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Formas de la educacion

En la historia de la pedagogia aparecen repetidamente determinadas concepciones tipicas de
la educacion. Pese a que raras veces son realizadas en forma pura, es sin embargo importante
elaborarlas primero en esta forma, como tipos ideales en el sentido de Max Weber,
construirlas en cierto modo como modelos de educacion, para obtener asi una vision de
conjunto dentro de la profusion de teorias pedagogicas y preguntar luego hasta qué punto son
ellas adecuadas, se excluyen o se pueden conciliar entre si; hasta qué punto pueden o tienen
que complementarse, con miras a obtener finalmente una idea adecuada sobre lo que
realmente sucede, o tiene que suceder, en la educacion.

La primera concepcion de la educacion, y en cierto sentido también la mas obvia, considera a
¢ésta en analogia a una actividad artesanal. Asi como el alfarero, por ejemplo, fabrica un objeto
de uso corriente, un cantaro o un plato, a partir de un material dado, la arcilla, y de acuerdo a
un procedimiento determinado artesanal que se puede aprender, también el educador debe
formar, a partir de un material dado, al nifio todavia falto de instruccion, y de acuerdo a
determinadas reglas igualmente aprendibles y encaminadas a una determinada meta educativa,
de manera que éste sea capaz de asumir su funcioén en la sociedad como persona adulta. La
educacion aparece entonces como [107/108] un hacer de algo factible. Es el sentimiento de
orgullo del poder de la educacion. John Locke (1632-1693) ya aportd una funda-mentacion
teodrica de esta concepcion de la educacion. Con la misma facilidad con que se puede encauzar
en una u otra direccion el agua de un rio desde sus fuentes, determinando asi su curso ulterior,
es posible también orientar el espiritu de los nifios hacia un lado u otro. El requisito previo
para tal fe en el poder de la educacién es una concepcion determinada del hombre. Si
inicialmente el alma es una «tabula rasa> entonces ésta puede ser conformada de un modo
determinado a través de la regulacion de las impresiones que recibe. Algo parecido ocurre
también, aunque a base de métodos behavioristicos esencialmente mas refinados, en la teoria
de B. F. Skinner sobre el condicionamiento.

De hecho, mucho ha de ser concebido de acuerdo a un tal modelo tecnologico. También el
concepto de la educacion ha sido entendido en su forma mas simple de esta manera, como
conformacion del joven de acuerdo a un ideal del educador.

II

Pero la concepcidn de la educacion como el hacer de un factible a volutad, topa pronto con
limites. El primer limite se produce por el hecho de que el nifio no es una materia
conformable a voluntad, sino un ser organico que se desarrolla de acuerdo a sus propias leyes
y que por ello ha de ser tratado de acuerdo con ellas. De qui resulta el segundo enfoque basico
de la pedagogia como el dejar crecer aquello que de por si quiere crecer. Esta concepcion ve
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por analogia al nifio que va creciendo como una planta que a partir de un germen se desarrolla
desde dentro, y al educador, también analdgicamente, como un jardinero que tiene que
esmerarse en el cuidado de sus plantas, pero que no puede acelerar a voluntad su crecimiento,
teniendo que esperar a que éstas lo hagan de por si.

Esta es la concepcion que defendiod, sin duda por primera vez, J. J. Rousseau (1718-1778) al
hablar de una educacion negativa. El educador no puede hacer nada de por si, s6lo impedir
que ocurra algo erroneo, tratar de mantener a distancia aquellas perturbaciones que podrian
mermar un sano desarrollo. Aunque lo complicado de las medidas necesarias que tendria que
adop- [108/109] tar para dirigir correctamente el desarrollo, ya estd indicando también ciertas
limitaciones de esta concepcion.

La concepcién organica del desarrollo humano fue expuesta al detalle primeramente por
Herder y luego desarrollada en el clasicismo y romanticismo aleman. Aqui se considera el
desarrollo del hombre segin la imagen de una planta. Al igual que la planta brota de la
semilla, se desarrolla para formar el capullo y la flor y luego madurar en el fruto, asi se
desarrolla también el hombre en fases comparables que van desde la nifiez pasando por la
adolescencia y juventud hasta la madurez y ancianidad.

En su forma mads pura, la concepcion organoldgica de la educacion fue defendida por Frobel
(1782-1852), conduciendo en ¢l particularmente al desarrollo de la pedagogia infantil en el
kindergarten.

El producto permanente de esta concepcion radica en el conocimiento del valor propio de
cada escalon. No se debe considerar al nifio como a un pequefio adulto e intentar luego con-
vertirlo lo mas répido posible en una persona mayor plena. En las representaciones graficas
del siglo XVIII todavia se expresa claramente esta concepcidn: en sus proporciones
corporales los niflos aparecen como adultos a escala reducida. Frente a ello, la concepcion
organologica acentia que primero hay que ver al nifilo como tal y aceptarlo dentro de su
peculiaridad infantil. El nifio no es menos hombre que el adulto, sino que lo es de una manera
distinta. Para un sano desarrollo es absolutamente necesario que el hombre viva plenamente
en su peculiaridad cada una de las edades, sin mirar por encima de ellas. En este sentido dice
Frobel: «El nifio, el joven, el hombre en definitiva, no debe tener otra aspiracion que ser en
cada edad aquello que esa edad exige.»

De aqui resulta, en direccion preventiva, una consecuencia importante, es decir, la prevencion
frente a lo prematuro como un peligro situado en la esencia de la educacion. Cada educador, y
también cada madre, se alegra de los progresos de su hijo y trata de acelerarlos en la medida
de lo posible. Frente a ello, la educacién adecuada exige un alto grado de paciencia para dejar
el tiempo necesario a cada desarrollo sin saltarse precipitadamente ninguna de las fases.
[109/110]

[hier fehlen 2 Seiten!] ...

[111/112] el hombre, las cuales se desarrollan al ingresar en el respectivo ambito cultural.
Aunque en principio todas estas direcciones se dan en cada persona, siempre predomina una
de ellas, estando las demas ordenadas en torno a ella de manera especial en cada caso. En este
sentido Spranger distingue entre: hombre econdmico, hombre tedrico, hombre estético,
hombre amante, hombre orientado al poder y hombre religioso.

Pero le relaciéon entre cultura y educacion puede ser también considerada desde otra
perspectiva, desde la cultura objetiva. Puesto que la cultura objetiva no es un contingente
firme de bienes que es transmitido como patrimonio seguro de generacion en generacion y
que es aumentado cada vez mas por medio de nuevos rendimientos. La cultura se entumece y
se convierte en un poder que oprime la vida, si no es hecha propia siempre de nuevo en el



alma del joven y llenada de vida nueva. En la educacion se da por tanto la renovacion y la
revitalizacion de la cultura, y ésta solo es algo vivo dentro de la renovacion permanente por
medio de la educacion, y no solo para la formacion de una persona concreta, sino a la vez para
la vida de la cultura en su conjunto.

c. La idea de la educacion como formacion del homlre a través de la recepcion de los
contenidos culturales, ha cobrado forma definitiva en el ideal de educacidon del clasicismo
aleman que, desde Herder (1744-1803) y Goethe (1749-1832) hasta W. v. Humboldt (1767-
1835) y Schleiermacher (1768-1834) y sus contemporaneos, ha determinado decisivamente la
educacion superior alemana desde el siglo XIX hasta el XX inclusive.

En su libro sobre Humboldt, Spranger expone de manera concisa la idea clasica de educacion
con los conceptos de individualidad, universalidad y totalidad. Con su nacimiento el hombre
trae al mundo una determinada disposicion Unica. Esta individualidad ha de ser considerada
como un alto valor; puesto que, segiin esta concepcion, la humanidad so6lo se puede desa”
rrollar plenamente si distribuye todas las posibilidades existentes en ella entre la multiplicidad
de individualidades. Pero la individualidad constituye a la vez un limite. Es una posibilidad
junto a muchas otras. Siempre es unilateral. Y para superar esta unilateralidad hay que
ampliar los limites de la individualidad, haciendo que ésta integre en si la profusion que se
halla materializada en la cultura objetiva circundante, desarrollandose [112/113]
universalmente. Pero con ello surge el peligro de perderse amorfo dentro de la pluralidad de
posibilidades. De donde se deriva la tarea de conformarla, a partir de la individualidad traida,
en un todo, de manera que, si se me permite decirlo brevemente, surja una integridad
individualmente formada de las posibilidades humanas, que con Spranger podriamos designar
como totalidad. El ideal es la personalidad desarrollada asi universalmente y formada
armoOnicamente.

Sera entonces tarea de la ensefianza ofrecer una imagen amplia no solo de la propia cultura,
sino también de las extrafias con todas sus posibilidades totalmente diferentes, con miras a
aprender de este modo y a hacer fructifero todo lo que ha creado el espiritu humano. Algo que
resulté relativamente sencillo cuando la mirada estaba limitada al mundo europeo y a su
historia, pero que devino cada vez mas dificil y problematico a medida que con la creciente
conciencia historica del siglo XIX, mas alld de griegos y romanos, con las altas culturas
antiguas del Oriente Proximo empezaron a surgir desde las profundidades de los tiempos
nuevas figuras y, a la vez, fueron conocidas en las altas culturas todavia actuales del Sureste y
del Este Asiatico, formas nuevas y muy diferentes de interpretacion del mundo y de orga-
nizacion de la vida. Fue una riqueza insospechada la que se abri6 a los espiritus de entonces,
provocando una sensacion embriagadora de conocer todo ello y asimilarlo.

vV

Y con ello nos acercamos a una cuarta forma basica de la educacion. Puede ocurrir que una
determinada figura del mundo espiritual se presente repentinamente al hombre con una fuerza
directamente estimulante arrancandolo de su anterior vegetar rutinario. Algo similar sinti6 el
poeta Rilke (1875-1926) delante del «torso arcaico de Apolo»: «No hay lugar alguno que no
te vea. Tienes que cambiar tu vida.» Frente a la intachable perfeccion de la obra de arte el
hombre toma conciencia de la futilidad de su vida diaria. Y es aqui donde siente el
llamamiento a un cambio radical de vida. Importante es aqui el hecho de que la voz
estimulante no le dice lo que debe hacer. En su contenido queda totalmente imprecisa. Lo
unico que le dice es que debe cambiar, pero no como.

Para esta experiencia decisiva ha cobrado forma entre noso- [113/114] tros, particularmente
en los afios siguientes a la Gltima Guerra y en relacion con la conmocion que se expresa en el
existen-cialismo, el concepto del encuentro. Se habla del encuentro con otra persona, con una



figura del mundo poético o de la historia o también, como en el caso presente, con una obra
de las artes plasticas, y, con especial hincapié, también de un encuentro con Dios donde antes
se habia hablado con menos precision de una vivencia religiosa. El concepto de encuentro se
utiliza aqui generalmente en un sentido bien marcado, existencial. Encuentro no significa
entonces cualquier conocimiento de otra persona o cosa, sino solo la experiencia que
conmueve al hombre en lo mas profundo de si. Encuentro es en este sentido, permitasenos la
repeticion, siempre una experiencia existencial.

Detras de ello se oculta una determinada concepcion dualista del hombre, tal como ha
irrumpido en la filosofia existencial de los afos veinte de nuestro siglo, en rotunda oposicion
a la vision humanista del hombre y al ideal clasico de educacion basado en ella. Heidegger
(1889-1976) ha formulado esta oposicion como diferenciacion entre la propiedad y la
impropiedad de la existencia humana, del hombre tal como €l debe ser y generalmente no es,
siendo designada la propiedad con el concepto de la existencia en el sentido especial de la
filosofia existencial. Pero en el fondo es la vieja concepcidn del cristianismo primitivo con la
diferenciacion entre el ser-desde-el-mundo y el ser-en-la-verdad, entre cuyas maneras de ser
no es posible, también segun la doctrina cristiana, una transicion paulatina, sino sélo un cam-
bio radical, la conversion.

Con esta nueva comprension de la vida humana se exige a la vez una nueva concepcion de la
educacion. Puesto que un encuentro de esta indole, que afecta al nucleo mas intimo del
hombre, no se puede «hacer», es decir, provocar arbitrariamente. Pero tampoco se puede
esperar mientras uno se sienta como educador, responsable de la vida del nifio, a que el
encuentro se produzca por si mismo -o a que no llegue. Lo unico que puede hacer el educador
es ofrecer un estimulo para hacer una llamada al hombre. Jaspers (1883-1969), con su
concepto de la pedagogia de la llamada, ha introducido un aspecto hasta ahora descuidado en
las ciencias de la educacion. La educacion nada puede «hacer» en el ambito existencial, pero
si puede despertar con su llamada la vida interior oculta. Desde esta perspectiva, también la
necesidad tantas veces malentendida de la amonestacion, a [114/115] repetir siempre de
nuevo, recibe una fundamentacion antropoldgica mas profunda.

Con este concepto del despertar llegamos a la cuarta y mdas profunda concepcion de la
educacion, al cuarto modelo bésico del proceso educativo. Aqui, al igual que en el caso del
encuentro, hemos de tomar también el concepto del despertar en el sentido mas estricto de la
palabra. Ciertamente que en el ambito de la pedagogia cultural se puede hablar de un
despertar las facultades animicas en el nifio, como seria su capacidad técnica o artistica, como
también se puede decir en el lenguaje poético que la nueva primavera viene a despertar las
flores adormecidas. Pero esto ultimo solo es una expresion metaforica libre de todo
compromiso. Si tomamos la imagen en sentido estricto entonces el hombre durmiente se halla
en un estado del cual ¢l no es consciente, es decir, que el hombre no estd ahi en sentido pleno
y no puede disponer libremente,de si. El despertar provocado por la llamada es algo repentino,
no es un proceso que se inicia tras una transicion paulatina y que hace al hombre volver en si.
Y si utilizamos el concepto del despertar en sentido metaforico, éste solo puede designar
también un tal proceso repentino en cuanto despertamiento de un ntcleo hasta ahora oculto,
«durmiente» en el hombre. En este sentido, el despertar es un concepto originariamente
religioso; y estas connotaciones religiosas lo acompafian también cuando se le utiliza por
extension en el &mbito de la educacion.

Pero si tomamos el concepto del despertar en un sentido estricto, entonces éste no hace
referencia a las diversas facultades y habilidades. (Entonces estaria fuera de lugar, por
ejemplo, al tratarse de ejercicios corporales.) Unicamente se refiere al nicleo mas intimo en el
hombre, al punto-sujeto, que se puede comportar respecto a todo lo que determina el
contenido de la vida, respecto a toda actividad e inactividad, pero que en si queda como algo
indeterminado.



Despertar es en ultimo término siempre un despertar de la conciencia, y es en la educacion
para la conciencia donde el proceso educativo alcanza su ultima meta.

Y de aqui resulta la dificil cuestion: ;Qué es la conciencia y cémo es posible la educacion
para la conciencia? Respecto a la primera parte de la pregunta, hay que empezar por que la
conciencia ha sido objeto de poca atencion en la pedagogia moderna. Se ha tratado de explicar
a base de teorias psicologicas lo [115/116] que se considerada como oneroso, y de quitarlo asi
de enmedio. En la conciencia no se veia otra cosa que la «internalizacién» de las exigencias
presentadas por la sociedad. Segun ello, la conciencia no emana desde el alma misma, sino
que el hombre hace tan suyas las exigencias que se le presentan desde la sociedad, que llega a
sentirlas como si realmente fueran algo propio. Pero esta concepcion de la conciencia es
refutada por el hecho de que ella -y sobre esto ya hizo hincapié Spranger- puede revelarse
también contra las exigencias que le presenta la sociedad, y de que es capaz -como lo
demuestra el ejemplo de Socrates- de llegar por sus convicciones hasta la muerte. El hombre
experimenta en la conciencia una demanda que por su caracter absoluto se diferencia de todas
las demads exigencias que se le presentan, y ante la cual es responsable en su vida. La voz de la
conciencia es una experiencia metafisica, y la capacidad de escucharla es la garantia de la
naturaleza metafisica de la vida humana.

La demanda de la conciencia estd generalmente de acuerdo con la moral reinante en la
sociedad respectiva. Y éste es el caso mientras que el hombre se halla dentro de situaciones
tipicamente predelineadas. Las dificultades surgen cuando éste cae en situaciones frente a las
que la moral reinante no dispone de respuestas claras. Aqui es donde la conciencia lo sitia
ante una responsabilidad dentro de la cual ha de adoptar decisiones para las que no cuenta con
modelos previos. Aqui se halla el hombre totalmente solo, y aqui puede ocurrir que ¢l tenga
que revelarse contra las exigencias que le presenta la sociedad y, en particular, el Estado, por
considerarlas injustas. Pero ello es siempre una actividad peligrosa ya que la persona en
cuestion se expone con ello a las represiones de su medio. Aunque también es bueno que ello
sea peligroso, ya que de esta manera, y so6lo asi, se diferencia entre lo que proviene de la
urgencia de la conciencia y lo que es infraccion arbitraria de las normas vigentes.

Y con ello hemos respondido ya a la segunda parte de la pregunta, a como es posible la
educacion de la conciencia o, mejor, para la conciencia. La conciencia no puede ser «hecha»
en el sentido de la concepcion artesanal de la educacion. Ni tampoco puede ser transmitida al
joven por medio del aleccionamiento. Solamente se la puede despertar apelando a la
conciencia de una persona. Y aqui resulta, junto con el limite antes mencionado de la
concepciodn artesanal de la educacion, condicionado [116/117] por las leyes del crecimiento
organico, el segundo limite, todavia mas profundamente decisivo, que radica en la libertad del
joven. El que siga o no la llamada a su conciencia, es algo que queda a su libre decision y que
no puede ser forzado por educacion alguna.

De aqui resulta para el educador, a la inversa, la obligacién de comportarse con la reserva mas
extrema. El puede apelar a la conciencia, pero en ninglin caso le estad permitido anticipar la
decision. Tiene que dejar realmente en libertad a su pupilo, en una libertad donde ¢l solo
pueda realizar su mismidad mas propia.

Con esto termino y resumo lo dicho en el curso de mi exposicion, donde he diferenciado entre
cuatro concepciones fundamentales de la educacion:

1. la concepcion tecnologica, el educar como un fabricar o hacer, por analogia con la
actividad artesanal-,

2. la concepcion organologica, el educar como un dejar crecer, como un cuidar y mantener
alejadas posibles perturbaciones;

3. la concepcidn pedagodgico-cultural, diferenciada a su vez en dos niveles:
a) la educacion como simple transmision de los bienes culturales,



b) la educacién como desarrollo de las habilidades intelectuales necesarias para ello;
4. la concepcion de la educacion como un despertar, dividida a su vez en:

a) encuentro existencial,

b) educacion para la conciencia exigente.

Cada una de estas concepciones puede ser desarrollada consecuentemente como un sistema
cerrado en si mismo. Cada una de ellas es correcta en cuanto que pone de relieve un aspecto
determinado de la educacion. Pero todas ellas son unilaterales ya que descuidan o excluyen
totalmente otros aspectos.

Sélo juntas abarcan la totalidad de la educacion, en cuanto que cada una de estas formas tiene
su funcion determinada y cada una de ellas presupone a las otras.

Desarrollar cémo estas formas diversas operan conjuntamente, cOmo se necesitan y se basan
unas sobre otras, serd la tarea de una pedagogia general que se entienda a si misma como
filosofia de la educacion.



