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Emilio Lledo

Las humanidades, hoy

Sobre “Las humanidades, hoy” dio un ciclo de conferencias en la
Fundacién Juan March el académico y catedratico de Historia de la
Filosofia de la UNED Emilio Lled6. En cuatro sesiones, del 11 al 20 del
pasado octubre, analiz6é el modelo de humanismo que crearon los griegos
del mundo antiguo y que ha llegado hasta hoy, y con él una teoria de la
educacion para el progreso ético del hombre. Ofrecemos seguidamente un
resumen de las conferencias, tituladas “El modelo de las ciencias
humanas”, “Educacién y organizacion del saber”, “Imagenes y palabras:
ver, leer y oir”’ y “El lenguaje de un posible humanismo”.

Las humanidades, ciencias huma-
nas o ciencias del espiritu tienen
su comienzo, en la cultura occiden-
tal, en el mundo clasico griego. Uli-
ses en la Odisea explica a Calipso
por qué quiere regresar a su hogar y
a su esposa Penélope: rechaza la in-
mortalidad y elige la posibilidad, la
contingencia y la muerte. Es éste el
primer testimonio escrito en el que
se hace una defensa de lo humano y
de la vida terrena, de la posibilidad y
de la esperanza. En los dos primeros
monumentos literarios de la cultura
occidental que son la [liada y la
Odisea aparece el ser hombre y la
eleccion de la limitacion y la posibi-
lidad de lucha por superarla.

En nuestros dias suele esgrimirse
como argumento para despreciar las
ciencias del espirtu o ciencias de lo
humano en favor de las ciencias de
la naturaleza o de la técnica el con-
cepto de utilidad. Pues bien, ya en el
mundo griego encontramos esta opo-
sicidon entre filosofia y técnica, asi
como el concepto de utilidad (ophe-
leia). En la Etica Nicomaquea, de
Aristételes, el concepto de utilidad
se entreteje con el bien: es algo que
prolonga la vida material del hombre
y le sirve para crear pdlis; tiene que
estar de alguna forma inserto en el
agathén, en el bien.

Otros conceptos creados por los
griegos en los que se perfila la oposi-
cién entre ciencias humanas y cien-

cias de la naturaleza, y donde surge
por primera vez el concepto de Hu-
manismo son los de theoria (la con-
templacién de algo que esta fuera de
nosotros y que llegard a ser lo abs-
tracto, lo especulativo) y praxis
(aunque moviéndose en el ambito de
la accién mental, no tan tajantemente
opuesto a la teoria como en la cul-
tura posterior); y la téchné (técnica),
que prolonga o suple la mano del
hombre y compensa la natural limi-
tacion de su estructura biolégica.

En el Libro Segundo de La Repii-
blica afirma Platén que la justicia, otro
de los términos claves de la teoria del
humanismo griego, es la Unica posibi-
lidad de felicidad. Pero la justicia se
hace, se construye, no es un télos (fin)
que nos espera al término del camino,
es una génesis. Y la justicia solo puede
alcanzarse por la paideia, la educacién
y desde la juventud.

Educacion y organizacion
del saber

El pensamiento filoséfico en Gre-
cia surge de la indigencia del hom-
bre, de su no saber y de querer llenar
ese vacio, del asombro (thaumasia).
Los dioses no filosofan. Asi nace el
humanismo, pues, de ese no estar
instalados en el mundo y de tratar de
construir nuestra instalacién con nues-
tro ser, con nuestro conocimiento.
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Ulises opta por ser como hombre, no
como dios.

La primera instalacién del ser hu-
mano es la Naturaleza, pero la se-
gunda es la pélis, la ciudad, el espacio
colectivo, la conexidén con los otros.
El ser humano, como dice Aristdteles,
es un animal politico, necesita de los
demads hombres. La pélis es la estruc-
tura que permite compensar esa indi-
gencia individual y que alimenta su
“insociable sociabilidad”. Y unida a
la construccion politica estan la vio-
lencia, las armas, la guerra. Por ello
es tan importante la construccién de
la areté, la virtud, y de la justicia, que
protege al hombre de la indigencia y
del desamparo. En ese contexto se va
dibujando la figura mas importante de
esa teoria del humanismo, de esa an-
tropologia: el verbo que malamente
podriamos traducir por “hacerse hom-
bre” (anthropeuestai) o “ser hombre”,
y que aparece por primera y (nica vez
en un texto de Aristételes, en el libro
décimo de la Etica Nicomaquea.

Es importante tener en cuenta que
los griegos no reflexionan desde una
cultura literaria, sino desde la vida.
Ellos son los creadores del huma-
nismo, a partir de la experiencia que
estdn bautizando. De ahi esa frescura
que nos produce leer los textos clasi-
cos en un mundo como el nuestro en
el que nos marea esa noria informa-
tiva de términos centrifugados y de-
sustanciados.

Esta estructura ideal, ese carécter
compartido del /dgos, hizo que los
griegos intuyesen una serie de utopias,
unos mundos intelectuales, uno de los
cuales seria la utopia de la biasqueda
de la justicia en la relacion con los
otros, porque existe la violencia, y por-
que el hombre no sélo es racional, sino
que es también pasion, deseo, frustra-
cidn, equivocacion, perversiéon. Y en
relacién con la escasez y la pobreza
esta el mito césmico de la compensa-
cién, de la superacién, el esfuerzo por
vencer las limitaciones de la vida; y el
descubrimiento de la miseria intelec-
tual, el escepticismo y la utopia de su

posible superacién con la episteme, la
ciencia, con la educacion. Nada fun-
ciona sin Ja educacién. Los griegos
descubrieron la relatividad de los valo-
res, del conocimiento, de todas nues-
tras experiencias. Vemos, pues, c6mo
en Grecia se da ya el ideal de configu-
racion de la existencia humana, el
ideal de que el hombre se hace, se
construye, orientado por el espacio so-
cial en el que se desarrolla. Quiza la
idea central es que el hombre es transi-
torio y que su ser es ir siendo cada vez
en funcién de esa orientacién que la
paideia, la educacion, le proyecta. Al
lado de este ideal de construccion, es
el logos, la relacién con los otros, la
intersubjetividad de una conciencia
dialogante, otra de las ideas centrales
de esa teoria de la educacién.

Soledad y libertad, ideales de
la llustracion alemana

Este ideal de humanismo se pro-
yectard en el idealismo aleman de los
siglos XVIII y XIX, a través de una
serie de instituciones que van a mode-
lar, a hacer viable y transmisible esos
ideales de la estructura del pensa-
miento griego. Desde finales del
XVIII empiezan a darse en Alemania
intentos de reforma de la ensefanza
universitaria en dos ambitos muy ra-
dicales: por un lado, la oposicién a la
vieja Universidad, y por otro, los idea-
les de la Ilustracién. La Universidad
de la llustracién se enfrenta al puro
verbalismo dogmatico y pedante de la
vieja clase profesoral europea, cuya
ensenanza solo transmitia un saber li-
bresco y ajeno a los problemas con-
cretos. Se lucha por aproximar el sa-
ber a lo util, lo pragmatico.

En la Universidad ilustrada el prin-
cipio organizador del saber va a ser,
pues, la utilidad. La idea de universa-
lidad del saber sufre una crisis impor-
tante, en favor de la educacién para la
profesion. Ese intento de transforma-
cién de la vieja universidad escolas-
tica se basard en la secularizacién, a
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la par que en el interés por una nueva
forma de religiosidad intima (el pie-
tismo), un personalismo del pensa-
miento religioso al margen de las ins-
tituciones tradicionales de la Iglesia.
Asi pues, serd en los dmbitos protes-
tantes donde se va a dar esa revolu-
cién de la ensefianza.

Se proclama que la ensefianza ha de
transmitir cosas utiles y que el saber ha
de hacer progresar y ser feliz al hom-
bre. Los jovenes han de hablar entre
ellos y salirse del influjo de los educa-
dores. Se pretende que sean los libros,
sin apenas contacto con profesores que
los expliquen, los que abran el ideal de

la ensefianza. Se cae, pues, en un
nuevo dogmatismo, en la importancia
del aprendizaje de manuales y de un
control estricto a través de los exdme-
nes, lastre que se ha arrastrado desde
entonces en la ensefianza europea.

Una nueva ideologia del huma-
nismo surge en las mdas importantes
cabezas universitarias de la Europa de
entonces y concretamente en Alema-
nia. Kant afirma que no se deben en-
sefiar pensamientos; se debe ensefar a
pensar. Al alumno no hay que trans-
portarle, sino dirigirle, si queremos
que en el futuro sea capaz de caminar
por s{ mismo.

Este programa kantiano va a ser
recogido por la gran reforma que los
romdnticos e idealistas alemanes del
XIX (Fichte, Schelling, Hegel) van a
llevar a cabo, orientados por Hum-
boldt en la Universidad de Berlin, en
1810. Esta es la fecha clave de la re-
novacién quizd mdas importante y de
la que vive uno de los 4mbitos mds
fecundos de la vida universitaria ale-
mana incluso en nuestros dfas.

Soledad y libertad son los dos con-
ceptos clave de esa gran revolucién
téorica, pedagdgica e intelectual que se
va a reflejar en los escritos de los
grandes pensadores de la cultura ale-
mana del siglo; van a ser los plantea-
mientos fundamentales de una teoria
filoséfica que planteaba el arranque de
una renovacién universitaria desde la
perspectiva de una pureza y libertad
del yo, de una estructura de la persona-
lidad del sujeto creador y organizador
de la historia que, al tiempo, colabora
con otros en un espacio colectivo.

El lenguaje de un posible
humanismo

En nuestro tiempo, especialmen-
te en los ultimos diez afios, se ha
producido un cambio radical sobre
todo en la tecnologia de la informa-
cion: la tecnologia se ha hecho esen-
cialmente tecnologia informativa; la
ciencia, el conocimiento, todo ese gran
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conglomerado de noticias, puede ser
hoy manipulado mas facilmente que
nunca, y asi podemos encontrarnos
ante una objetividad falseada. Podria-
mos hacernos las preguntas cldsicas,
todavia hoy tan vivas, con las que
Kant iniciaba algunas de sus reflexio-
nes, para analizar el humanismo de
nuestro hoy: ;Qué puedo saber? ;Qué
debo hacer? ;Qué puedo esperar? Son
las preguntas fundamentales que confi-
guran el humanismo de la [lustracion y
que completan el humanismo griego.

(Qué puedo saber? ;Qué es hoy el
saber? El saber estd hoy mas mediati-
zado, pues circula a través de institu-
ciones mas poderosas que en el pa-
sado. No se limita hoy al cientifico, a
las construcciones de la ciencia que
mueven la realidad, como ocurria an-
tes, sino que el “qué puedo saber” se
transforma hoy en los posibles ideales
que como ddxa (la “opinién” de los
griegos) mueven la existencia hu-
mana, tanto en el dmbito del conoci-
miento cientifico como en el practico.
El saber en el que estamos instalados
es un sistema de presupuestos colecti-
vos y también es un sistema de valo-
res y poderes, y el instrumento que
mueve este sistema de valores es el
deseo, la tensidn, el ansia de poder.

Esa libertad de poder ante el saber
que sonaban los ilustrados tiene hoy
también variantes importantes, sobre
todo cuando el saber se convierte en in-
formacioén, en noticia, y olvidamos que
el saber es continua creacion y refle-
xion. Estamos claramente divididos en
dos dmbitos: el de los receptores y el
de los emisores, y a veces los primeros
no estan preparados para saber. De ahi
que hoy la gran teoria del humanismo
ha de ir dirigida a que el receptor sepa
saber, sea posibilidad de saber; pues en
este maravilloso y a la vez funesto
mundo de la tecnologia informativa po-
dria ocurrir que se nos esté preparando
como receptores, pero manipulandonos
y deteriordndonos con valores que no
son tales. Y también puede ocurrir que
seamos pura recepcion, uniformizados
y homogeneizados con lo emitido. El

receptor se convierte en la noticia, es
un receptor emitido. De ahi la fuerza
que tiene la educacion.

Ese qué puedo saber kantiano se
nos transforma, pues, hoy en el saber
que puedo. Esta es la perspectiva
real en la que hoy se plantea una
buena parte de los conocimientos. Es
ya un saber vencido, cuarteado y li-
mitado. No s6lo estd mediatizado por
mi subjetividad limitada, sino por los
elementos mismos de ese saber que
me dan. jQué lejos estd ese ideal de
soledad y libertad que preconizaban
los idealistas del siglo XIX!

Lo esencial en el poder conocer
—-volviendo a la epistemologia kan-
tiana~ es lo que el sujeto elabora,
interpreta y descubre, lo que €l po-
ne. Y hoy a veces no podemos poner
nada creativo. Por eso en la organi-
zacion universitaria espafiola, donde
se da tanto saber sabido, uno de los
retos fundamentales que tiene nues-
tra sociedad es un problema de edu-
cacion, de fecundar la inteligencia.
La falta de curiosidad intelectual da-
fia el corazén mismo del poder saber;
y, a fuerza de no tocar la realidad,
nos convertimos —y esta ocurrien-
do ya— en personajes irreales, sin
sustancia, como lo es esa pantalla
fria y pequefia que nos transmite el
chisporroteo de la vida.

(En qué se funda, pues, la posibili-
dad de ser, de crear, de construir en lo
sabido? En nuestro lenguaje, en nues-
tra posibilidad de comunicacién, de
didlogo y de contraste. Hoy el signifi-
cado de una palabra es el contexto, la
utilizacién de su uso, el espacio en el
que se mueve el uso. El uso del len-
guaje es un uso contextual, mediado,
mucho mds complejo y lejano. Y ante
ese uso del lenguaje, la educacién
tiene que insistir continuamente en la
construccién del /égos, del lenguaje
con el que yo me hablo a mi mismo.
Por eso los griegos intuyeron la mag-
nifica frescura de la educacion, la pai-
deia (de pais, nifo). Antes que la
sociedad lo deteriorase, habia que
orientarle y crearle cauces.
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La segunda pregunta kantiana era
;qué debo hacer? Este interrogante se
mueve en un espacio distinto. En esta
saturacion de informaciones, en esta
asfixia de noticias desnoticiadas, ;qué
sentido tiene esta vieja inquietud kan-
tiana? ;En qué consiste la energia del
hombre como originaria fuente de de-
ber? Hoy, frente a la thaumasia (el
asombro) estimulante de los griegos,
tenemos el pasmo, que nos paraliza y
coarta.

A fuerza de tenerlo presente, el
mundo se nos ha alejado realmente
(como res, como cosa). Vemos sin es-
tar en él. El ver sin compromiso hace
casi esfumarse lo real y nos acabamos
convirtiendo en seres irreales. Hoy la
sociedad ha encontrado una relacién
con el hacer: la democracia, que es la
posibilidad de hacer. La impotencia
individual se delega, pero para que yo
delegue en quiénes hacen, el subsuelo
real de la sociedad tiene que humani-
zarse con la educacién, llenarse de
ciencias humanas que como educa-
ci6n la alimenten; si no, mi delega-
cién de voto es delegacion de la nada.

El fracaso de la paideia corroe al
mismo tiempo el interés por el conoci-
miento, por la teorfa de la generosidad,
por la estructura de la solidaridad, del
amor a si mismo que es la forma ini-
cial del amor a los otros. Pero el deber
puro, la voluntad pura, el imperativo
categérico kantiano tiene que ver con
esa soledad y pureza inicial a la que se
referian los reformadores alemanes en
el siglo XIX. Hay una lucha continua
en ese deber por la veracidad, la ale-
théia de los griegos.

Esto nos lleva al concepto de au-
tonomia, otro de los grandes con-
ceptos de la €tica kantiana, una le-
galidad o ley que construyo y me
impongo a mi mismo. La voluntad
es auténoma, si se ha nutrido de su-
ficiente soledad y autarquia. El de-
ber, pues, de crear un autds, una
personalidad, es algo que esta tam-
bién en el centro de las ciencias hu-
manas, en el corazén mismo de la
comunicacién, del humanismo.

Y llegamos a la tercera pregunta
kantiana: jqué puedo esperar? El
ideal individual se sumerge en el dm-
bito de la mundanidad. En la vieja
idea de fama de los griegos, en el
pervivir por ella, habia un atisbo de
la solidaridad; era creer en el futuro,
inventar el tiempo. Es la superacién
de lo efimero. El dia de manana.

Las humanidades, pues, entran a
alimentar, organizar y dar frescura y
movilidad a estas tres famosas pre-
guntas que constituyen, en mi opinion,
el centro del vocabulario del huma-
nismo a finales del siglo XX. Las hu-
manidades son el elemento fundamen-
tal para que la investigacion, la ciencia
de hoy no se nos convierta en el fin de
la humanidad de mafana. Entre las
muchas teorias que hoy pululan por el
espacio universitario y cultural euro-
peo estd la de si las ciencias humanas
tienen que convertirse en una compen-
sacion de las ciencias de la naturaleza,
ya que éstas uniformizan todo. La mo-
dernizacién es igualacién, pero no
s6lo es eso. También nos ha traido el
problema emancipador de la racionali-
zacion, del didlogo y de la inteligen-
cia; y esto es un caracter esencial de
las ciencias humanas. Las ciencias hu-
manas son, ademas, una ilustrada rup-
tura con las tradiciones y, por consi-
guiente, completan a las ciencias de la
naturaleza, porque establecen en el
centro mismo de la muchas veces po-
bre cultura del experto la cultura refle-
xionada y critica. Constituyen un sa-
ber esencialmente formativo, que
estimula esa apertura inmensa que es
el ser humano.

Pero esto nos lleva a la importan-
cia del cultivo de esa razén critica,
de esa interpretacion continua que es
el hombre en el mundo en que vive.
Vivir es interpretar, y ser es también
ser memoria e interpretaciéon para el
futuro. Las ciencias humanas no son
un adorno ni compensacién, sino
parte esencial y estimuladora del sa-
ber cientifico y de la conciencia cien-
tifica mds intensa, precisa y mas ra-
dical de la vida humana. []
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