Ciencia, poesia, escuela

JESUS M.? PEREZ TELLERIA

«La evidencia casi clandestina de la poesia
en las sociedades modernas no debe entristecernos:
es una promesa de resurreccion».

O. PAZ

Cuenta Platén en el didlogo «Protagoras» (320d-322d) (1) el nacimiento
de las diversas razas mortales y la diferencia del hombre con res-
pecto a todas las demas. Los dioses encomiendan a Prometeo y Epi-
meteo la distribucién de las distintas capacidades a las razas mor-
tales cuando les llega el momento de su nacimiento. De los dos, Epi-
meteo se encarga de realizar el reparto, distribuyendo recursos de
huida, de proteccién y de alimentacién, siempre con la sana inten-
cién de que ninguna especie sea aniquilada. Prometeo, después, re-
visara la tarea.

Pero Epimeteo, a pesar de su buena intencién, reparte todas las ca-
pacidades entre los animales y se queda con las manos vacias cuan-
do tiene que dotar a la especie humana. Prometeo baja a inspeccio-
nar la tarea de Epimeteo y se encuentra a los «animales que tenian
cuidadosamente de todo, mientras el hombre estaba desnudo y des-
calzo y sin cobertura ni armas». Y era el dia en que el hombre debia
surgir de la tierra a la luz.

(1) Platon, Protdgoras, en Dialogos I, Madrid, Gredos, 1985, pp. 524-527. Traduc-
ciéon de Carlos Garcia Gual.
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Prometeo, buscando dotar de algiin recurso al hombre, roba a He-
festo y a Atenea la sabiduria profesional junto con el fuego y lo
ofrece como don a la especie humana. Percibe que le falta al hom-
bre el saber politico, pero éste depende de Zeus, y es dificil entrar
en su morada. Asi que la posibilidad de la vida para el hombre de-
pende, por ahora, de la técnica y el fuego.

Este parentesco con lo divino hace que el hombre sea el tinico entre
los animales en creer en los dioses, en articular un lenguaje y un
conocimiento, en inventar y construir su casa, sus vestidos y ali-
mentos. Pero los hombres vivian dispersos, no habia ciudades, y se
encontraban a merced de las fieras. Su técnica era suficiente para
la nutricién, pero no para la defensa. Cuando intentaban juntarse
unos con otros, reunirse y fundar ciudades, se atacaban entre si,
se dispersaban y perecian. Carecian de ciencia politica.

Podia sucumbir la raza humana y Zeus toma cartas en el asunto.
Envia a Hermes a «que trajera a los hombres el sentido moral y
la justicia , para que hubiera orden en las ciudades y ligaduras acor-
des de amistad». Pero, (como distribuir este don?, ¢tal como lo es-
tan los restantes conocimientos? «Estan repartidos asi: uno solo que
domine la medicina vale para muchos particulares, y lo mismo los
otros profesionales. ¢ También ahora la justicia y el sentido moral
los infundiré asi a los humanos, o los reparto a todos? A todos, dijo
Zeus, que todos sean participes».

Platén ha intuido y narrado magistralmente la radical situaciéon del
hombre: necesitado siempre de técnica y de sentido moral. Y no exa-
geramos al sefialar que ésta es la actual encrucijada en que se situa
el hombre contemporaneo. Sin animo de ser exhaustivos, podemos
ver cémo la expresan autores contemporaneos.

Heisenberg habla de la necesidad de «pautas espirituales de orien-
tacién y de comportamiento» (2). ¢Qué significa esa expresion? En
ellas, nos dice el autor, «lo que ha jugado casi siempre el papel deci-
sivo ha sido su relaciéon con una conexién significativa de la totali-

(2) Heisenberg, Verdades cientificas y verdades religiosas, en Wilberg (Ed,) Cues-
tiones cudnticas. Escritos misticos de los fisicos mds famosos del mundo, Barcelo-
na, Kairos 1987, p. 72.
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dad, mas alla de lo que puede verse o experimentarse de forma in-
mediata. (...) Solo dentro de su esfera se hace visible por primera
vez la intima conexion entre lo bueno, lo bello y lo verdadero, y
so6lo aqui resulta posible hablar por primera vez de la vida del indi-
viduo como de algo dotado de sentido» (3). Hoy el hombre necesita
de esas pautas porque la ciencia y la técnica se pueden emplear
para alcanzar un fin, pero nada nos dicen sobre la bondad del mis-
mo: «la decision sobre los objetivos escapa del campo de la ciencia
y la tecnologia» (4).

Paniker acuna un término nuevo para expresar la actitud huma-
na en la actual encrucijada: lo retroprogresivo. Aceptacién de la
técnica y aumento de la calidad de vida siendo sus indicadores
la salud, la autorrealizacién, la libertad interior y politica, la ca-
pacidad de vivir el presente. «La actitud retroprogresiva no se po-
ne de espaldas a la técnica sofisticada: sélo exige que simulta-
neamente a los avances tecnolégicos se produzcan los correspon-
dientes adelantos en la libertad interior, en la aproximacion al ori-
gen» (5).

Conceptos distintos usados por estos autores para expresar nuestra
radical situacién: no negamos la ciencia y la técnica, las necesita-
mos y sin ellas no nos podemos entender; pero no nos agotan, es
mas, nos pueden aniquilar. Buscamos algo mas, quiza porque so-
mos algo mas que ciencia y técnica ¢Cual es la razon de esta nues-
tra situacién, de esta nuestra busqueda?

Los pensadores de la Escuela de Frankfurt, Adorno y Horkheimer,
han intentado formular una respuesta: el interés de dominacién que
presidia el proceso de ilustracién. ¢ Qué entienden por este ultimo?
El intento del hombre por ser libre y liberarse del miedo; «desen-
cantamiento» del mundo mediante la explicacion cientifica (ciencia)
y su sometimiento al hombre (técnica). La razén domina, se hace
duena y sefiora. Su interés dominador no sélo se circunscribira a
las relaciones sujeto-objeto. El hombre aprende a dominar y a do-
minarse. Las relaciones sujeto-sujeto caen también bajo el interés de

(3) Heisenberg, Verdades cientificas..., pp. 72-73.
(4) Heisenberg, Verdades cientificas..., pp. 72.
(5) Paniker, Ensayos retroprogresivos, Barcelona, Kairés, 1987, p. 40.
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dominacién. El hombre buscaba la libertad y ha encontrado una
nueva esclavitud. Es la dialéctica del proceso de ilustracién (6).

El resultado de ese proceso fue la reduccién de la razon a puro ins-
trumento, su instrumentalizacién. Horkheimer llama a esta razon,
sélo valida en cuanto instrumento util, razén subjetiva. ¢ Cuales son
sus caracteristicas?

En la conferencia dada el 20 de Noviembre de 1951, «Sobre el con-
cepto de la razéon», Horkheimer ahonda en la realidad de la razén
instrumental (7).

— Entiende por «razonable» aquello cuya utilidad cabe demos-
trar; sera entonces una persona razonable aquella que sepa
ver lo que es util.

— La fuerza de la razon estara en su capacidad de clasificar,
de sacar conclusiones, con indiferencia del contenido parti-
cular con el que haya de habérselas.

— La razén se convierte en razén formal: funcién formal del me-
canismo de pensar. Sus leyes, las de la légica formal.

— No se preocupa por la existencia de algo objetivamente razo-
nable, sino s6lo de lo objetivo para el sujeto, para el que pien-
sa. Busca la autoconservacion del individuo o de la sociedad
y en funcién de esta meta, todo lo demas se convierte en medio.

— Por eso, es una razén preocupada por la adecuaciéon de los
medios a los fines. Estos ultimos estan ya dados, se aceptan
acriticamente. Cuando se preocupa por los fines es para con-
trastar la posibilidad de su realizacién, pero no para buscar
la justificaciéon razonable.

— La razon subjetiva es histérica y social: no es separable de
la sociedad burguesa.

(6) Mardones, Razén comunicativa y teoria critica, Servicio Editorial de la Univer-
sidad del Pais Vasco, Bilbao, 1985, pp. 43-45.

(7) Horkheimer, Sobre el concepto de razén, Conferencia en la entrega del rec-
torado, de 20 de Noviembre de 1951, en Adorno-Horkheimer, Sociologia, Madrid,
Taurus, 1986.
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En sintesis, la razén subjetiva no tiene mas criterio que la opera-
tividad en la dominacién del hombre y de la naturaleza. Horkhei-
mer nos senala sus consecuencias en el lenguaje y en la misma
ciencia.

En el lenguaje, los conceptos pierden su capacidad de expresar y
evocar la realidad profunda de las cosas y se convierten en utiles
para la organizaciéon de un material de saber para quien sepa usar
habilmente de €l. «El lenguaje se transforma asi en una herramien-
ta, en el todopoderoso aparato de produccién de la sociedad moder-
na: toda palabra que no sirve de receta para un proceso, de medio
para poner en movimiento a otros hombres, de advertencia, de me-
morandum o de propaganda, sino que quiera ser entendida como
sentido propio, como reflejo de ser, como mocién propia de éste,
pasa por mitico y carente de sentido... (8).

La ciencia, por su parte, «se agota en hechos y numeros» (9). Pierde
su funcién y espiritu critico (comprensién racional de lo real, elimi-
nacion de supersticiones y miedos) y se convierte en legitimadora
de lo dado. Primacia de la ciencia formal, reduccién del analisis
a estadistica, reproducciéon de lo real y mitificacion del dato y del
namero.

Horkheimer saca las dramaticas consecuencias de este reduccionis-
mo cientifico y de la razén instrumental: «... la afirmacién de que
la justicia y la libertad sean en si mejores que la injusticia y la opre-
siéon no admite verificacion con las categorias de esta ciencia... no
hay nada que justifique que una forma especial de manera de vivir,
una filosofia o una religiéon sean consideradas mejores, mas eleva-
das o mas verdaderas que otras cualesquiera; en cuanto la razén
se ha desembarazado de la reflexién sobre los fines como medida
de si misma, es imposible decir que un sistema econémico o politi-
co sea irrazonable, por cruel o despético que sea, con tal que fun-
cione...» (10). El interés de dominacién que preside el proceso de
ilustraciéon no nos ha liberado; ha desembocado en esclavitud y sin-
sentido.

(8) Horkheimer, Sobre el concepto..., Madrid, Taurus, p. 207.
(9) Horkheimer, Sobre el concepto..., Madrid, Taurus, p. 208.
(10) Horkheimer, Sobre el concepto..., Madrid, Taurus, p. 208.
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Estamos de nuevo en la encrucijada. ¢Qué hacer? En primer lu-
gar, denunciar la raiz del proceso reductor de la razon a razén.
instrumental: el interés de dominacién. Pero sin olvidar que tal
interés es hijo de unas condiciones y relaciones sociales. En segun-
do lugar, no renunciar a la ciencia y a la técnica que presiden el
esfuerzo liberador del hombre. El problema no esta en ellas, sino
en las relaciones sociales en las cuales se insertan. Luego se plan-
tea la necesidad de un cambio en las relaciones sociales: de la do-
minacion a la emancipacién. En tercer lugar, la no renuncia a la
ciencia y a la técnica no debe hacernos olvidar el caracter obje-
tivador de todo conocimiento cientifico-técnico. Se hace preciso
una dialectizacion de la razon instrumental. Horkheimer planteara
la necesidad de recuperar la dimension de la razéon que ha sido
olvidada en este proceso: la razon objetiva. Entiende por tal, una
razéon que «se refiera a la totalidad de lo existente», en la cual,
«el criterio de la verdad es la consonancia de una accion, de toda
una vida e incluso de los afanes de un pueblo con dicha totali-
dad», en la que se hace hincapié «mas en los fines que en los me-
dios» (11). Hay que instalarse en la tension dialéctica de razén sub-
jetiva y objetiva: no renunciar ni a la ciencia ni a la técnica, pero
tampoco a la filosofia, la ética y el arte. Octavio Paz nos lo ha
expresado en una simpatica imagen: «Es prodigioso, por ejemplo,
el teléfono que me permite comunicarme con un amigo de un conti-
nente a otro. Pero esa perfecciéon no hace que mi mensaje sea mas
profundo que el del pobre Platon que no tenia teléfono» (12). En
la encrucijada buscamos ese mensaje profundo, esas «pautas espiri-
tuales de orientacién y de comportamiento», esas «actitud retropro-
gresiva». La ciencia y la técnica son elementos constitutivos de esa
busqueda. Pero no son los tinicos. Necesitamos para entender y en-
tendernos de la ética y del arte: abrimos la razén a la justicia y
la poesia.

¢ Es la realidad histérica y social lo que debe ser? ¢Es racional bus-
car una sociedad justa y libre? ¢Cémo justificar esa busqueda sin
caer en un decisionismo arbitrario? ¢Como saber lo que se debe
hacer si la ciencia no nos da criterios para ello?

(11) Horkheimer, Sobre el concepto..., Madrid, Taurus, p. 203.
(12) E! Pais, 16.5.1988.
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Buscamos una racionalidad que no sélo abarque los medios, sino
también los fines; no solo el ser, sino el deber-ser; una razéon que,
posibilitando una critica del presente, adelante una imagen racio-
nal del futuro. Habermas acepta el reto en su intento de sentar las
bases de lo que él llama una ética cognitiva, aquella en la cual se
da una corroboracién discursiva de la pretension de validez de las
normas. Una ética que supere la separacion moderna entre ciencia
y valor que alcanza en Hume su mas radical expresion. Habermas
entiende que la filosofia analitica es deudora de esta distincién en
su tratamiento no cognitivo de las cuestiones morales o practicas.
Tanto su linea empirista como decisionista «convergen en la idea
de que las controversias morales no pueden decidirse en definitiva
con razones, porque las premisas valorativas de las que derivamos
los enunciados éticos son irracionales» (13).

Para Habermas la justificacién racional del deber-ser sélo se puede
alcanzar en relacién a un consenso entre todos los miembros de la
sociedad. ¢Cudl es el procedimiento para alcanzarlo? El discurso
realizado bajo las condiciones formales que definen la situacion co-
municativa ideal.

¢Qué entiende por discurso? ¢ Cuales son sus condiciones formales?:

«... aquella forma de comunicaciéon emancipada de la experiencia
y despreocupada del actuar cuya estructura garantiza:

— que solo pueden ser objeto de discusion pretensiones de vali-
dez problematizadas, sea de afirmaciones, de recomendacio-
nes o de advertencias;

— que no habra limitacién alguna respecto de participantes, te-
mas y contribuciones, en cuanto convenga al fin de someter
a contraste esas pretensiones de validez problematizadas;

— que no se ejercera coaccion alguna, como no sea la del mejor ar-
gumento, y que, por consiguiente, queda excluido todo otro mo-
tivo que no consista en la busqueda cooperativa de la verdad» (14).

(13) Habermas, Problemas de legitimacion en el capitalismo tardio, Buenos Aires,
Amorrortu, 1973, p. 125.
(14) Habermas, Problemas..., p. 131.
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El resultado es el consenso acerca de la aceptacion de una norma,
acerca de la legitimidad de un valor y, en la medida en que llega-
mos al mismo tras el intercambio de argumentos, expresa una vo-
luntad racional. Y lo es «porque las propiedades formales del dis-
curso y de la situacién de deliberacion garantizan de manera sufi-
ciente que puede alcanzarse un consenso s6lo mediante intereses
generalizables interpretados adecuadamente, es decir, necesidades
compartidas comunicativamente» (15).

La razoén instrumental no se podia separar del interés de domina-
cién de la sociedad burguesa. Una busqueda de la racionalidad abar-
cadora del ser y del deber-ser es inseparable del interés emancipa-
dor: busqueda de una forma ideal de vida en la que las condiciones
formales de la situacién comunicativa ideal sean reales. Razén y
sociedad son inseparables: «La idea de la verdad, que se mide por
un consenso verdadero, implica la idea de la vida verdadera. Pode-
mos también afirmar: incluye la idea de la emancipacién» (16).

¢ Tiene algo que aportar el arte en esta busqueda emancipadora?
¢Aporta algo nuevo a la encrucijada en la cual nos encontramos?
¢Ampliamos lo racional tal que abarque también la labor del artis-
ta? Octavio Paz en su ensayo «Los signos en rotaciéon» (17) profundi-
za en la relacién poesia-sociedad.

Paz también se sitia en la encrucijada actual y la caracteriza asi:
«un espacio henchido de objetos pero deshabitado de futuro» (18).
A esta situacion hemos llegado por dos causas: la pérdida de la ima-
gen del mundo y la apariciéon de ese vocabulario universal que es
la técnica. Veamos ambas.

Antiguamente, el universo tenia una forma, un centro, un movimiento
ritmico de caracter ciclico. El universo se convertia asi en arqueti-
po del orden politico y del orden estético, de las fiestas publicas
y de los ejercicios privados. Pero tal cosmos se rompio: el espacio

(15) Habermas, Problemas..., p. 131.

(16) Texto de Habermas en Urefia, La Teoria Critica de la Sociedad de Habermas,
Madrid, Tecnos, p. 122.

(17) Paz, Los signos de rotacion y otros ensayos, Madrid, Alianza, 1983.

(18) Paz, Los signos..., p. 313.
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se ensanché y se torné infinito; el tiempo se hizo lineal e inacaba-
ble. Cambié la imagen del universo, la concepcion del hombre: éste
se dispersa en un espacio que también lo hace. Pérdida del conjunto
y primacia del fragmento. Ahora, cada realidad fragmentaria se con-
cibe como un yo unico. La dispersién no se torna en pluralidad,
sino en repeticion. Acecha la homogeneidad, la pérdida de lo otro
distinto, del otro (19). En este universo que se dispersa, la realidad
que cubre la tierra es la técnica.

La ruptura del mundo como imagen hace posible la aparicion de
la técnica. Las obras del pasado eran réplica del arquetipo césmico-
mitico: eran una visiéon del mundo, una imagen de la totalidad. Cons-
tituian el didalogo del hombre con la realidad dltima y radical: en
ellas se hacia real y presente. Eran presencia. La técnica no es ni
imagen ni visiéon del mundo. Nace de la ruptura de ese arquetipo
cosmico-mitico. Las construcciones de la técnica son reales, pero
no son didlogos; son signos de accion, pero no imagenes de la totali-
dad; son instrumentos, pero no obras; nos importa su funcionamiento
y su eficacia, no su pérdida de presencia.

«Asi la técnica no es propiamente un lenguaje, un sistema de signi-
ficados permanentes fundado en una vision del mundo. Es un re-
pertorio de signos duenos de significados temporales y variables:
un vocabulario universal de la actividad, aplicado a la transforma-
cién de la realidad y que se organiza de esta o aquella manera ante
esta o aquella resistencia» (20).

¢Cual es la tarea del poeta (la de todo artista) en un mundo cuya
dispersiéon no ha producido creatividad ni pluralidad, sino unifor-
mizacién y en cuyo seno el sefiorio de la técnica impide el regreso
a etapas o visiones del mundo antiguas, mitolégicas?

En primer lugar, la poesia es buisqueda de los otros, recuperacion
de la otredad. La incomunicaciéon no depende de la pluralidad de
sujetos, sino de la existencia y recuperacion de un tu negado por
la homogeneizacién del mundo actual. «La poesia no dice: yo soy

(19) Paz, Los signos..., p. 316-317.
(20) Paz, Los signos..., p. 319-320.
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tu; dice: mi yo eres tu. La imagen poética es la otredad» (21). (Qué
entiende Paz por «otredad»? «La otredad es ante todo percepcién
simultanea de que somos otros sin dejar de ser lo que somos y que,
sin cesar de estar donde estamos, nuestro verdadero ser esta en otra
parte» (22).

En segundo lugar, la poesia es busqueda de sentido. El poeta vive
y participa de la incertidumbre del hombre actual en su encrucija-
da. No esta solo frente a sus contemporaneos, sino con ellos, frente
al futuro. Por todo ello, dira Paz, el poema asume hoy la forma de
la interrogacion: busqueda de sentido.

Recuperacion de la otredad, busqueda de sentido, tareas hoy del poe-
ta, del artista, en nuestra sociedad. ¢ Con qué objetivo? «Transforma-
cién de la sociedad en comunidad creadora, en poema vivo; y del poe-
ma en vida social, en imagen encarnada» (23). Una comunidad creado-
ra sera aquella «en la que las relaciones entre los hombres, lejos de
ser una imposicion de la realidad exterior, fuesen como un tejido vi-
vo, hecho de la fatalidad de cada uno al enlazarse con la libertad de
todos. Esa sociedad sera libre porque, duena de si, nada excepto ella
misma podria determinarla; y solidaria porque la actividad humana
no consistiria como hoy ocurre en la dominacién de unos sobre otros
(o en la rebelion contra ese dominio) sino que buscaria el reconoci-
miento de cada uno por sus iguales o, mas bien, por sus semejantes»
(24). En la nueva sociedad, la poesia sera practica.

El poeta, el artista, crea en su obra las imagenes de la realizaciéon
plena, llena de sentido, de lo humano: «El hombre es lo inacabado,
aunque sea cabal en su misma inconclusion; y por eso hace poemas,
imagenes en las que se realiza y se acaba sin acabarse del todo nun-
ca» (25). Su obra vuelve a ser lenguaje, didlogo, en cuanto reconci-
liacion del ser y del deseo de ser; su obra recupera las virtudes de
las antiguas: es presencia en un mundo habitado por la realidad
de la técnica. El poeta, el artista, en su obra es anticipador del futuro,

(21) Paz, Los signos..., p. 317.
(22) Paz, Los signos..., p. 323.
(23) Paz, Los signos..., p. 310.
(24) Paz. Los signos..., p. 310.
25) Paz, Los signos..., p. 325.
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del sentido, de la totalidad: su obra es presencia ya del futuro hu-
mano posible. «Toda creacién poética es historica; todo poema es
apetito por negar la sucesién y fundar un reino perdurable. Si el
hombre es trascendencia, ir mas alla de si, el poema es el signo
mas puro de ese continuo trascendente, de ese permanente imagi-
narse. El hombre es imagen porque se trasciende. (...) En el poema
el ser y el deseo de ser pactan por un instante, como el fruto y los
labios. Poesia, momentanea reconciliaciéon: ayer, hoy, mafnana; aqui
y alla; tu, yo, él, nosotros. Todo esta presente: sera presencia» (26).

Vivimos en la encrucijada. Necesitamos de la ciencia y de la técni-
ca, pero sabemos que no nos bastan. Necesitamos algo mas: Hork-
heimer lo llama «razén subjetiva»; los grandes fisicos contempora-
neos hablan de la necesidad de abrirse a la mistica. Quiza nadie
sea capaz de formular un sistema omnicomprensivo que abarque
todo lo real, pero sabemos que lo real no se circunscribe ai criterio
de racionalidad de la ciencia y la técnica. Hay otras realidades: la
ética, la filosofia, la estética, la religion, con su logica interna, con
sus propios criterios de racionalidad. Y todas esas realidades nos
constituyen, se armonizan dialécticamente en cada persona huma-
na: necesitamos conocer y ser felices, trabajar y pasear con los se-
res queridos, tener ocupaciones y un tiempo para leer.

La escuela, la educacién, también vive en esta situacién: la suya no
puede ser otra que la de los hombres. Nuevos conocimientos y tecno-
logias se hacen presentes en ella. El proximo cambio educativo intro-
ducira nuevas disciplinas: economia, sociologia, psicologia,...; las nue-
vas técnicas se hacen presentes en ella: el periédico, el video, el or-
denador...; nuevas metodologias se propugnan: método activo, trabajo
de grupo, dinamica,... Nadie va a discutir la necesidad y conveniencia
de todo ello. Pero la ciencia y la técnica no son neutras; tras ellas
hay una légica de objetivacion y de dominacion de lo real. No se
postula la vuelta imposible a situaciones pasadas. Hay que pregun-
tarse: ¢todo esto, para qué? ;con qué interés: para dominar mejor o
mas sutilmente? ¢ para buscar personas adultas, libres y solidarias?

Todos estamos de acuerdo que en nuestra labor como profesores
no deseamos transmitir sélo conocimientos, sino que buscamos tam-

(26) Paz, Los signos..., p. 341-342.
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bién educar a los alumnos. Y educar significa eso, construir perso-
nas libres, criticas, solidarias, adultas. Pero la educacion no se pue-
de reducir a una transmisiéon de conocimientos cientificos y técni-
cos y a la preparacién para la vida profesional futura. Nuestras bue-
nas intenciones pueden chocar con la logica aplastante de una es-
cuela construida sobre los examenes, la memoria, las notas, el hora-
rio, la clase magistral, los conocimientos. Y, entonces, no educamos;
servimos al interés de dominacién que preside nuestra sociedad, crea-
mos nuevos esclavos. Poco importa que lo hagamos con videos, or-
denadores, prensa escrita o que hablemos del urbanismo, la posmo-
dernidad o la sociedad interconectada.

Y esta escuela es falsa, no porque no sean necesarios los examenes,
no sea importante la memoria, no sean nucleares los conocimientos
o no haya que racionalizar el horario (todo ello con las renovacio-
nes metodolégicas necesarias). Es falsa por absolutizar los conoci-
mientos, por no dialéctica, por unidimensional, por olvidar que la
educacion se inscribe en un marco de relacién humana (descubrir
lo que Paz llamaba la «otredad»). Pero claro, este polo de lo educati-
vo, lo relacional, no se somete a examenes, ni a horarios, ni a notas;
su légica interna es muy distinta a la que preside los conocimientos.

La escuela necesita armonizar dos logicas distintas: la de la ciencia
y la de la relacién humana. Lo cual significa: competencia profesio-
nal, conocimientos so6lidos y actualizados, madurez personal del pro-
fesor, talante abierto, «perder» el tiempo en la labor de tutorias,
«programar» actividades extraescolares, celebrar la fiesta de fin de
curso, elaborar la semana cultural, hacer exposiciones en la escue-
la, escribir la revista del centro... Quiza, entonces, podemos decir,
que es real, que educamos en la escuela.

Y no es utopia lo que decimos. Ha habido a lo largo de la historia
muchos poetas de lo educativo que en su practica han armonizado
paradigmaticamente ambos polos de la dialéctica: lo programable
(conocimientos, contenidos) y lo improgramable (la relacién huma-
na). Solo tal intento es realmente renovador de la practica educati-
va. Otros intentos, por mucho que incorporen nuevas tecnologias,
responden a intereses viejos. Sepamos discernir donde esta lo nue-
vo y no nos dejemos deslumbrar.
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