlo publico. Esta metodologia de desacreditaciéon se continua utilizando aun entre
los actuales anticatdlicos que escriben también discursos politicos, novelas, articulos de
periédico, o guiones de pelicula, letras de canciones y anuncios comerciales, por citar
algunos medios de difusién masiva que poco promueven la reflexién y que sin embargo
influyen enormemente al ir conformando la opinién publica de la masa irreflexiva.

4. La honradez cabe aun en las narraciones imaginarias: Callista e
Hypatia, dos versiones noveladas sobre los primeros cristianos

La diferencia de opiniones entre Kingsley y Newman, el anticatolicismo de
uno y la defensa del catolicismo de otro, llegd a su expresiéon mas clara con el altercado
de 1864, que dio por resultado la Apologia pro vita sua, como ya se ha mencionado. Sin
embargo, existe un antecedente en 1855 cuando Newman escribié algunos pasajes de
su novela Callista teniendo en mente los calumniosos pasajes de la novela de Kingsley
titulada Hypatia.

Durante el siglo XIX en Inglaterra se escribieron novelas con tematicas cristianas.

11. E/ asentimiento religioso op. cit., p. 220. Grammar of Assent op. cit., p. 236. “As any one could dream of
treating as deliberate assents, as assents upon assents, as convictions or certitudes, the prejudices,
credulities, infatuations, superstitions, fanaticisms, the whims and fancies, the sudden irrevocable
plunges, into the unknown, the obstinate determinations, --the offspring, as they are, of ignorance,
willfulness, cupidity, and pride, -- which go so far to make up the history of mankind; yet these are
often set down as instance of certitude and of its failure”.

12. Diccionario de la Lengna Espaiola, voz “prejuzgar’”.
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Dichas novelas guardaban diversas intenciones. En un principio, Newman sin queretlo,
inauguré un género que se puso de moda en el ambito anglosajon: “el campus novel”, o
novelas que se desarrollan en un campus universitario. Su primera novela Loss and Gain (1848),
con caracter autobiografico narra las peripecias y reflexiones de Charles Reding, un alumno
de la Universidad de Oxford cuyo desenlace termina en su conversion al catolicismo.

Seis afios después, Richard Wiseman escribid Fabiola o la Iglesia de las catacumbas
(1854), novela que formaba parte de la coleccion “Popular Catholic Library”. El
cardenal esperaba que Newman contribuyera con otra novela. Parece que a Newman
le atrajo la experiencia de novelar, porque inmediatamente después de publicar Loss and
Gain comenz6 la redaccion de Callista, que consider6 una especie de cuento sobre San
Cipriano, pero lo dej6 hasta 1855 gracias a la peticion de Wiseman. Esta segunda novela
se situa en un género concreto: la novela catélica histérico-edificante. Comparando
ambas obras, Callista resulta mas ambiciosa intelectualmente que Fabiola, mas realista,
sin presentar a unos y otros personajes como del todo buenos, o del todo malos. Este
es uno de los puntos que deseo destacar como un reflejo de su honradez intelectual: aun
cuando Newman utiliza un género que permite a la imaginacién proponer realidades
paralelas, no deja de lado la honradez con que se puede guiar el intelecto como es el
hecho de haberse documentado en este caso, en mas de 25 fuentes diversas sobre la
época, las costumbres y las cuestiones doctrinales del siglo III de nuestra era.

Newman, educado en Oxford en la tradicion clasica estaba del todo familiatizado
con los textos latinos y griegos, lo cual supo aprovechar en la redaccion de Callista. Si
en su primera novela el personaje central fue un muchacho, en esta segunda disefia un
personaje femenino, lo cual quiza responda a los planteamientos protestantes de Chatles
Kingsley —escritor popular y capellan de la Reina Victoria—en su novela histérica Hypatia
(1853), inspirada en un pasaje de la obra clasica de Gibbon sobre la caida del Imperio
Romano. Muchas de las elucubraciones y sutilezas que probablemente sorprendan al
lector actual de Ca/lista obedecen al intento de Newman de replicar sutilmente a las ideas
anticatolicas que Kingsley plasma en Hjypatia y a su postura sobre las relaciones entre
el amor sexual y el espiritual. En especial querfa Newman neutralizar la escena cumbre
de esta novela, una absurda orgia de monjes fanaticos desnudando y martirizando a la
sabia y pagana Hypatia en una iglesia. Una vez mas se comprueba que Newman sélo
sabe escribir como respuesta a algun estimulo exterior.
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Si afios después las palabras de Kingsley contra los catélicos encabezados por
Newman dio como resultado la defensa de Newman con su Apologia pro vita sua, el
anticatolicismo de Kingsley ya habia utilizado antes otros medios de desacreditacion del
catolicismo: la novela. Es interesante destacar que tanto el género como los prejuicios
siguen vigentes en la actualidad, por ello Newman se muestra como un buen ejemplo a
seguir hoy dia por aquellos que desean mostrar la realidad utilizando el mismo lenguaje
de sus agresores.

Hypatia puede servir de muestra, modelo y formato de como se sigue utilizando
actualmente entre los medios anticatélicos. De manera que Kingsley ha trascendido
tanto en los contenidos que se repiten, como en el descaro con que se propagan y el
desinterés por la verdad.

5. La honradez intelectual como un rasgo caracteristico del gentleman

Newman incluye en el 8° Discurso de Idea of University un texto en el que muestra
las caracteristicas mas sobresalientes de un verdadero gentleman. Es una condicion de
una mente educada y humilde el evitar “cuidadosamente todo lo que pueda ocasionar
una estridencia o un sobresalto en la mente de los demas™". En consecuencia, se supera
cualquier enfrentamiento de opiniones, o una colisién de sentimientos, el retraimiento
de las personas con quienes se dialoga, asi como el recelo o el resentimiento.

Tal humildad y grandeza de mente lleva al gentleman a no defenderse mediante
una simple respuesta airada o divertida, ni se aprovecha suciamente de una ventaja. En
cambio, tiene demasiado buen sentido como para dejarse afrentar por insultos. Por tanto,
es ajeno a todo prejuicio o palabras infundadas, mas aun si se trata de un comentario
superficial o una maledicion.

La siguiente cita del Discurso hace recordar exactamente lo que hizo con
Kingsley en 1864: “Llevado por una prudencia con visioén de lejania, tiene en cuenta la
antigua maxima de que hemos de conducirnos hacia nuestro enemigo como si algin

13. Newman, J. H., Idea of University, Discurso 8o.
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dfa hubiera de ser nuestro amigo”. De hecho, la respuesta de Newman dejé gratamente

sorprendido a Kingsley, quien manifestd expresamente que nadie le habia tratado con tal

caballerosidad. Para concluir, aunque Newman no menciona explicitamente la honradez

intelectual, se refiere a tales actitudes con estas palabras: “Ni insinda acciones malas que

no se atreve a decir con claridad”; “su disciplinado intelecto le preserva de la descortesia
.

de confundir el punto de discusion y perder las energfas en bagatelas”; “es tan sencillo
como solido, y tan breve como eficaz”.

Conclusion

El episodio narrado en las paginas anteriores nos muestran como existe en
algunas personas una disposicion habitual a buscar la verdad, y a mostrarse tal como se
es y tal como cada uno se concibe a si mismo. Ello se aplica de manera preeminente en
el ambito del conocimiento de lo concreto que se aplica a la vida diaria y cotidiana, al
igual que se aplica a los conocimientos tedricos y cientificos. En el caso de los filésofos,
la exigencia por pensar y expresarse con precision y rigor no puede reducirse al ambito
de su reflexiéon sobre los primeros principios de todas las cosas, sino que el buscar
la verdad es una exigencia de la propia profesion, no sélo en cuanto a la coherencia
del pensamiento con la realidad que resulta lejana, sino también, la consistencia entre
las conclusiones universales que afectan a los seres humanos y la vida que lleva en
consecuencia. La honradez intelectual resulta por tanto, una exigencia de toda verdadera
formacion filoséfica. De esta manera, la vida de Newman resulta un buen ejemplo de
las consecuencias practicas que conlleva dicha honradez.
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* FILOSOFIA

(GADAMER Y LA VERDAD QUE EDUCA Y FORMA AL HOMBRE
COMO TAREA DE LA FILOSOFiA
Luis Armando Aguilar Sahagﬁn

Resumen: La verdad tiene un profundo sentido educativo y formativo.
No hay educacion ni, particularmente, formacién filosofica, sin
referencia ala verdad. La importante contribucion del filésofo aleman
Hans-Georg Gadamer al campo de la hermenéutica tiene importantes
implicaciones para la educacién, la formacion en general y la filosofica
en particular. En el presente trabajo se intenta sustentar el sentido en
que la verdad educa al hombre, y la manera en que esto se sustenta
e ilumina a partir del pensamiento de Gadamer.

Palabras clave: Verdad, desocultamiento, formarse, educarse,
interpretacion, interpelacion, comprension, dialogo.

Introduccion

La verdad tiene un profundo sentido educativo. La educacion tiene en la verdad uno
de sus referentes fundamentales. Por lo que toca a la inteleccion, la verdad desempefa
un papel tan importante, que sin ella no se da propiamente el hecho educativo. En este
sentido, en el presente ensayo se afirma que la verdad educa al hombre. Con el propdsito
de profundizar en esta intuicion el presente ensayo explora su posible significado en
la obra de Hans-Georg Gadamer (1900-2001). Se procedera a partir de un analisis de

*  Licenciado en Filosoffa por la universidad del Valle Atemajac y Doctor en Filosofia por la Escuela

Superior de Munich, Alemania. Autor de los Libros: E/ creador del Universo, Libreria Parroquial, 1991;
En el limite del Universo, Universidad de Guadalajara, 1994 y El derecho al desarrollo: su exigencia dentro de la
visién de un nuevo orden mundial, ITESO /Universidad Iberoamericana de Puebla, 1999. Actualmente es
profesor del IFFIM.
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los conceptos de Verdad como desocultamiento e interpelacién. Posteriormente se
expondran los conceptos de Educacién en relaciéon con la comprension, el didlogo
y el otro, tal como fueron desarrollados por el filésofo aleman. La verdad constituye
el nucleo de lo que podemos reconocer que se ha buscado por medio de la actividad
filosofica a lo largo de los siglos. Por ello se expondran algunas implicaciones de la tesis
que buscamos sustentar, tanto en el ambito general de la educacién como en el mas
especifico de la formacioén filosofica.

1.- La verdad como desocultamiento e interpelacion’

En su importante obra [erdad y método (Tubinga: 1960) Gadamer trata de
actualizar el significado filoséfico de la hermenéutica y cuestiona la capacidad de la
racionalidad pura en el sentido de las ciencias que se han desarrollado sobre una base
metodoldgica estricta como instancia de conocimiento. Tomando como punto de partida
la libre interpretacion de la pregunta por la verdad que se plantea en la experiencia del
arte, Gadamer explora las condiciones de comprension de la verdad en las ciencias del
espiritu y realiza una aplicaciéon ontolégica de la hermenéutica tomando al lenguaje como
punto de orientacion. No se trata de desarrollar un nuevo método, sino de investigar
las condiciones de comprension de las ciencias humanas y de la libre interpretacion de
la precomprensiéon de todas las ciencias.

La verdad es un acontecer “de la historia del efecto”, en el cual una palabra del
pasado es pronunciada dentro de la historia, repercute en la historia y se interpreta en su
sentido, pero de tal manera que en esa interpretacion y repercusion penetra en la tradicion
determinando asf el mundo de nuestro horizonte histérico de comprension. Sélo a partir de
él, somos capaces de entender, en su interpretacion historica la palabra pronunciada en el

1. Por lo que toca al asunto que nos ocupa, es posible constatar en la obra de Gadamer al menos
dos paradojas: Su obra capital, Verdad y Método (1960) —en adelante VM-, nunca dice qué es la
verdad. Viene a aclararlo en un pequefio articulo, dentro del segundo volumen de Verdad y método
II (publicado siete afios mas tarde. En adelante VM 1I). (Cf. Coreth, E. Cuestiones fundamentales de
hermenéutica, Herder, Barcelona, 1972, p. 198). La otra paradoja. Gadamer concede una importancia
central al tema de la formacion, por relacién a la Estética y a su lugar en la fundamentacién de las
ciencias del Espiritu. Sobre educacién sélo se pronuncia en una pequefia conferencia, 40 afios mas
tarde, cuando ya era un anciano de 99 afios. Formacién y Educacion no son sinénimos, y para nuestro
tema resulta de importancia su diferencia.
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pasado. En el proceso de la inteleccion de la historia del efecto no se plantea expresamente
la cuestioén de la verdad ni se desarrolla lo que hay que entender por verdad.

Gadamer adopta la concepcién de la verdad como Aletheia, o desocultacion.
Siguiendo a Heidegger, la verdad tiene que ser arrebatada del estado de ocultacion o
encubrimiento, términos correlativos. Las cosas se mantienen ocultas por naturaleza.
También el ocultamiento es propio del lenguaje humano, dado que éste ademas de la
verdad, expresa la ficcion, la mentira y el engafio. De ahi que entre el ser verdadero y el
discurso verdadero haya una relacion originaria. “La desocultacion del ente se produce
en la sinceridad del lenguaje” (VM, 11, p. 53).

Como para su maestro Heidegger, para Gadamer se da una oposicion entre alétheia
(apertura) y correccion (Orthotes). Gadamer es realista, en cuanto no rechaza el concepto
de adequatio intellectus ad rem. Sélo advierte que, lo que en latin qued6 consignado como
obra del entendimiento, en su origen griego era algo también propio del lenguaje (logos),
que llevé a ver en el juicio el lugar propio de la verdad. Pero junto con el juicio, el logos
es enunciado de otras formas del lenguaje, como la stplica, el mandato y la pregunta.

Gadamer considera que el modo de discurso que realiza con mayor pureza tal
relacion es la ensefianza. Esta es ya una valiosa observacion para el campo de la educacion.
Sin embargo, Gadamer advierte que para nuestra experiencia singular y primaria del

2. Como advierte Coreth, también la verdad de la frase en el sentido de correcciéon de una afirmacion
conserva su derecho. Sin embargo, se trata de un modo secundario de verdad que presupone un
revelarse mas originario de un estado de cosas. La verdad del enunciado corre también el peligro,
como ocurre en la ciencia moderna, de ser reducida a lo empiricamente comprensible y examinable,
de manera que sélo se haga valer como verdadero lo que sea cientificamente verificable. La verdad
queda reducida asf a la certeza cientifica. Si bien la verificacién es un criterio decisivo en el ambito
de las ciencias naturales, se trata de un criterio que no puede ser universalizado, dado que no todo
contenido cognoscible es susceptible de ser examinado a discrecion. Los contenidos de sentido o las
relaciones de sentido escapan a la comprobaciéon metddica y exigen de una penetracion inteligente.
En el sentido de la adequatio intellectus ad rem, por el contrario, hace que parezca natural concebir al
conocimiento como un reflejo del objeto. Pero en este sentido, ningiin conocimiento es “adecuado”.
Jamas alcanzamos la verdad plena. A lo mas, “entendemos algo como algo”, aspectos parciales que
se nos revelan en determinadas condiciones y contextos. ““Toda comprension como. .. articula lo que

(citado por Coreth,

op. cit., Nota 1, p. 199). La inteleccion es, asi, imperfecta, y los contenidos, inagotables.

2

aqui es...viéndolo fuera de... , mirandolo hacia.. ., lo ve conjuntamente como. ..
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discurso no es la del discurso que ensefia, sino la experiencia del discurso como /ogos,
traducido como razon. Se trata de la razén de las cosas, que se puede transmitir en
la forma especifica del discurso que es el juicio (6 enunciado, proposiciéon, en griego
apophansis). Lo que caracteriza al juicio frente a las multiples formas de discurso (saplica,
mandato, imprecacion, interrogacion) es la pretension de ser verdadero, de revelar un
ente tal como es. Por medio del juicio uno puede comunicar a otro algo que esta presente
para uno.

La experiencia subyacente es la de lo que se ha desocultado o hecho patente.
Por eso, para Aristoteles un juicio es verdadero si hace aparecer en el discurso lo que
esta reunido en la cosa. De ahi la definicién de la verdad del discurso como adecuacion
a la cosa (adaequatio intellectus ad rems). No nos detendremos en este aspecto de la
verdad enunciativa, para la que el lugar de la verdad es el juicio. Para Gadamer es mas
importante tener en cuenta las otras posibilidades de verdad en el discurso, dado que
considera que la concepcidn aristotélica de verdad puede ser unilateral y subyace a la
evolucién del concepto moderno de ciencia, fundado en la nocién griega radicalizando
sus presupuestos que tiene como paradigma a las matematicas.

En busqueda del modelo mas perfecto de conocimiento la ciencia moderna
ha enfatizado la idea de método en un sentido unitario: una via de conocimiento que
se puede recorrer de una manera tan reflexiva que siempre es posible repetirla. “Lo
metddico es poder recorrer de nuevo el camino andado” (VM II 54). La ciencia ha
llegado a constituirse en “el alfa y el omega de nuestra civilizacion” (VM 11 55). El ideal
de la verificacién y de la demostracién no es la tnica forma de comunicar la verdad, y
esto es importante subrayarlo.

Gadamer constata que con frecuencia utilizamos formas de comunicacién con
referencia a realidades no objetivables a partir de las ricas posibilidades del lenguaje,
incluido el lenguaje poético. Al preguntar por las condiciones de la verdad por encima
del campo de la logica se constata que no puede haber un enunciado que sea del todo
verdadero, es decir, que se pueda entender unicamente por el contenido que propone.
Sélo si se medita en los presupuestos no enunciados es posible comprender al enunciado
en su verdad. Gadamer sostiene que forma légica radical de esta motivaciéon es la
pregunta. Como lo ilustran los dialogos de Platéon es la pregunta y no el juicio lo que

102



Gadamer y la Verdad que educa y forma al hombre

tiene prioridad en la l6gica. La prioridad de la pregunta sobre el enunciado significa que
éste es fundamentalmente una respuesta. Por eso dice Gadamer que “la comprension
de un enunciado tiene como unica norma suprema la comprension de la pregunta a la
que responde”. (VM II p. 58). Los enunciados que parezcan ser verdaderos deberan
de ser cotejados con las preguntas a las que pretenden ser respuesta. Aqui se establece
una dialéctica. Cada pregunta es, a su vez, una respuesta a otra pregunta. Toda pregunta
tiene su propia motivacion. Lo decisivo es ver las preguntas, que equivale a “abrir todo
lo que domina nuestro pensar y conocer como una capa cerrada y opaca de prejuicios
asimilados.” Esto tiene por consecuencia que no sea posible dar plenamente con su
sentido (VM 1, 369s, 439s, 446s). El horizonte de sentido de todo enunciado radica
en que tiene su origen en una situacién interrogativa. Lo propiamente humano en la
dialéctica entre pregunta y respuesta aparece cuando se considera a los seres humanos
concretos, que, en su respectiva situacion, se sienten interrogados y se interrogan a si
mismos. La pregunta y la respuesta desempefian en su caracter enunciativo una funcion
hermenéutica, en el sentido de que ambos son una interpelacion. Dada la estrecha
relacién que existe entre verdad y situacion, sélo hay verdad en el enunciado en la medida
en que éste es interpelacion. El horizonte de situacién que constituye la verdad de un
enunciado implica a la persona a quien se dice algo con ese enunciado.

Afirmar que un enunciado es algo mas que la simple actualizaciéon de un
fenémeno presente significa ante todo que pertenece al conjunto de una existencia
histérica y es simultaneo con todo cuanto puede estar presente en ella: donde y cémo
se formulan las ideas, cuales son sus motivos subyacentes, y, a partir de esto, cual es su
sentido. De ahf la importancia de que para actualizar una idea se tenga que evocar al
mismo tiempo su horizonte historico. El fil6logo por ejemplo, puede escribir la historia
siempre de nuevo a partir del presente que lo define. No es que haga simultaneo el
pasado. Lo que se hace simultaneo es ya, de alguna manera —que Gadamer no aclara-,
algo coetaneo a quien busca comprenderlo, como algo que pretende ser verdad. El
lenguaje posee su propia historicidad. “La comprension reciproca significa entenderse
sobre algo. Comprender el pasado significa percibirlo en aquello que quiere decirnos
como valido.” (VM II 61). Cada pregunta, a su vez, nos vuelve a preguntar algo. Gadamer
dira mucho después que educar es educarse, mas que en sentido reflexivo, en sentido
reciproco.
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El uso que hace Gadamer del concepto de simultaneidad intenta ser una
aplicacion del uso que, segun ¢él, hizo Kierkegaard de si con relacion al cristianismo.
Kierkegaard caracteriz6 la verdad de la predicacién cristiana como “‘simultaneidad”.
La verdadera misioén del cristiano consiste en salvar la distancia del pasado mediante la
sincronizacién. Gadamer cree que lo que Kierkegaard formulé por razones teologicas en
forma de paradoja es valido para toda la relaciéon del hombre con el pasado. La sintesis
entre el horizonte del pasado y el del presente es obra del lenguaje. “Nos entendemos
conversando, muchas veces malentendiéndonos, pero al fin y al cabo utilizando las
palabras que nos hacen comprender las cosas referidas (que ponen delante de nosotros
las cosas dichas con las palabras utilizadas).” El hecho —milagro, dira Gadamer- de que
nos podamos comprender a pesar de los diversos lenguajes individuales o colectivos, por
encima de ellos y del tiempo, esta relacionado con el hecho sorprendente de que también
las cosas sobre las que hablamos se presentan frente a nosotros como algo comun.
Cémo sea una cosa, se muestra cuando conversamos sobre ella. El desocultamiento de
las cosas (su verdad) tiene asi su propia temporalidad e historicidad. No es posible decir
la verdad sin interpelar ni sin buscar ni obtener respuesta, sin lo comun del acuerdo
logrado.” Ninguno de los interlocutores puede abarcar la verdad con su opinién. En
cambio, la verdad en su totalidad si los abarca a ambos.’

Lo que se muestra y la manera en que se muestra es condicionado siempre
por la posicion y su horizonte histérico (“nuestra situacion hermenéutica”). La verdad
“acontece” en el encuentro de sujeto y objeto, en la mediacién entre actualidad y pasado.
La verdad no es algo dado “en si”” que sélo deba ser hallada, sino algo que se revela
precisamente en la relacioén reciproca y mediacion, como ocurre en la relacion yo-tu.
En ella se realiza la “fusién de horizontes” de inteleccién que media entre el texto y los
intérpretes”.

El texto es interpelacién. Uno tiene que hacer que le hable, relacionando sus
afirmaciones con su propia situacion. Toda inteleccién tiene caracter de aplicacion: para
encontrar su sentido, tenemos que dar con la pregunta a la que el texto pretender dar
respuesta. S6lo asi se manifiesta lo pasado en su verdad no sélo como realidad historica,

3. Cf. Gadamer, Hans-Georg, Was ist Wahrheit? En Gesammelte Werke 2, Hermenentik 11, Mohr Siebeck,
Tibingen, 1999, p. 56.
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sino en su sentido, su significado. Somos captados en la participacién de un sentido
general. Como seres inteligentes estamos en relacién con un acontecer de la verdad.
“Llegamos demasiado tarde cuando queremos saber lo que debemos creer” (WM 11, p.
465) Estamos referidos al interior de la verdad como acontecer historico en el que se
revela un sentido a nuestra inteleccion.

Cabe observar aqui que, en contraste con Kierkegaard, para Gadamer la verdad
ya no es cuestion “existencial”’. No es el individuo confrontado con el cristianismo,
con el Dios verdad, maestro que envia a su Hijo, hecho hombre, individuo sufriente,
confrontado con la paradoja de la razén y la posibilidad del escandalo. Es el sujeto
apasionado por la verdad en conversacion consigo mismo y con los otros. La verdad
es cuestiéon de comprension, de desocultamiento ocurrido en la simultaneidad del
comprenderse en el didlogo frente a las cosas. “El instante” kierkergaardiano se convierte
en el “chispazo hermenéutico”, un haber comprendido en conversacion con el otro, al
des-ocultarse la verdad a los interlocutores.

Cabe preguntar as{ mismo, como hace Coreth, si al centrar la pregunta por la
efectividad histérica de la verdad, Gadamer se desentiende por la pregunta acerca de la
verdad o falsedad de la inteleccidn, es decir, acerca de sila cosa misma se descubre o se
le escapa, por la verdad objetiva. Si deja abierta la pregunta acerca de si una afirmacion
revelala cosa misma o la oculta, de “si corresponde a la cosa o no, de si, por consiguiente,
en este sentido es verdadera o falsa.”* Como sefiala Coreth, aun cuando la verdad se
revele histéricamente, no puede reducirse al efecto histérico. La interrogacion acerca
de la verdad queda como pregunta acerca sobre lo acertado o fallido de una afirmacion
singular respecto de un estado de cosas. Mas alld del acontecer de la historia del efecto,
se trata de una cuestion planteada a toda inteleccion.

Por otra parte, para Gadamer el acceso a la verdad y la certeza se dan también
sin método, y toda ciencia tiene como presupuesto una verdad precientifica. Pero al
poner un énfasis excesivo en la comprension global, Gadamer descuida el momento
de la critica y de la diferenciacion entre lo verdadero y lo falso. No obstante, como
observa Hans Kiing, es importante advertir que también Gadamer admite que el saber

4. Cf. Coteth, op. Cit, p. 203
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y la ciencia van precedidos de una fe o confianza previas. A eso se refiere cuando
afirma, al final de Verdad y Método: “En cuanto comprendedores estamos insertos en
el acontecer de la verdad y siempre llegamos demasiado tarde cuando queremos saber
qué debemos creer.””” No obstante, cabe decir que siempre estamos en condiciones de
ejercer una actitud autocritica sobre las propias creencias. Esto nos abre la posibilidad de
desplazarnos de ciertos prejuicios, de abrirnos a nuevas experiencias, a la comprension
de nuevos sentidos y, en consecuencia, a la verdad de las cosas.

2. Educarse en el dialogo®

Enla que quiza haya sido una de sus tltimas conferencias, a sus noventa y nueve
afios de edad el fil6sofo aleman Hans-Georg Gadamer, intentd justificar la tesis de que
sélo es posible aprender por medio de la conversacion.” Gadamer sefiala que la idea
que busca sustentar es una afirmacioén cuya plena justificacion exigiria el despliegue de
todos sus esfuerzos filoséficos de los ultimos 50 afios de su vida advirtiendo asi que
a sus reflexiones sobre la educacion subyace un buen nimero de intuiciones, ideas y
conceptos a los sélo hace alusion.

3. Educar es educarse

Educar-se como verbo reflexivo tiene un sentido normativo: el sujeto debe
potenciar sus fuerzas alli donde uno percibe sus puntos débiles, y en no dejarlos en

5. Citado por Kiing, Hans, sExiste Dios? Cristiandad, Madrid, 1979, p. 633.

6. Algunos de los siguientes apartados forman parte de un trabajo ya publicado: Formar en el didlogo, la
comprension y la solidaridad para habitar un mundo tecnificado. Contribuciones de Hans-Georg Gadamer a nna
Jformacion integral, Revista Analogfa filosofica, México, Afio XVII, 2003, No. 1. Las conclusiones han
sido reformuladas y ampliadas.

7. Resulta interesante que el titulo de su conferencia se refiera a la educacién y no a la formacion.
La traduccién del titulo de su conferencia es literal: La educacion es educarse (“Erzichung ist sich
erzichen”). En la obra de Gadamer se encuentran extensas reflexiones sobre el sentido de la formacion
(“Bildung”) en la que es posible descubrir familiaridad con la antigua concepcion de la Paideia griega.
Ademas, en el aleman moderno, educacion se refiere especificamente a la ensefianza de los escolares,
mientras que formacién puede referirse a la educacion de estudios superiores o todo tipo de procesos
educativos.
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manos ajenas. ¢Hay aqui un reflejo de cierto individualismo? Sélo aparentemente.
La convivencia, afirma Gadamer, es lo que nos eleva por encima del mundo animal,
justamente por medio del lenguaje como capacidad de comunicacién. Las fuerzas
vinculantes que hay en todo ser humano como experiencias decisivas que se despiertan
en los intercambios, las experiencias intimas, el trabajo cientifico, etc.® La tesis central de
Gadamer puede ser entendida en varios sentidos que son como niveles de profundidad.
Uno se educa a si mismo porque, sobre todo, el aprendizaje depende de cada cual; uno
se educa junto con otros, porque somos seres en conversacion, en relaciéon con otros,
nos constituimos en la comunicacion, el juego, las experiencias que intercambiamos con
los otros. Uno se educa al educar, no tanto por lo que logra en los otros, sino por lo que
a uno le ocurre en el encuentro y la comunicaciéon con ellos. Hay una razén de fondo
para reconocer que los otros ya estan presenten en nuestro educarnos en cualesquiera de
nuestras experiencias. El lenguaje es el medio comun en el que somos unos con otros.
La morada del ser humano, cree Gadamer, es el lenguaje.

4. La verdad del otro

La presencia del otro en nuestra existencia aparece en actividades tan elementales
como el aprender a escribir y a hablar la propia lengua o alguna lengua extranjera. La
educacioén acontece como un proceso reciproco natural que “cada cual acepta siempre
cordialmente procurando entenderse con los demas”.

Quien escucha al otro escucha a alguien que tiene su propio horizonte (VM 1,
377y ssy 453y ss, 477). S6lo al escuchar al otro se abre el verdadero camino para vivir
la verdad y la solidaridad. Cada uno debe aprender a salvar distancias y a superar los
antagonismos frente a los demas. Esto significa respetar al otro, cuidatlo, atenderlo y, por
asf decitlo, darse unos a otros nuevos oidos. En las relaciones con nuestros semejantes
se trata siempre de acoger lo que el otro realmente quiere decir, y de buscar y encontrar
el suelo comun, mas alla de su respuesta. Es necesario liberar las posibilidades creadoras
y de alcanzar entendimiento que encierra el lenguaje. Esto sélo se puede lograr con el
intercambio vivo de ideas. Por eso el pluralismo que vivimos en todos los ambitos tiene un
significado verdaderamente productivo. El mundo pluralista en que vivimos representa

8. Cf. Gadamer, Hans-Georg, Educar es educarse, Paid6s, Barcelona, 2000, P. 42, 43, 47.
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un nuevo reto, la nueva torre de Babel. En este horizonte es posible comprender que
para Gadamer la nueva tarea de la Filosoffa consista en salvaguardar los espacios libres
de la convivencia, incluso por encima de lo extrafio.

Al hablar sobre los que ensefian y los que aprenden, Gadamer reitera una
afirmacion de caracter antropologico peculiar: “La humanidad de nuestra existencia depende
de lo lejos que aprendamos a ver las fronteras de nuestro ser de los otros seres. Esta
conviccion se basa también en el apasionado deseo que me anima desde siempre, de
transmitir lo que en mi se ha convertido en conocimiento y comprension. Se aprende
de aquellos que aprenden de uno.”” Gadamer buscé con su filosofia “defender al Otro

en su derecho”.!’

El humanismo de Gadamer invita a aprender a escuchar, en uno o en otro
camino, a luchar siempre contra el ensimismamiento y eliminar el egofsmo y el afan de
imposicién de todo impulso intelectual.'' Gadamer llegé a la conviccion de que tenfa
que adoptar una actitud de humildad como principio filoséfico fundamental:

El hecho de que no son frases, ni la afirmacién
incontestable, ni la réplica victoriosa lo que garantiza la verdad, sino
que se trata de otra especie de configuraciéon que no es posible para
el individuo, me indicé mi trabajo de no tanto reconocer en los otros
las propias fronteras como rebasarlas unos pasos. Lo que importaba
era poder estar equivocado.'?

9. Gadamer, Hans-Georg, “Sobre los que ensefian y los que aprenden” en Gadamer H. G., La berencia
enrgpea, Peninsula, Barcelona, 2000, p. 144. Enfasis afiadido.

10.  Cf. “La misién de la filosofia” en Gadamet, /a berencia europea, op. cit. p. 153. Si bien Gadamer
confesaba ser agnostico, es posible descubrir en la rafz de todo su pensamiento un supuesto humanista
de origen judeo-cristiano: el primado del otro, idea presente ya, de distintas maneras, en pensadores
como Gabriel Marcel, Martin Buber y Emmanuel Levinas.

11. Cf. Gadamer, La herencia enropea, op. cit. p. 145-146.

12. Cf. Idew p. 152.
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La imposibilidad de responder categéricamente a la pregunta de quien es el Otro,
permite suponer que para Gadamer, no existe una respuesta definitiva a la pregunta por
el ser humano. Responder a esta pregunta equivaldria a responder a la pregunta ¢quién
soy yo y quien eres tu? titulo de uno de los dltimos libros de Gadamer dedicado a la
poesia de Paul Celan. “Esta pregunta no se contesta nunca, pero €s, COmo pregunta,
su propia respuesta”. Gadamer entendié su obra como el intento de “dominar con el

pensamiento esta cuestiéon”.

5. La verdad en que nos comprendemos

La comprension supone un entenderse con el otro, a quien escucho, o quien me
escucha, con quien converso. Comprender, entender es comprenderse, entenderse en el
mundo. Entenderse en el mundo significa entenderse unos con otros, entender al otro.
Es la tarea mas ardua. Todos hemos de aprender que el otro establece la determinacion
primaria de los limites de nuestro amor propio y de nuestro egocentrismo. Comprender es
un problema moral de alcance universal. También es un problema politico. La solidaridad
de las diversas culturas y tradiciones se logra lentamente, y requiere que empleemos la
verdadera productividad del lenguaje para entendernos, en lugar de aferrarnos a todos los
sistemas de reglas para diferencias lo verdadero y lo falso. Cuando hablamos buscamos
volvernos comprensibles al otro de modo que pueda respondernos, convalidarnos o
rectificarnos. Todo esto forma parte de un auténtico dialogo. La palabra empieza a ser
palabra viva cuando es respuesta concreta a alguien concreto.'"* Gadamer cree que la
verdadera humanidad del hombre reside en el poder hacerse capaz de dialogo.

Como nuestra percepcion sensible del mundo es
ineludiblemente privada, también lo son nuestros impulsos e
intereses, y la razén que es comun a todos y capaz de detectar eso

13. Cf. Idem.

14.  Asi en el discurso de agradecimiento por el jubileo de sus cien afios de edad Gadamer pregunta:
“¢No esta al fin la palabra por primera vez ahi, en la respuesta? :No empieza ella a ser entonces la
palabra concreta que se dijo a uno y a la que hay que dar una respuesta? ¢o es todavia una abstraccion
esa palabra? ¢es al fin cada palabra una respuesta?” Cf. Didlogo cientifico, Vol. 9 no.1/2- 2000, sp.
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que es comun, se muestra impotente ante las ofuscaciones que en
nosotros alimenta nuestra individualidad. Por eso la conversacién
con el otro, sus objeciones o su aprobacién, su comprensiéon y
también sus malentendidos son una especie de ampliaciéon de nuestra
individualidad y una piedra de toque en el acuerdo al que la razén
nos invita."

El fin de la educacion es ser con los otros a través del dialogo y la comprension,
habitando la misma morada, que es el lenguaje.'®

“..Jalengua no es so6lo la casa del ser, sino la casa del ser humano, en la que vive, se
instala, se encuentra consigo mismo, se encuentra en el Otro... la estancia mas acogedora
de esta casa es la estancia de la poesfa, del arte. En escuchar lo que nos dice algo, y en
dejar que se nos diga, reside la exigencia mas elevada que se propone al ser humano.
Recordarlo para uno mismo es la cuestion mas intima de cada uno. Hacerlo para todos, y
de manera convincente, es la mision de la filosofia.”

¢Por qué el dejarse decir algo habria de ser la exigencia mas elevada del ser
humano? ;Qué imagen del hombre subyace a esta concepcion? La de un ser que escucha,
que dialoga, que se encuentra consigo mismo en el lenguaje, que llega a lo mas profundo
de su ser en la experiencia de la comprension, particularmente, la comprension que
hace posible la experiencia estética.

15. Cf. VMII, p. 208. La Filosofia de la conversaciéon de Gadamer se basa en el supuesto de que el punto
de vista de un individuo es intransferible. En él en cierto modo “se refleja el mundo entero”. Ese
mismo mundo se ofrece como reflejo en los distintos puntos de vista individuales como un tnico e
idéntico mundo. Gadamer comparte la vision del romanticismo aleman, que descubrio, segun cree,
“el misterio intransferible de la individualidad frente a la generalidad abstracta del concepto”, ala que
esta asociada la fe liberal en el progreso (VM 11, p. 206). Desde muy distintos angulos y tradiciones
religiosas y de pensamiento, se ha podido constatar que el camino de la verdad es la conversacion.

16. “De lo que se trata es de que el hombre acceda ¢l mismo a su morada”Cf. Gadamer Hans-Georg,
Educar es educarse op. cit., p. 21. El lenguaje es el medio de la experiencia hermenéutica y el horizonte
de una ontologfa hermenéutica (VM I, Caps. 12 y 14). Gadamer reconoce que, si bien quiza no supo
hacer suyos los impulsos de Heidegger, hay una intuicién de su maestro que siguié conservando para
él plena vigencia: Cf. Gadamer Gadamer, La berencia enropea, op. cit., p. 156. Enfasis afiadido.
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El ser humano como un ser capaz de lenguaje, juicio y propia iniciativa; de
conversar y de enmendar las propias carencias de saber a través de la propia actividad,;
de potenciar por si mismo sus puntos débiles; de tener fuertes experiencias concretas de
fuerzas vinculantes con los demads, en comunicacién constante con ellos. La conciencia
esta asociada directamente con todas estas capacidades. Mediante ellas el hombre y la
mujer pueden educarse, formarse y sobrevivir “indemnes a la tecnologia y al ser de la
maquina”."” El contraste entre hombre y maquina, entre el ser humano y sus obras patece
evidente. Llegar a estar en casa en nuestro mundo supone el desarrollo de la propia
capacidad de juicio y formacion, asi como un conjunto de experiencias de comunicacion
que resultan decisivas.'® El verdadero aprendizaje es el que adquitimos a partir de los
propios errores."

Pero en mayor medida es gracias a la conversacion como logramos aproximarnos
a la experiencia del ser de las cosas, a su verdad. El didlogo no diluye al sujeto, pero
tampoco hace del otro un objeto que se asimila a la propia experiencia. Esto equivaldria
a reconocer en el otro sélo lo que en él haya de semejante a nosotros, o bien, a
reducirlo a nuestro mundo, asimilandolo, sin afirmarlo en su alteridad. Gadamer insiste
en el misterio que encierra la individualidad y, al mimo tiempo, advierte la ilusién de
comprender al hombre como ser-en-en-mundo sin tomar en cuenta que es también un
set-en-conversacion-con-los otros.”

17. Cf. Gadamer Hans-Georg, Educar es educarse op. cit, p. 48.
18. Cf. Idem., p. 47

19. Idem., p. 48. En la base del pensamiento de Gadamer est una afirmacién antropoldgica muy simple,
pero de enormes alcances: somos lenguaje, pero el lenguaje “forma parte de lo mas oscuro que existe
para la reflexiéon humana.” Gadamer permaneci6 toda su vida fascinado por el misterio del lenguaje.
La conjuncion entre la palabra como voz interna y la expresion hablada en forma verbal encierra un
gran misterio, porque, en su opinién, no hay correspondencia entre el mundo de los signos y el de
las cosas a las que queremos dominar. Esto da lugar a que siempre exista cierto encubrimiento de
las cosas por parte del lenguaje que se esfuerza en descubrirlas (De una entrevista con Gadamer en:
Mauricio Jalén y Fernando Colina, Pasado y presente, Didlogos, Cuadro, Madrid 1996, pp. 12-13.

20. En la antropologia de Gadamer la palabra ocupa un lugar central, como modo privilegiado de
encuentro y reconocimiento del otro, incluso como camino para vivir la solidaridad. Cabe sefialar
que serfa importante considerar el sentido y valor de la palabra en el conjunto de otras dimensiones
de la persona y de los vinculos sociales: la afectividad, la simpatfa, la comunién que se logra a través
de la accidn, etc.
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El didlogo tiene como nota el saber escuchar. El encuentro con el otro se da
sobre la base de saber auto-limitarse. El no oir o el ofr mal es cosa de cada cual. Sélo
no oye u oye mal quien permanentemente se escucha a si mismo. Gadamer subraya
que es parte de la condicién humana el estar demasiado lleno de los propios impulsos e
intereses. Asies como se fundamenta la tesis de que la verdadera humanidad del hombre
consiste en el hacerse capaz de entrar en didlogo, a pesar de todos los obstaculos.” La
capacidad para el didlogo es un atributo natural del ser humano (VM 11,203). Gadamer
asume la tesis de Aristoteles segun la cual el hombre es el ser dotado de lenguaje. El
didlogo es el modo efectivo del lenguaje (VM 11, p. 112 y 203); éste sélo existe y se
realiza plenamente en la conversacion.

6. A manera de sintesis

Para Gadamer la verdad que educa al hombre es la que dice el ser, la que lo puede
decir, desvelar, la que hace posible su desvelamiento como experiencia de comprension.
Se trata de un sentido finito, porque la comprension siempre es finita y lo es, porque el
hombre lo es.

La verdad que educa al hombre es la que se revela cuando hacemos que hablen
los textos, cuando nos preguntamos por las preguntas que subyacen a lo que dicen y
obtenemos una comprensioén de su sentido. S6lo asi se abre el pasado en su verdad no
s6lo como realidad histérica, sino en un sentido, en su significado. Es entonces cuando
descubrimos que ya formamos parte de un sentido general. La verdad tiene caracter
historico, cuyo sentido se revela a nuestra inteleccion.

7. Algunas implicaciones para la educacion y la formacion filoséfica

1. Si el lenguaje solo se realiza plenamente en la conversacion, lo que verdaderamente
importa es ofrecer a los estudiantes los elementos para desarrollar la capacidad de
enmendar sus carencias de saber a través de su propia actividad. Se trata de formar
en los sujetos la fuerza de vinculacion con los demas, de tener nuevas experiencias, de
aprender de los propios errores. Su capacidad de avanzar en el aprendizaje y de conducir

21. Cf. “Sobre la incapacidad para el didlogo” en Gadamer VM II (1992), p. 209
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sus vidas depende de este aprendizaje. Esto tiene tanta importante que Gadamer ve en
ello la posibilidad de sobrevivencia del género humano.

2. El aprendizaje es personal. Pero la educacion es un proceso social, porque
si bien el esfuerzo que cada cual tenga que hacer para aprender es insustituible, esta
constitutivamente remitido a los otros, dado que es de ellos se quienes recibe la palabra,
la tradicion. El otro es siempre el interlocutor que irrumpe en el mundo privado de las
percepciones y del mondlogo privado, sujeto a error. El otro se presenta ante mi con
su verdad y, con su presencia y su palabra, abre un nuevo espacio para que “acontezca
la verdad” entre nosotros.

3. La educacién es educacion en la verdad. Ocurre ahi donde se desarrolla la
iniciativa y capacidad de formar y exponer juicios propios, donde nos hacemos capaces
de descubrir las fuerzas vinculantes que dormitan en cada persona, de aprender cosas
siempre nuevas, de llegar a sentirse como en casa, accediendo cada cual, a una morada
comun, a decir su propia palabra, estando en el mundo en comunicacién y en solidaridad
con los otros, a 1a verdad con el otro.

4. Comprender al otro es conocer su situacion interrogativa, desde qué horizonte
plantea sus preguntas. Buscar la verdad es saberse interpelado por él. La educacion
en la verdad es dialogar con el mismo interés por lo que mueve al otro a buscar e
interrogar.

8. Podemos decir que la verdad que educa es la realidad del otro, que nos interpela
a dar —ser- respuesta, a responder y corresponder.

9. Nos educamos en la verdad buscando en comun el desocultamiento de las cosas,
y también buscando lo que es comin, lo que esta ala base de conocernos, comprendernos
y ponernos de acuerdo de cara a las exigencias de lo real como instancia decisiva. Educar
es ser mediador de la verdad. Es asistit con en otro o en él al acontecer de la verdad, asi
se trate de un atisbo de todo lo que aun queda por indagar y descubrir.

22. Cf. Gadamer, “Vom Wort zu Begriff” (1997). en Grondin (1997), p. 109.
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10. Para que el hombre pueda ser educado por la verdad debe estar en disposicion
de ser interpelado. Esta posibilidad es incierta. Nunca podemos asegurar con certeza
que, en el proceso de aprendizaje, una palabra inesperada no pueda ser el acicate de una
conmocioén subterranea que ponga en marcha un proceso de busqueda. La sefial sera
la palabra del otro, su interrogar. El “educador” podra abrirse a la verdad en la medida
en que tome en serio esa pregunta buscando comprenderla no desde la seguridad de
propio saber, sino desde el otro, desde el no saber que sustenta la bisqueda en que
todos estamos, embarcados en la conversacion hermenéutica.
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FILOSOFIiA:

EL IMPULSO VIGENTE DE LA FILOSOFIA

Jaime Torres Guillén

Resumen: En el presente trabajo se explora la crisis por la que
atraviesa la filosoffa como saber dominante de una civilizacioén y reitera
el potencial critico que ain posee la misma. Con dicho supuesto, se
expone un esquema general de los campos donde todavia se hace
evidente el necesario impulso vital de la filosoffa, que por cierto, le
sigue faltando a nuestra actual mundo global.

Palabras clave: Filosofia, crisis, critica, dialéctica, concrecién
histérica.

¢La filosofia liquidada?

Los que todavia pertenecemos al campo de la filosoffa, nos damos cuenta de
la perplejidad en que ha quedado esta disciplina después del imperio sobre el saber
que las ciencias han tejido desde el inicio de la modernidad hasta nuestros dias. La
filosoffa, encandilada por este hecho, se enfrent6 a una contradiccion: no se apartaria
del concepto enfatico de verdad, pero al mismo tiempo se negaria a creerse en posesion
de lo absoluto.” Ante este panorama, Habermas se ha preguntado por las tareas que
legitimamente pueden confiarse hoy al pensamiento filosoéfico, tras el fin de la gran
filosoffa que llegd después de la muerte de Hegel. Aunque comparto este diagnoéstico,

1. Licenciado en Letras por la Universidad de Guadalajara, maestro en Filosoffa con especializacion en
Ciencias Sociales por el Instituto Tecnolégico de Estudios Superiores de Occidente, es profesor del
IFFIM vy director de la revista Piezas.

2. Habermas, Jurgen., Perfiles filosdficos politicos, Taurus, Madrid, 1975. p. 15.
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considero que hace falta un par de preguntas ain mas radicales en torno al quehacer de
la filosofia en nuestra época, a saber: ¢ Tiene vigencia aun en nuestros dias el pensamiento
filosofico? Si esto es afirmativo ¢Como, en dénde y en qué campo concretamente se
justifica tal vigencia?

Para intentar dar algunas pistas como respuestas a estas interrogantes,
contextualizaré por un lado, el proceso mediante el cual la filosoffa queda rezagada del
campo del saber occidental; por otro, someteré a critica a las orientaciones filoséficas
que a mi parecer, debilitaron la potencia milenaria de buscar incansablemente la verdad
que caracterizaba a la filosofia.

En todo el periodo del siglo XX la discusion filoséfica estuvo presente en por
los menos cuatro perspectivas de orientacion diversa y algunas veces convergente. La
orientacion fenomenologica ontologica de Husserl a Heidegger; la filosoffa existencialista
y vitalista de Jaspers, Sartre y Ortega y Gasset; el impulso antropolégico de Scheler,
Cassirer y Gehlen; el positivismo l6gico de Wittgenstein, Carnap y Popper; y la filosofia
ctitico social de Luckas, Adorno, Horkheimer y Habermas.’

Si tratamos de hacer un balance de la potencia de cada orientacién y su influencia
que ejercieron en el ambito de la cultura de siglo pasado, sin temor a equivocarnos
sefialarfamos al positivismo légico y la filosoffa critica como las dos perspectivas con
mas adeptos en la ciencia, el arte, la literatura, la epistemologia, la politica, la ética y
por supuesto con mayor produccion en el campo de la teorfa. Sin embargo, aunque
el resto de las corrientes atardecieron ante la despersonalizacion de la filosofia, la cual
se hizo posible debido al agotamiento de nuestro esctitor filbsofo* que comprendia el
mundo desde su gran tratado, no debemos olvidar que fueron los representantes de la
fenomenologia ontolégica a los que siempre se les vinculé con lo filoséfico. En otras
palabras, aunque positivistas y frankfurtianos, cada uno a su manera, trataron de despojar

3. Cf. Habermas, J., op. cit. p. 16. Quizas habria que agregar el pragmatismo de Chatles Sanders Peirce
y de W. James.

4. Cf. Habermas, J., op. cit. “El octogésimo cumpleafios de Heidegger s6lo fue ya una efeméride privada;
la muerte de Jaspers no tuvo resonancia; por Bloch se interesan mas que nada los tedlogos; Adorno
deja tras de si parajes cadticos; el ultimo libro de Gehlen casi s6lo tiene un valor autobiografico.”
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a la filosofia del halo misterioso que la cubria debido al resurgimiento de la pregunta por
el Sery el sentido de las cosas, a ésta, casi siempre se le ha identificado con aquellos que
oscurecen la realidad con su ambigiiedad lingtistica o con su irracionalidad. Producto
de este hecho desafortunado, ademas de la lucha epistemolégica e ideolégica entre el
positivismo légico y el pensamiento critico social, las diversas ciencias se encargaron
de llenar los huecos que la filosofia alguna vez tenfa por sabido: el universo, el hombre,
la libertad, la democracia, la materia, la historia, en fin, no hubo tema que a su manera,
la ciencia no hubiese abordado.

En este contexto aparecieron otros problemas para los estudios filoséficos. El
lento pero sistematico desplazamiento de las universidades, centros de investigacion e
institutos a que fue obligada la filosofia por la aparicién de nuevos estudios en el campo
de la antropologia, psicologia y sociologia; la domesticacion de la filosofia académica a
través de becas o subsidios oficiales; el freno a las posibilidades que ofrecia el potencial
explosivo critico y utdpico de esta disciplina, son algunos de los ejemplos en los cuales
la filosoffa se vio mermada para seguir reinando en el campo del saber legitimo de
occidente.

Ante este escenario, Adorno quiza tuvo razén cuando afirmé que la filosofia
tendria que renunciar a la razén legitimadora que vela la realidad y eterniza la situacion
actual si queria tener vigencia en un mundo cadtico y siz corazdn.” En la actualidad la
filosoffa ha sido desplazada a ambitos teoldgicos y metafisicos, donde se quiere aun
revivir sistemas afiejos que sélo demeritan la labor del trabajo filoséfico. Pero no
podemos desatender la realidad de que la pregunta por el Ser ya no contiene los perfiles
u horizontes que demanda en estos momentos la cultura occidental; de hecho, si esa
pregunta se nos presenta ahora como la menos radical de todas, es porque:

...da ya por sentado, como algo que posibilita responderla, que el Ser
sin mas se adecua al pensamiento y le resulta accesible, que se puede
formular la pregunta por la idea de-lo existente. Pero la adecuacion

5. Adorno, Theodor W., Actualidad de la filosofia, Paid6s, Barcelona, 1991. p.73.
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del pensamiento al Ser como totalidad se ha desintegrado, y con ello
se ha vuelto implanteable la cuestién de esa idea de lo existente que
una vez pudo alzarse inmovil en su clara transparencia sobre una
realidad cerrada y redonda, y que quizas se haya desvanecido para
siempre a ojos humanos desde que solo la historia sale fiadora de las
imdgenes de nuestra vida.’

Habra que decitlo con valor: la especulacion en torno al Serse ha vuelto impotente
en filosoffa. Y si ahora los fenomendlogos con su espiritu idealista nuevamente tratan
de rescatar la ratio autbnoma, esto es, los proyectos que partieron desde Kierkegaard
hasta Heidegger, es porque el anhelo de verdad sigue siendo valido y necesario dentro
del pensamiento, de la ciencia y la cultura. Sin embargo, debemos reconocer de una
vez por todas que los espiritus metafisicos estan rotos y son impotentes para seguir
siendo proyectos en filosoffa en un mundo donde la realidad no es afirmativa, sino
contradictoria y sin unidad. Ante los golpes que el pensamiento metafisico recibi6 del
estructuralismo y el positivismo légico, el sujeto, la experiencia subjetiva que se intenta
reconstruir desde hermenéuticas y fenomenologias del Ser, deberfan tener en cuenta
que ya antafio la dialéctica implacable de Kierkegaard no fue capaz de alcanzar en la
subjetividad ningun Ser firmemente fundado. Al contrario a este filésofo:

El ultimo abismo que se le abri6 fue el de la desesperacion en que se
desploma la subjetividad; una desesperacion objetiva que transforma
por ensalmo el proyecto del Ser en subjetividad, en un proyecto de
infierno; del que la subjetividad no sabe salvarse de otro modo que
mediante un “salto” en la trascendencia, que sigue siendo figurado,
sin contenido, mero acto subjetivo de pensamiento, y que encuentra
su definicién suprema en la paradoja de que ahi el espiritu subjetivo
tiene que sacrificarse a si mismo, reteniendo a tal fin una fe cuyo
contenido, casualmente para la subjetividad, brota sélo de la Biblia’

6. Adorno, T. W, op. cit., P. 74.
7. T. W. Adorno, op. cit., p. 80.
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La pregunta por el Ser de los fenomenologos posthussetlianos® lo tnico que
intenta es sacar /a cosa en si del rincén en que Kant la refundé’. La intentan como pregunta
por el sentido del Ser; como camino para volver a la subjetividad, a las significaciones
del sentido subjetivas, pero resulta que si el Seresta vacio de sentido, luego tenemos un
sin sentido de la cosa.

Otro obstaculo para que la filosofia del Sery sus ontologfas regionales puedan
ser un proyecto viable, es que éstas, se acomodan a todo, tanto al empresario como al
religioso, a los reaccionarios como a los banqueros; su posible éxito radica menos en
el potencial intelectivo que en la fe enorme que le tienen al sentido comun. Hoy por
fortuna sabemos que desde sus comienzos, la filosofia ha tratado siempre de separar
doxa y logos como principio basico de diferenciacién de lo que no es ni puede ser jamas
pensamiento filos6fico. Asi, con todo esto, el lamado giro ontoldgico' con el que se le
ha vinculado a la filosofia mas que al positivismo l6gico o a la teorfa critica, es un giro
hacia la ahistoricidad y la tautologia de una ratio idealista.

Es verdad, a la filosofia se le puede criticar por su estancamiento metafisico de
la pregunta inutil por el Sery ésta recapacitar e intentar recomponer su figura racional
del mundo mediante la busqueda de sentido de las cosas o interpretaciones de textos.
Pero lo mas peligroso no es que los hermenéutas o fenomendlogos jueguen con el
lenguaje y los simbolos de la cultura; el problema mayor aparece cuando positivistas y
postmodernos'' declaran a la razén incapacitada para determinar los posibles caminos
de la vida humana y se decreta que debe conformarse con reducir todo aquello con lo
que se encuentra la filosoffa a proposiciones logicas del lenguaje, a mero instrumento
o fruicién individualizada; desde esta perspectiva parece que Horkheimer tiene razén
cuando afirma que, el Gnico objetivo que le queda a la “filosofia es la nula perpetuacion

8. Pienso en Martin Heidegger, en E. Levinas, en Ricoeur, en Maurice Merleau-Ponty, por mencionar
algunos.

9. Adorno, gp. cit., p. 106.

10. Es decir, el paso a una fenomenologia basada en la cuestién del Ser que realiza Heidegger en Ser y
Tiempo.
11. Wittgenstein, Carnap, Popper, Lyotard, Vattimo, Derrida, Daniel Bell, Fukuyama.
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de su actividad coordinadora y unificante”'?. La filosofia ha sido tratada en los ultimos
afios de irrelevante, y ello se debe en parte, a una especie de debilidad nerviosa que
ciertos filésofos atribuyen a su desconfianza al método cientifico positivista, buscando
asf refugio en otros métodos mediante los cuales puedan alcanzar el conocimiento tales
como la intuicién y la revelacién. Como vemos, lamentablemente el positivismo logico
atac6 lo mas débil del pensamiento filoséfico: filosofias de la vida y ontologfas anticuadas
que solo han servido a necesidades de grupos religiosos o ilustrados, progresistas o
conservadores."

Pero no debemos de olvidar también que la ciencia moderna, tal como la
entienden los positivistas se refiere esencialmente a enunciados sobre hechos y presupone
por tanto, la cosificacion'* de la vida en general y de la percepcion en especial. El mundo
que ven solo es un mundo de hechos y de cosas y obvian vincular la transformacién del
mundo en hechos y cosas con el proceso social. Precisamente el concepto de hecho es un
producto, un producto de la alienaciéon social; en él, el objeto abstracto del intercambio es
pensado como modelo para todos los objetos de la experiencia en la categoria dada. Por
ello, la tarea de la filosoffa no es sélo comprender los diversos hechos en su evolucion
histérica, sino también en “captar el concepto mismo de hecho en su evolucién y, con
ello, en su relatividad”."

Los positivistas siempre estuvieron confundidos al igualar los métodos de
verificacion empirica con la verdad misma. Por eso, aunque “las ciencias de la naturaleza
estan provistas de objetividad, han sido vaciadas de contenido humano.”'® Para el
positivismo el dominio de la naturaleza por parte de la ciencia incluye el dominio de

12. Horkheimer, Max., Critica de la razon instrumental, Trotta, Madrid, 2002, p. 115.

13. Ibid. p.92.

14. La cosificacion es la forma fantasmagdrica que cobra una relacién social al margen de los que la llevan
a cabo y que se impone por encima de la conciencia de los sujetos. Esto se debe a la mistificacién
de los hechos, a la falsa idea de que éstos, son un producto natural y objetivo de la realidad y no el
resultado histérico de unas determinadas relaciones econémicas, politicas o sociales. Cf. Lukdcs,
Georg, Historia y conciencia de clase, Vol. 11, Orbis, Barcelona, 1985, pp. 8-40.

15. Horkheimer, gp. ¢it., p. 107.
16. Ibid. p. 102.
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los hombres, 1a sociedad industrializada, automatizada, la eternizacién de la situacion
social, la uniformidad y el sometimiento al orden.

Entonces, si la filosofia hoy tiene un enemigo, éste hay que buscarlo menos en
las fenomenologias que en positivismo y pensamientos débiles de los cuales emerge una
ideologia que se cumple en la industria cultural bajo un ropaje democratico y liberal.
En estas corrientes de pensamiento la aspiracion a la verdad se diluye bajo el control

social y “la diferencia entre pensamiento y accion es declarada nula”."”

...cuanto mas se debilita el concepto de razoén, tanto mas facilmente
queda a merced de la manipulacion ideoldgica y de la difusion de las
mentiras mas descaradas. El avance de la ilustracion disuelve la idea
de razén objetiva, el dogmatismo y la supersticién; pero a menudo
son precisamente la reaccién y el oscurantismo los que mas ventaja
sacan de esta solucion. Intereses creados, opuestos a los tradicionales
valores humanitarios, acostumbran a reclamarse, en nombre del “sano
sentido comun”, de la razén neutralizada, impotente.'®

Ahora bien, si este escenario se acerca a la realidad ;Qué queda entonces hoy
de la filosoffar ;Se han desactivados los problemas que hicieron posible su aparicién?
¢Cuales son los intereses actuales y validos de la filosofia? O como se pregunta Habermas
¢Porqué no habra de sucumbir la filosofia lo mismo que ya lo hicieron el arte y la religion,
al proceso historico universal de racionalizacion que Max Weber describi6 histéricamente
y Horkheimer y Adorno captaron en su dialécticar"

El mismo Habermas nos sugiere que, para desplazar la conciencia filoséfica de
los ontologismos adialécticos y mas, del pensamiento conservador, habra que entrar
en comunicacién con los mas recientes intentos de solucién que se han dado en la
sociologfa, la critica a la cultura y la antropologia social, sobre todo en lo referente a la

17. Ibid. p. 60.
18. Ibid. p. 61.
19. Habermas, J., op. cit., p. 24.
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comprension de nuestra situacion histérica, pues, “mientras el filbsofo, a semejanza del
arquitecto, ofrece y desarrolla el proyecto de una casa, el cientifico social serfa el que
escala las fachadas, el que por fuera trepa y saca todo lo que esté a su alcance”.* Aunque
en estos avatares habra que detenerse a ver los limites de la ezzpiria o del nominalismo de
las ciencias que el positivismo trajo consigo para evitar particularismos y fragmentacion
del saber.

A pesar de la actual posiciéon defensiva de la filosofia, se vuelve entonces
imprescindible, tal y como nos lo recuerda Habermas, unir el pensamiento cientifico con
el filoséfico, en especial la sociologia y los estudios sociales. La filosofia ya no esta en
condiciones de declararse en posesion de verdades metafisicas, que por cierto, aferrarse
a este intento ademas de correr el riego de senalarsele como dogmatica, ese paso es un
inseguro suelo de argumentacién. Lo que si podemos todavia considerar es la intima
relacién que tiene este saber milenario con la inteligencia humana en su parte creadora
y critica y, con el desarrollo del mundo vital humano sobre todo en su dimensiéon de
justicia social. Esto la fortalece frente a las ciencias, puesto que esta mejor preparada
por su experiencia, para mediar en los problemas fundamentales del hombre. Ademas,
la filosofia mantiene abiertas las preguntas universales que se interesan por las estrategias
tedricas mas incisivas y que proporcionan “los trabajos esenciales para un analisis de

los fundamentos racionales del conocimiento, del lenguaje y de la accion”.*

Es cierto, las ciencias, el pensamiento técnico, la matematica, han emprendido
sin lograrlo aun una liquidacién de la filosofia con una serenidad jamas vista, pero a
pesar de toda esta afrenta, la filosoffa no puede, ni debe convertirse en ciencia como
pretendi6 alguna vez la Escuela de Viena, sino que necesita transformarse en reflexion
critica desde sus problemas, desde la interpretacion de la realidad y su pretension de
verdad sin poseer nunca una clave.

Cuando hablamos de interpretacién, no estamos entendiendo las cosas junto a
Gadamer. La idea de interpretacion no coincide en absoluto con un problema de senzido
con el que se le confunde la mayoria de las veces.”” Por interpretacion entendemos

20. Ibid. p. 96.
21. Habermas, J., Ensayos politicos, Peninsula, Barcelona, 2002, p. 45.
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desenmascaramiento, critica y transformacion de la cosa comprendida. Ahora bien,
tampoco nos referimos a que la tarea de la filosofia sea:

...Investigar intenciones ocultas y preexistentes de la
realidad, sino interpretar una realidad carente de intenciones mediante
la construccién de figuras, de imagenes a partir de los elementos
aislados de la realidad....”

La fragmentacion de la realidad y el desmembramiento de la critica en la filosoffa,
no permite que el conjunto de elementos que conforman lo real, en este caso nuestra
situacion historica, salga a la luz, que se reconstruya a partir de los pedazos con que la

barbarie del status guo somete la conciencia del hombre contemporaneo.

Por ello, la filosofia debe buscar la verdad no en el sentido, sino en lo que se
presenta enigmatico, irracional y sin aparente intencion. Con esa 6ptica filosofica, el
mundo patas arriba es transformado a través de la interpretacion de una realidad con
que se tropieza y se supera materialmente, es decir, en la historia y mediante la praxis,
no sélo ya en el concepto. Filoséficamente hablando, dialécticamente es posible la
interpretacion filosofica radical del mundo. Asi, privarse del concepto de ideologfa,
conciencia o dialéctica, es alejarse del impulso desesmascarador que todavia tiene la
filosoffa como critica.

En resumen, la filosoffa no ha sido liquidada del todo, esta a la defensiva y en
crisis. Los golpes de positivismo légico y el descrédito de los ontologismos han sido

22. Habermas, Ensayos politicos, op. cit., p. 87.
23. 1bid. p. 89.
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parte de esta historia. Sin embargo no debemos olvidar que lo que atn queda de la
productividad del pensamiento filosoéfico, se acredita dialécticamente en la concrecion
histérica.*

El impulso de la filosofia como critica

Debemos confirmar que a la filosoffa no la podemos llamar ya una ciencia de
fundamentos, o lo que es lo mismo, de legitimacién del orden, del dominio, de la religion
o la tradicion. Esto de entrada esta descartado de cualquier intento por otorgar un lugar
que ya no se ostenta desde los estudios filosoficos. Hoy la filosofia tiene la posibilidad
de ser o#ra de la que se define en los manuales de historia. Pero ¢Qué filosofia o#7z puede
ser? ¢Qué es lo que cambi6 en la filosofia para que afirmemos esta posibilidad? ;En qué
consiste esta posibilidad? :Qué hay de nuevo en ella? A continuacién expongo algunos
elementos que tratan de explicar esta cuestion.

En primer lugar, es evidente que el primado de la filosofia sobre el saber de las
ciencias en occidente ha quedado roto. El proceso de cambio fue paciente. Al romperse
la unidad entre filosoffa y ciencia, el tutelaje del conocimiento ya no residi6 en la
filosoffa; por lo tanto, a ésta, no le qued6é mas camino que la teorizaciéon del objeto de
estudio que las ciencias, sobre todo de la naturaleza, estaban manejando. Asi naci6 la
epistemologia, esa busqueda por encontrar los criterios de validacion de un conocimiento

24. Ibid. pp. 101-102. La historia no es una abstraccion, sino el producto de las relaciones que se establecen
entre los hombres. Sacar a la luz ese #po de relaciones implica un estudio de las mismas. Las relaciones
histéricas de la sociedad se dan en la practica, pero #o se ven, se diluyen en la abstraccion, por eso, hay
que poner en evidencia lo concreto de la historia mediante la dialéctica. Cf. Kosik, Karel, Dialéctica
de lo concreto, Grijalbo, México, 1963. No debemos confundir el poder explicativo de la filosoffa con
una simple indagacion. “En la indagacién el comienzo es arbitrario, mientras en la exposicion es la
explicacion de la cosa, justamente porque la presenta en su desarrollo interno y en su evolucién necesaria. . .
(pero)el método de la explicacién no es el desarrollo evolutivo (de la historia y su realidad concreta),

13

sino el despliegue, la manifestacion y “complicacién” de las contradicciones, el desarrollo de la cosa
por mediaciones de éstas”, Cf. Kosik, op. cit. p. 51. La explicacién critica de la filosoffa “presenta el
desenvolvimiento de la cosa como fransformacion necesaria de lo abstracto en concreto...la dialéctica no
es el método de la reduccién, sino el método de la reproduccion espiritual e intelectual de la realidad,
el método del desarrollo, o explicacion, de los fenémenos sociales partiendo de la actividad practica

objetiva del hombre histérico”, 1bid. p. 52.
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cientifico. En segundo lugar, la ruptura de la filosoffa con la tradicién sobre todo de
corte ontoldgico que desde Platon fundamentaba la politica y la ética de la civilizacién®
cerré la posibilidad de seguir respaldando imagenes socioeconémicas del mundo. La
filosoffa se quedo poco a poco sola sin la ommnisapiencia del espiritu, nila legitimacion del
status quo. Se queda sola, pero al fin libre y, gracias a todo este devenir, la filosofia pudo
convertirse en critica radical de lo establecido. Ya no tenfa una dependencia con nada
ni nadie, asi que de la accién de interpretar el mundo pasé a la accién de comprenderlo
para transformarlo. La filosoffa nueva nacié de si misma: negandose para afirmarse.
A eso se referfa Marx cuando decia que la filosofia para poder ser realizada, tenfa que
ser suprimida; por supuesto se referfa a la wiseria de 1a tradicion que pretendia validez
universal para sus juicios y restriccion del estudio de la filosofia s6lo para las élites.”
“La mision de la filosofia, que se halla al servicio de la historia, consiste, una vez que se ha
desenmascarado /a forma de santidad de la autoenajenacion humana, en desenmascarar
la autoenajenacion en sus formas no santas” >’ La filosofia como critica de la sociedad se
planteaba asi en la historia como praxis, es decir, como liberacion.

En este sentido, la filosofia sélo ahora podia ser radicalmente critica, porque
con la renuncia a una fundamentacién dltima y a una interpretacioén afirmativa del ente
en su conjunto, desecha las formas fetichistas de querer comprender la realidad con
el sélo esfuerzo del pensamiento. Ademas ante la importancia que se le otorga a los
problemas propios de la cultura, se hace necesario hacer de ella el elemento reflexivo
de la actividad social y con la critica de la religion como engano, se renueva el interés
por la emancipacién y la busqueda constante de la verdad.

En la actualidad, la filosoffa como critica de la sociedad sigue vigente en sus
aspectos basicos, a saber: el desenmascaramiento del orden social y econémico y en la
critica a las categorias fetichistas de la sociedad. Esto desde luego es un legado de Marx
que no podra ser negado mientras existan las condiciones que generaron su critica: el

25. Habermas, Perfiles filosdficos politicos, op.cit., p.27.
26. Marx K., / Engels E.,, La sagrada familia, Grijalbo, México, 1967, pp. 8-15.
27. 1bid. p. 4.
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capitalismo. Es decir, este modo de produccion y sus defensores, no han erradicado la
situacién historica bajo la cual engendré Marx su teotfa.” Pero lo més radical de todo
esto, es que en nuestra actual situacion global, no habra porvenir sin una revaloracién y
relectura de Marx que mantenga a la filosoffa como critica. No lo habra porque no existe
aun en nuestros dias, un paradigma intelectual lo bastante potente como para vincular
en una teotfa social el horizonte ideal® de un futuro socializable menos injusto que el
que hasta la fecha hemos vivido. Una filosofia critica debe voltear a releer a Marx para
encontrar nuevos caminos que ayuden a comprender mejor el estado de cosas actual.
Jaques Derrida, quien actualmente se acerca poco a una idea de filosoffa critica, a manera
de ejemplo comenta lo que fue para él y su generacion:

La experiencia del marxismo, la figura casi paterna de Marx, su disputa
entre nosotros con otras filiaciones, las lecturas de los textos y la
interpretaciéon de un mundo en el cual la herencia marxista era (azin
sigue y seguird siéndolo) absolutamente y de parte en parte determinante.
No es necesario ser marxcista o comunista para rendirse a esta evidencia.”

Tal evidencia se confirma ademas, en el hecho de que en las tltimas décadas
la teorfa de Marx a diferencia de cualquier otra filosoffa o teorfa social, no ha sido
reemplazada en su totalidad, puesto que todavia es capaz de inspirar y producir
instrumentos teéricos- analiticos suficientemente generales y particulares para
comprender los escenarios politicos, econémicos o culturales de paises o continentes.
Debemos entender a estas alturas que el marxismo no nacié sélo como una teorfa
social cuya funcién era construir una sociedad sin clases’, definir asi al marxismo es
reducirlo a un programa politico o de grupo. Marx nunca tuvo la intencién de escribir
el Capital para ser un manual de ayuda a los gobiernos y asi “solucionar los problemas
tales como los del déficit de la balanza de pagos, ni tampoco la de ser una explicacion

28. Boron, Atilio A., Amadeo Javier y Gonzalez Sabrina (Comp.), La feoria marxista hoy, problemas y perspectivas,
CLACSO, Buenos Aites, 20006, p. 36.

29. Anderson, Perry., Tras las huellas del materialismo bistorico, Siglo XXI, Madrid, 1986, p. 132.

30. Derrida, Jaques., Espectros de Marx, Trotta, Madrid, 1995, p. 27. Las cursivas son nuestras. Para una
discusion en torno a esta obra de Derrida véase a Michael Sprinker (ed.) Demarcaciones espectrales: en
torno a los espectros de Marx: de Jacques Derrida, AKAL, Madrid, 2002, sobre todo el debate con Terry
Eagleton y Aijaz Ahmad.

31. Anderson, p., Op. cit. p. 7.
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erudita, aunque un poco trillada, de los emocionantes acontecimientos en el mercado
cuando el senor Garcfa no encuentra un comprador para sus ultimas 1000 toneladas
de hierro”.”* El marxismo es una teorfa de la historia que pretende oftrecer a la vez una
historia de la teotia™, es decit, un analisis ctitico, interno de las categotias usadas en la
investigaciéon del conocimiento. Su intencién es ofrecer una explicaciéon de lo que le
sucede al trabajo, la maquinaria, la tecnologia, el tamafio de las empresas, la estructura
social de la poblacion, la discontinuidad del crecimiento econémico y las relaciones entre
los trabajadores y el trabajo a medida que el modo capitalista de produccién desarrolla
su terrible potencial.™* La obra de Marx entonces es a la vez revolucionatia y filoséfica,
en una palabra, practica y critica. LLa marca de la autocritica dentro del marxismo es un
principio rector que nunca debi6 omitirse y si se hizo, fue precisamente por la confusion
de entender al marxismo no como una teoria critica de la historia sino sélo como un
programa dogmatico-revolucionario.

Continuar con la vigencia critica de la filosoffa a través del cristal de la teoria
marxiana, es devolver fortalezas a las debilidades que se hicieron patentes en el transcurso
del periodo del llamado marxismo occidental y latinoamericano, sobre todo en la
ruptura fatal entre teorfa y practica. Por ello es indispensable comprender porqué la
cultura marxista que engendraron Luckacs, Korsch, y Gramsci en Horkheimer, Adorno,
Marcuse, Della Volpe, Althusser y Sartre, ha llegado a su fin® y en su lugar empez6 a nacer

32. Mandel, Ernest., E/ capital, a cien asios de controversias en torno a la obra de Karl Marx, Siglo XXI, México,
19985, pp. 20-21.

33. 1bid.

34. Mandel, E., op. cit. p. 21.

35. Cf. Therborn Goran, “Después de la dialéctica. La teoria social radical en un mundo poscomunista”,
en Este Pafs, revista de tendencias y opiniones, No. 194, mayo 2007. El autor plantea que el triangulo
marxista de sociologfa, politica y filosofia, qued6 roto irremediablemente. “Después de que la politica
socialista se desintegr6 a lo largo de la década de 1980: empantanada y obligada a la rendicién en
Francia; aplastada electoralmente en Gran Bretafa y puesta a la defensiva en Escandinavia; dando un
abrupto giro ala derecha por motivos geopoliticos y de otro tipo en Europa meridional; abandonada o
fatalmente minada en la Eurasia comunista; aniquilada ya bajo la bota militarista en América Latina...”
Sin embargo acepta que: “con todo, parece de lo mas probable que en el futuro se redescubra de nuevo
a Marx muchas veces, se hagan interpretaciones novedosas y se hallen nuevas perspectivas...aun no
se sabe si Marx alcanzara la longevidad de 2500 afios de Platon, Aristoteles y Confucio, pero no se
puede descartar esta posibilidad”. pp. 6-7.
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con tremenda rapidez y confianza una cultura marxista nueva que va desde los estudios
de Ernest Mandel, Claus Offe, Jirgen Habermas, Raymond Williams, Laclau, Honneth,
Zizék, hasta los estudios sociolégicos de Pierre Bourdieu sélo por mencionar algunos
de manera desordenada, los cuales por cierto son diversos y con algunas tradiciones
intelectuales ajenas a Marx pero que reconocen en éste, su tutela tedrica.

Si en algo debemos detenernos en este trabajo es en dos cosas: la primera, en
el hecho que la filosofia como critica no se agotd en su fundador, ni en los tedricos de
occidente; la segunda, que es importante y necesario regresar desde Marx a una teoria
critica de la sociedad después de haber acumulado experiencias, triunfos y derrotas en
el marco de una teorfa social que dé razén de nuestra situacion histérica, no desde una
coyuntura periodistica, sino desde las relaciones estructurales que condicionan nuestra
vida. En resumen, hoy en dfa no se puede construir una teoria critica de la sociedad sin
Marx. Ahi tenemos todavia un impulso en filosofia que falta retomar en serio.

Pero ¢un pensador del siglo XIX puede ser vigente para analizar la realidad
actual? :No nos arriesgamos a caer en un arcaismo dogmatico? Esta alusion al arcaismo
debe tomarse en consideracion, y puede justificarse a partir de que la obra de Marx
no da ya razones de la totalidad del mundo globalizado. “Es verdad, evidentemente el
capitalismo contemporaneo no se parece, en sus formas de existencia, al que conocid
Marx. Pero las estructuras determinantes de este sistema permanecen invariables; es
mas, podemos sostener que, por el contrario, el capitalismo contemporaneo estd mas
proximo de un funcionamiento “puro” de lo que lo estaba el de la “edad de oro” que

va desde la Segunda Guerra Mundial a la mitad de los afios setenta”.

Algunas tesis que se revelan contra un posible arcaismo dogmatico y también
como impulsos para el estudio filoséfico en compania de las ciencias sociales siguiendo
a Michael Husson, serian:

a).- Que el trabajo humano es la unica fuente de creacién de valor.
b).- Continta el régimen econémico en el que los trabajadores producen

36. Husson, Michael, Prélogo a la edicién resumida del Capital de Gabriel Deville, Los libros de la
frontera, Barcelona, 2007.
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la integridad del valor aunque no reciben mas que una fracciéon bajo la forma de
salarios.

c).- El capitalista se apropia integramente de este valor producido, pero no paga
mas que una parte, porque el desarrollo de la sociedad permite que los salarios puedan
producir durante su tiempo de trabajo un valor mayor del que éste puede recuperar en
la forma de salario.

d).- Las mercancias modernas toman cada vez mas la forma de bienes y servicios
inmateriales: programas de ordenador, proyecciones, informacion, etc. Pero esto no pone
en cuestion la teorfa del valor-trabajo, para la cual la mercancia no es una cosa.

e).- En la medida en que las nuevas tecnologias introducen la posibilidad de una
produccion y de una difusion casi gratuita, éstas entran en contradiccion con la 16gica
del beneficio. Para funcionar segun sus reglas habituales, el capitalismo debe limitar esas
posibilidades por medio de dispositivos juridicos que protegen la propiedad industrial
(patentes, derechos de autor, licencias, etc.) y por procedimientos que destruyen el valor
de uso de ciertas innovaciones.

f).- En efecto, volvemos a encontrarnos con la contradiccién absolutamente clasica
entre ]a forma que toma el desarrollo de las fuerzas productivas (aqui, la potencial difusion
gratuita) y las relaciones de produccion capitalista, que buscan reproducir el estatuto de
mercancia en sentido opuesto a las potencialidades de las nuevas tecnologfas.

2).- Uno de las grandes aportaciones de Marx esta en haber demostrado que el
capital no era un parque de maquinas o de ordenadores en red, sino una relacién social
de dominacion.

h).- Una de las tendencias mas sorprendentes del capitalismo contemporineo es
tratar de transformar en mercancias (cosificacioén) lo que no lo es o no lo deberia ser,
en primer lugat, la seguridad social y los servicios publicos.”

Conclusion: critica material de la ciencia y la sociedad: una tarea vi-
gente de la filosofia

Las tesis anteriores son sélo una muestra de que existe un trabajo pendiente
aun de la filosoffa como critica, sobre todo en el terreno del estudio de la sociedad y la
historia. Este tema es necesario pues lo que esta en juego es la explicacion y comprension

37. 1bid.
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de la realidad humana y por ende, su forma de operar en una organizaciéon determinada.
Para abrir esta discusion es necesario dividir por niveles el estado de la cuestion donde,
a consideracion nuestra, esta el centro de la estructura elemental de la construccion de
conocimiento y discursos en la sociedad. Tomando como guia a Notrberto Bobbio™
quisiera concluir esta disertacion a través de un ejercicio intelectivo donde sefalo algunos
de los trabajos pendientes que son por supuesto actuales en el terreno de la filosofia.
Los niveles de discusion serfan en el orden siguiente:

Nivel epistemolégico: Se trata de estudiar las teorias generales de la ciencia como
es el caso del positivismo légico y su eternizacion de categorias que nos permitan sacar
a la luz la falta de distincién entre sujeto y objeto en la sociedad vy, con ello, relacionar
la posicion de esta escuela con la ciencia como fuerza productiva. Un punto de partida
esta ya en la teorfa critica de Horkheimer y Habermas. Continuar este trabajo por la
via filosofica, nos permitira denunciar el falso neutralismo que domina las ciencias
en general y construir en el terreno politico y ético, una explicacion suficiente que dé
cuenta del poder que se ejerce dentro de la sociedad, con la categoria de ciencia como
fuerza productiva.

Nivel ontolégico: Aqui se buscaria en las teorfas generales de la sociedad como
el funcionalismo de Parsons o la teoria de sistemas de Lumann, por ejemplo, las razones
del ser social: su orden, su conservacion y su resistencia a la transformacion. Aun estan a
debate las distintas posturas sobre cual es o debe ser el estatus de la sociedad a partir del
analisis de la misma: ;En la sociedad s6lo hay desequilibrios que hay que armonizar con
el todo y conservar el modo actual de las cosas? o ¢Los desequilibrios de la sociedad son
oportunidades que permiten transformar una situacion que se presenta como natural?

Nivel metodolégico: En nuestra situacién actual de relativismo gnoseoldgico,
se torna necesario revisar los métodos y técnicas de investigacioén cientifica que por
sus generalizaciones no toman en cuenta las condiciones historicas bajo las cuales se
disefian y producen las mismas. Se trata de construir una critica contra el simplismo
de los instrumentos cientificos que niegan las contradicciones en lo social y suponen

38. Bobbio Norberto, N7 con Marx ni contra Marx, FCE, México, 1997 pp. 148-150.
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que la ciencia es lineal, no dialéctica. Contra este ahistoricismo, evolucionismo y la
incomprension histérica de la totalidad”, es necesatio que la filosofia tome en cuenta
que el empirismo y la descripcion pasiva de lo real, no puede representar el conocimiento
de las cosas, como si estas se presentaran tal cual a la inteligencia

Nivel ideolégico: En esta era de renacimientos fundamentalistas se vuelve
imperioso el hecho de escudrinar el sistema de valores que trata de imperar en la cultura
global como nuevo derrotero de engafo de masas. En el caso del conocimiento, urge
someter a analisis los argumentos que se esgrimen a la hora de plantear una verdad de
la civilizacién, como por ejemplo el tema de la politica, la democracia, la verificacion
cientifica, el crecimiento y desarrollo econémico etc.

Claro esta que en el presente trabajo unicamente puedo apuntar y no resolver
estos ejes y niveles, no sélo por razones de espacio, sino por capacidad intelectiva para
dar respuesta a cada uno de ellos. Eso es tarea del quehacer filosoéfico y toca a los que
nos dedicamos a ello. Pero lo que si defino de una vez y en principio, es el impulso
vigente de la filosoffa que traté de reflexionar en este articulo, que a mi manera de ver
se conserva aun, con crisis, defensas y afrentas, en su potencial critico. Reconocer esta
realidad tal vez represente, el respiro que la filosoffa ha de exhalar cuando la libertad
humana haga expirar al sistema, que cosifica la conciencia.

39. Realidad estructurada y dialéctica, en la cual puede ser comprendido racionalmente cualquier hecho
(clases de hechos, conjuntos de hechos) a través de la destruccion de la falsa objetividad del fenémeno,
el conocimiento histérico del mismo y el lugar que ocupa éste en el todo social. Cf. Kosik, op. cit.

p. 74.
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Interculturalidad y derechos humanos, del coahuilense Mauricio Beuchot, es un abordaje
sobre el tema de los derechos humanos dentro de las sociedades multiculturales actuales.
Este fil6sofo mexicano, conocido internacionalmente por su “hermenéutica analégica”,
se ha dedicado por afos a distintas lineas de investigacion tales como el pensamiento
mexicano novohispano, la interculturalidad, la teorfa del iusnaturalismo y los derechos
humanos en el contexto multicultural de nuestros dias. El texto que ahora resefiamos es
sin duda, la sintesis y conciliacion de elementos trabajados por este pensador a través de
su caminar por el andamiaje filoséfico y, ademas, una madura exposicion de los mismos
en orden a postular soluciones a los problemas arrojados por el fenémeno denominado
“multiculturalismo”.

El problema al cual Beuchot intenta dar solucién es claramente identificable:
“cuando distintas culturas conviven juntas pueden tener diferentes visiones de los
derechos humanos. Las situaciones mas extremas se pueden dar cuando alguna cultura
no los conozca o no los entienda o, habiéndolos conocido y entendido los rechace o no
los cumpla.”” Vemos en primera instancia, que se parte de un supuesto fundamental: la
existencia de unos derechos universales objetivables para la innumerabilidad de culturas.
Siguiendo en el contexto del tema, el autor ubica al lector respecto de la discusion actual:

1. Licenciado en Filosofia por la Universidad Intercontinenal; Maestrante en psicoterapia psicoanalitica
por la APJ. Es profesor de la Universidad del valle de México, Campus Guadalajara y del IFFIM.
2. Mauricio Beuchot, Inteculturalidad y derechos humanos, México, Siglo XXI, 2005, p. 7.
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¢Coémo podrian dialogar las culturas para el respeto de los derechos humanos universales?
Se han dado hasta ahora, comenta Beuchot, dos salidas antagénicas: por un lado, ante
la seguridad de poseer la conciencia de los derechos humanos (DH), se propone el
sometimiento de las culturas (posicion manifiesta en el fenémeno neoliberal) y, por
otro, el respeto absoluto a las diversas formas de expresion de la cultura sin importar
las acciones que puedan traspasar el respeto de los DH (comunitarismo), ya que no se
acepta una existencia objetiva y universal de los mismos. Lo anterior es el contenido
del primer apartado.

Antes de dar a conocer posibles soluciones, en el siguiente apartado, Beuchot
comienza a definir el enfoque de los conceptos que utiliza dentro del texto y que son
fundamentales: Cultura, Multiculturalismo y DH. Por cultura se entendera “el cultivo
de todo aquello que nos ayuda a colocarnos en la realidad del entorno, no sélo natural
sino también social”.’ En este punto, el pensador mexicano sigue el enfoque de cultura
propuesto por Bolivar Echeverria,* quien ve ala cultura como un fené6meno encarnado
en la sociedad que sirve para ubicarla dentro de la naturaleza; Bolivar Echeveria
también considerara que la cultura produce no sélo los objetos sino también los sujetos,
considerando que los actos del producir y el significar son ineludibles en lo que toca al
estudio de las culturas. Beuchot preponderara dentro del texto este aspecto semi6tico-
semiolégico, el acto de significar que se da en la interaccion de culturas, interaccion
llamada también multiculturalismo. El coahuilense define multiculturalismo como
el fenémeno de la diversidad de culturas que interactian entre si, incluso dentro de
un mismo estado; dicho fendémeno ha sido explicado desde varios modelos como el
pluralismo y la interculturalidad, aunque este ultimo concepto —dice Beuchot- debe ser
considerado como el desiderdtunr al cual arribar. Para finalizar y delimitar el enfoque de
los principales conceptos, el filosofo mexicano entiende por DH el sentido usual que se
les da desde la declaracion de la ONU en 1948. Considera que estos -ademas de otros
no escritos en dicha declaracién- se encuentran por encima de toda positivacion, ya

3. bidem, p. 9.

4. Cf. B. Echevertia, Definicion de la cultura, México, UNAM-Itaca, 2001.

5. Desideratnm: participio neutro del verbo latino desiderare, desear, que en el tono del texto indica una
meta o modelo posible al cual se intenta arribar.
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que se caracterizan por su vocacion de universalidad, que es la que les han dado como
intencionalidad sus legisladores.®

Al definir los conceptos antes descritos, nuestro autor declara que para posibilitar
una conciliacion entre la diversidad de posiciones simbélicas e ideoldgicas de las culturas
respecto de los derechos humanos, se debe utilizar una herramienta interpretativa. Esta
herramienta de lectura y dialogo de los significados culturales tan diversos, pero comunes
en determinadas valoraciones, es denominada por Beuchot Hermenéntica analégica’ y sera
el método que se propondra al lector en torno ala solucién de la apreciacion, conciencia
y aplicacion de los DH dentro del multiculturalismo.

Después de introducir el tema y luego de definir el enfoque de los conceptos
principales, nuestro autor presenta en el apartado tres, un analisis del conflicto cultural
y los DH. Nos dice que las culturas se desarrollan en una dinamica similar a la del
individuo: tienen procesos propios, su dinamica y conflictos, asi como crisis de identidad
y de crecimiento. Sin duda hablamos aqui de crisis axiologicas, ya que ninguna cultura
puede sustraerse al hecho de formular valoraciones. Las crisis se forman por nuevos
valores que surgen dentro de la misma cultura o por aquellos que provienen de culturas
externas. Este fenémeno se identifica facilmente en nuestro pais: los pueblos indios de
México viven la incesante contrastaciéon de sus propios valores al entrar en contacto
con los valores de la cultura occidental.® En este conflicto entre culturas observamos la
desarticulacion de las identidades de culturas indigenas ante la hegemonia descomunal de
la cultura occidental que propone la dinamica de mercado y la homogeneizacion propia
del neoliberalismo, la cual es ajena a las culturas minoritarias. Lo dicho anteriormente,

6. Acerca de esto, Beuchot ha escrito Derechos Humanos, Historia y Filosofia, 2°. Ed., México, Fontanara,
2001.

7. La Hermenéutica analdgica ha sido un derrotero de investigacién y una propuesta original del filésofo
mexicano, que intenta dar solucion a las grandes barreras del didlogo intercultural, tales como la
intolerancia, la xenofobia, las confrontaciones culturales tanto ideol6gicas como armadas, la imposicion
de modelos de vida por parte de grupos hegemonicos, etcétera. Ver M. Beuchot, luspositivismo,
Tusnaturalismo y derechos humanos, México, UNAM, 1995; Tratado de hermenéntica analdgica, México,
UNAM-Itaca, 1997.

8. Un texto sugerente respecto de la relacion entre las culturas indigenas y la occidental es el de G. Bonfil
Batalla, Simbiosis de culturas, México, FCE, 1993.
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dalugar a nuestro autor para sefialar la existencia de DH comunitarios, del mismo modo
como se dan los individuales. Ante esta problematica se debe recurrir a la hermenéutica
analogica, aquella que permite el didlogo de doble actitud: la de aprender de una cultura
y también la de criticar sus elementos. Esta hermenéutica desea superar la postura
univocista (s6lo existe un modo de ver las cosas) y la equivocista (todas las visiones
de la realidad son vilidas). Tomando a Rodtiguez Guerra,’ el coahuilense arguye que,
en torno a los conflictos culturales, las soluciones propuestas no buscan consensos
satisfactorios, sino compromisos responsables. Lo anterior nos aclara mas la funcién de
una Hermenéutica analdgica: se buscan construir, desde el didlogo continuo acciones
conjuntas hacia un fin de valoracién comun, sin eliminar las diferencias culturales. Para
lograr este dialogo del hombre maduro (Weber) debe considerarse la dinamica de la
phronesis o prudencia aristotélica, que permite —nos dice Beuchot- versar sobre lo practico,
capacitandonos para manejar lo universal iluminando lo particular y, a la vez, nos ayuda
a aplicar una ley universal a un caso particular. Pero, s;como desarrollar la frinesis en lo
préctico? Fsta se lleva a cabo por el juicio de justicia, que consiste en la realizacién de
una identidad virtual formada por las partes en conflicto; es decir, se reconcilian las
diferencias en un cuerpo comuin formado por las partes dialogantes. Vemos que, desde
el concepto de fronesis, Beuchot propone una solucién de actitud individual que lleve
a cabo la analogfa: se busca establecer un modelo de vida (el que sera analogado) que
sirva como ideal regulativo universal ante la dispersién que sugiere el relativismo.

En el apartado cuatro, Beuchot desarrolla su propuesta de hermenéutica
analogica aplicada a las culturas. La Hermenéutica analégica evita el monolitismo de los
univocismos y el relativismo de los equivocismos porque abre la gama de interpretaciones,
pero no tanto como para que todas sean validas. La analogfa utiliza dos aspectos: la
analogfa de atribucién y la de proporcionalidad. La primera da apertura, permisividad
y extension, mientras que la segunda ata y sujeta, pone algo como primero, coloca un
principio en orden a su aproximacién con la verdad —una verdad contextual, por lo
menos, acentua el pensador mexicano. Desde la analogia de proporcionalidad todas las
culturas se comparan entre si respetando sus diferencias, pero buscando su unificacion
y en la analogfa de atribucion se enmarca una jerarquia, se establece un modelo; Beuchot

9. Vid,, R. Rodriguez Guerra, “Liberalismo, pluralismo y politica. Notas para una politica del pluralismo”,
Lagnna, 10, 1992.
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insiste en que este modelo no debe ser una cultura sino un ideal regulativo formado por
el didlogo multicultural.

Después de conocer los supuestos principales de la hermenéutica analdgica,
la pregunta obligada en el texto presente es ¢como atender desde esta propuesta, las
diversas demandas de las culturas? En primer lugar hay que propiciar de las culturas lo
constructivo y rechazar lo destructivo, protegiendo tanto a la persona como al grupo.
Beuchot propone que ante las culturas que no aceptan o desconocen los DH, la reaccion
debe ser sujetarlas o, por lo menos, persuadirlas para que los contemplen.

En el apartado seis, Beuchot hace un recorrido por la historia de la filosofia de
los DH en Latinoamérica. Establece que su filosofar esta situado en México y que en
este pafs existe una larga tradicién de defensa de los DH. Menciona a personajes como
Vitoria, Soto, Las Casas y Mercado; éstos, espafioles la mayorfa provenientes de la escuela
de Salamanca, fehacientes defensores de los indios. Cada uno de los precursores de la
defensa de los DH en América Latina aport6 desde sus acciones y discurso algo a favor
de la justicia en el siglo XVI. Un ejemplo es Don Vasco de Quiroga, quien ya abogaba
por una educacién para los indios y su respectivo derecho al trabajo. A este hombre le
siguieron un siglo después pensadores como el arzobispo-virrey Palafox y Mendoza
y Carlos de Siglienza y Goéngora, asi como Francisco Javier Alegre y Francisco Javier
Clavigero, este ultimo prominente luchador en contra de los apelativos peyorativos
que recibian los indios por parte de intelectuales del tiempo. Entrados en el siglo XIX
encontramos a Don Miguel Hidalgo, José Marfa Morelos, Teresa de Mier y Luis Mora.
En el siglo XX sobresalen Recaséns y Gonzalez Uribe, de quienes el ultimo concibe los
DH como la defensa que tiene la persona en contra de las ideologfas transpersonalistas.
Después del repaso histérico que presenta la lucha por los DH en nuestro pais, nuestro
autor comenta que la filosoffa hecha en México en torno alos DH ha de ser de resistencia.
Esto lleva a Beuchot a postular un iusnaturalismo (existen derechos naturales universales),
que debe fungir como instancia de apelacién dentro del contexto mexicano.

En el siguiente apartado, Mauricio Beuchot se dara a la tarea de fundamentar

que la identidad de los pueblos, mas alla de ser fisica u ontica, es simbolica y que
aceptar esta premisa debera llevar a lo siguiente: si las culturas se influyen mas en el

.
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ambito simbdlico que en el de mestizaje, la interacciéon y modificacion de ambas sera
inevitable; por esta razon, queda solamente, ante la imposibilidad de aislar culturas, el
conocimiento de la accién simbdlica que viven en interrelacion la cultura occidental y las
culturas indias. A través del conocimiento de la interaccion simbélica, se debera superar
el modelo pluricultural, ya que el pluralismo solamente sostiene la convivencia pacifica
y respetuosa en el seno de los estados, pero sin llegar a la relacién analégica; siguiendo
esta afirmacion nuestro autor ofrece un breve recorrido histérico acerca del pluralismo
cultural en México. Ya Vasco de Quiroga y Sahagun pugnaban por una patria mixta, y
en el barroco habia desaparecido el deseo de destruccion de razas por el de conjuncion
de las mismas. Estos ejemplos manifiestan intentos limitados de solucién al problema
que atafie a las relaciones entre culturas. La salida, dice el filésofo mexicano, debe ser
un pluralismo cultural analdgico que privilegiando la diferencia, a su vez busque proteger
la identidad de las culturas que conviven en un estado. Dicha convivencia instaura tres
tipos de relaciones: de aceptacion, de tolerancia y de rechazo.

En el apartado siete, se explica como puede llevarse a la practica la realizacion
de los DH en el pluralismo actual. Para llevar a cabo lo anterior se propone explorar un
modelo de DH universalista que compagine las maltiples diferencias. Encontramos un
recorrido por diversos e incluso enfoques antagénicos de modelos de DH. Se dice que
éstos han nacido de un modelo liberal, individualista, que favorece la diversidad por la
libertad, pero que paga este precio en la deprecacion de las identidades y violaciones a
los DH. Ante esta radical posicion surgen discursos opuestos como el comunitarismo
o igualitarismo que no procura la libertad, sino la igualdad y centra la atencién en la
comunidad preponderando los derechos comunales sobre los individuales. Beuchot
vuelve a proponer su teorfa como camino intermedio entre el modelo liberal (hoy
neoliberal) y el comunitarista: a través del dialogo intercultural, que prepondere lo
comunitario sobre lo individual -porque segin el coahuilense es lo mas descuidado-
se intentara establecer un punto intermedio entre los modelos antagénicos antes
mencionados, “un punto en el que se preserven los beneficios que se han ganado los
derechos humanos para los individuos, en el plano de las libertades, y se concilien con
los que procuran los derechos comunitarios para los grupos, en un plano de igualdad o
equidad... [lo anterior] producira el mayor beneficio parala perspectiva de los individuos
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y la perspectiva de los grupos, cada una de manera diferenciada y proporcional”'’; es
decir, como resultado tendremos una serie de acuerdos matizados.
3

Dejando al apartado anterior, Beuchot propone aclarar, en el nimero ocho de su
texto, los aportes de una hermenéutica analdgica a la fundamentacion filoséfica de los
DH. Este fil6sofo sostiene que su propuesta analégica, posee una parte hermenéutica y
otra parte ontologica. De acuerdo a la parte hermenéutica podemos conocer mediante
la interpretacion, las notas y caracteristicas fundantes, deseos y necesidades profundas
del ser humano para establecer y dar vigencia a los DH. Respecto de la parte ontolégica,
esta hermenéutica provee una universalidad matizada, atenta a las particularidades de
los hombres en sus diversos contextos. Estas caracteristicas seguin el autor, permiten
unir lo narratolégico (particularidades) con lo ontolégico (la universalidad) sin que
se destruyan mutuamente, enriqueciéndose asi en la interacciéon. Advierte Beuchot la
relacién intrinseca entre interpretacion y poder, es decir, la actitud de sospecha que
debe mantenerse siempre ante las interpretaciones formuladas, dado que pueden estar
erigidas sobre las obscuras bases de las relaciones de poder.

En el penultimo numero del texto, se presenta la antropolégica filoséfica que
subyace debajo de una propuesta analégica. Comienza este autor por mencionar que
estamos tratando con una propuesta de indole iusnaturalista (teorfa de los DH naturales)
sin dejar fuera el iuspositivismo (positivacion de los DH), lo que darfa como resultado
una antropologia hibrida entre lo natural y lo cultural. Hablamos fundamentalmente de
una antropologfa que atiende a la dimensién culturalista.

Comenta Beuchot que una idea de los DH trae detras una imagen, el icono del
hombre como un microcosmos, como regente de todas las cosas, pero del mismo modo
guardian de éstas. En este sitio es donde debe realizarse el didlogo entre iconicidad y
analogfa. La analogfa debe desarrollarse en orden a una iconografia que posibilite la
realizaciéon del horizonte de interpretacién humano. El hombre es intencionalidad
interpretativa (Cassirer), duda y distingue (Cencillo), es movilidad del desarraigado,
que habita en una ciudad fronteriza, es un ser de analogfas, de horizonte, de confin
(Beuchot en contraposicién con Deleuze). Para nuestro autor, la antropologfa filosofica

10. M. Beuchot, Interculturalidad y derechos humanos, p. 74.
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que sustenta la analogfa “resulta de la conjuncién de la ontologia y la hermenéutica,
las cuales nos brindan ese adecuado fundamento de tan importantes derechos. En la
conjuncién de natura y cultura, en la linea limitrofe entre el lenguaje y el ser. En el
cruce del sentido y la referencia, se halla ese fundamento que tanto hemos buscado.”"!
Agregando dos ultimos elementos constitutivos de la base de Antropologia filos6fica de
una hermenéutica analdgica, el coahuilense se adhiere en primer lugar, al personalismo
de Mounier y Levinas, quienes se vinculan estrechamente con la analogfa otorgando
a ésta la dimension afectiva del reconocimiento del otro. En segundo lugar, el autor
afiade la caracteristica de misterio: el ser humano como misterio inabarcable, al que se
le puede aproximar de manera aceptable. Vemos desde lo anterior, dice Beuchot, que
debe formularse una nocién nueva de hombre: “mas humillado y disminuido, pero
resistente como para soportar el peso de la atribucién de derechos... La cultura de los
derechos humanos nos puede dar la ocasién de un nuevo modelo de sujeto, un sujeto
analégico, un sujeto a la vez narrativo y sustantivo, narratolégico y ontolégico a un

tiempo, uniendo lo metafisico de un modo nuevo e inédito.””"?

Dentro del ultimo apartado, Beuchot aborda la educaciéon enlos DH y sus bases
filosoficas. El autor considera que conociendo el ser del hombre es posible postular el
deber ser: “si conocemos lo que es bueno para un ente, conoceremos lo que es para él
objeto de derecho (porque en el fondo es estar conociendo lo que es el ser de una cosa,
y ella nos revela su bien; no podemos conocer el bien de algo si antes no conocemos
su ser)”. En otro tenot, se comenta que en nuestro pais ha permanecido una larga
tradicioén en torno a la educacion de los DH, hecho que ha sido posible por la existencia
de bases iusnaturalistas propuestas por diversos discursos de pensadores como De las
Casas, Clavijero e Hidalgo, precursores de la defensa de estos derechos. Continuando
esta tradicion, se propone en el texto un “iusnaturalismo analégico-iconico” que no
dira que la naturaleza del hombre se va modificando, sino que nuestro conocimiento
acerca de ella es el que se mejora, avanza. A través de la analogfa, este iusnaturalismo
respondera a las distintas formulaciones de los DH surgidos en las culturas y atendiendo
lo icénico, dara cauce a los modelos de ser humano que surjan en el didlogo intercultural.

11. Ibidem, p. 92.
12. Ibidem, p. 95.
13. Ibidem, p. 105.
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Finalizando los postulados antes mencionados, Beuchot comenta que si poseemos una
teorizacion fundamental de los DH debe ensefarse a los educandos que éstos estan mas
alla de la mera positivacion, “que no se reducen a ser buenos deseos o ideales fatuos,
sino que constituyen valores esenciales de la sociedad y del individuo, de modo que les

corresponde una exigencia de ser cumplidos.”'*

Sin duda el texto antes visto intenta presentar una via alterna a las crisis de
identidad que sufren las culturas en su interaccién y posibilitar una ética global que
fundamente y realice el respeto de unos DH que, segin Beuchot, son universales e
irreductibles a consideraciones relativistas. Podemos ver que este filésofo mexicano
ha retomado, a través de su propuesta analdgica, el gran anhelo de sintesis entre
antagonismos (neoliberalismo y comunitarismo) con el fin de evitar la fragmentacion
de los modelos de ser humano que vivimos. Tal anhelo sin duda, se erige en orden a
construir mejores horizontes de comprension de lo humano mas fundantes y una praxis
mas incluyente de los deseos y aspiraciones de los otros dentro de este complejo océano
multicultural en el que nadamos hoy dia.

14. Ibidem, p. 109.
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