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I. Los griegos

En el pensamiento griego se encuen-
tran claves decisivas para conocer la
relacién entre democracia y educa-
cién. Los sofistas se preocuparon por
la capacitacion del ciudadano desde un
punto de vista practico; Sdcrates pro-
movid el autoconocimiento y pregond
el cultivo de la virtud civil; Platén in-
genid una republica diferenciada y or-
denada, sustentada en la educacién;
Aristételes, por su parte, pensé al hom-
bre como un animal politico (zoon
politikon) y, al reflexionar sobre los
rasgos de una comunidad de hombres
libres, descubrié algunos de los pro-
blemas tipicos de toda democracia.

Cominmente, se atribuye a Pericles
la introduccién del sistema demo-
cratico en la ciudad de Atenas. He
aqui, segin Tucidides, el discurso de
Pericles:

Nuestra constitucién politica no tiene nada
que envidiar a las leyes que rigen a nues-
tros vecinos; lejos de imitar a los otros,
nosotros damos el ejemplo a seguir. A par-

tir de que nuestro Estado es administrado
en funcién del interés de la masa (de ciu-
dadanos) y no de una minoria, nuestro
régimen ha tomado el nombre de demo-
cracia... Los hombres se pueden dedicar,
simultdneamente, a sus asuntos privados
y a los asuntos del Estado: los simples ar-
tesanos pueden entender adecuadamente
los asuntos de la politica; nosotros so-
mos los tnicos en considerar al hombre
que no participa no como un intil sino
COMO un 0cioso.

Aunque creadores del autogobierno
democratico, el concepto y la practica
de la democracia entre los antiguos, dice
Giovanni Sartori, se aleja mucho de
los elementos y circunstancias propias
de la democracia moderna. Su organi-
zacién social tenfa rasgos esenciales
de toda comunidad premoderna. La li-
bertad individual de un ateniense no
puede compararse con la libertad in-
dividual moderna: aquélla sélo era
concebible dentro del corpus orgénico
de la comunidad. Por otro lado, la de-
mocracia griega se ejercia en pequefas
ciudades, no en naciones como suce-
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de ahora. ;Y qué decir del hecho de
que la democracia griega s6lo era ejer-
cida por una minoria y se sustentaba
sobre una base social esclavista? En
Atenas la democracia era prerrogati-
va de 30 000 ciudadanos, en tanto
que habia 200 000 personas, entre mu-
jeres, esclavos y extranjeros, exclui-
das de toda participacién en el go-
bierno de la urbe. Por afiadidura, la
democracia griega era una democra-
cia directa —las decisiones eran to-
madas por el pueblo reunido en asam-
blea—, a diferencia de la democracia
moderna que es representativa —en
el sentido de que en ella el pueblo go-
bierna a través de representantes.

Hay evidencias que sugieren la exis-
tencia en Atenas de escuelas ptblicas
que preparaban para el ejercicio de
la ciudadania. En el didlogo Criton,
Plat6n dice: ““; Acaso no eran justas las
leyes (nomoi) educativas que obliga-
ban (parangellontes) a tu padre a edu-
carte fisica y musicalmente?” Asimis-
mo, en el discurso de Esquines contra
Timarco se dice: “Recordaréis conciu-
dadanos, que Dracén y Solén dicta-
ban leyes para proteger la moral de
nuestros hijos y que explicitamente
prescribieron como debian ir vestidos
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y de qué manera habian de ser edu-
cados”. Dichas leyes, al parecer, esta-
blecian las horas de asistencia a la
escuela (didaskaleion) y a la sala de
gimnasia (palaistra), y contenian ad-
vertencias morales para el nifio y el
maestro. La presencia de escuelas en
la ciudad es mencionada por Herédo-
to y Pausanias en sus relatos. Se sabe,
ademds, que los atenienses votaban la
sentencia de ostracismo escribiendo
el nombre del acusado sobre pedazos
de barro, lo cual lleva a suponer que
los ciudadanos estaban uniformemen-
te alfabetizados.

Sin embargo, esta tesis no ha teni-
do cabal demostracién. Es verdad, di-
cen ciertos historiadores, que entre los
antiguos griegos la educacién tuvo
un papel crucial, pero no se trata de la
educacién en sentido convencional.
Werner Jaeger dice que los griegos no
distinguieron —sino parcialmente—
la educacién del conjunto de su vida
espiritual, y que lo que hoy entendemos
por educacién se asimilaba dentro de
un concepto mds amplio, la paideia,
que incluia la formacién que adquirian
los ciudadanos en la vida de la polis.
Laeducacién y la cultura, dice Jaeger,
no constitufan algo distinto a la estruc-



tura objetiva de su vida espiritual. En
Atenas, vida publica y vida privada no
se distinguian; una y otra se fundian en
una unidad indiscernible. La vida mis-
ma era una escuela de ciudadania.

Los antiguos atenienses —dice Alfonso
Reyes—, casi no tenfan libros o se con-
formaban con escasos volimenes. Aparte
de la instruccién elemental del gimnasio,
recibian de viva voz la cultura. Los poetas
declamaban a cielo abierto; los mismos
presocraticos cantaban y danzaban sus
poemas ontologicos en mitad de la calle,
hechos unos jocos; los filésofos iban reclu-
tando al paso sus discipulos; los sofistas
itinerantes daban audiciones; S6crates en-
tablaba sus didlogos dondequiera que se
juntaba el pueblo o atajaba con el bastén
al transelnte —que un dia resultd ser el
joven Jenofonte— para someterlo al tor-
cedor de la duda metddica; el derecho se
aprendia en el dgora y en los pleitos... El
ocio se cultivaba con amor y permitia la
conversacién constante, donde se forma-
ba la ensefianza. La polis no necesitaba
cuidarse de los sistemas educativos por-
que ella se cuidaba sola, la escuela era la
ciudad y la educacién se confundia con
la vida: la paideia.

Hay historiadores, como James Bo-
wen, que afirman que, al menos du-
rante la dltima fase de 1a Grecia anti-

gua (cuando la democracia ya habia
eclipsado), los nifios eran instruidos en
cinco asignaturas: musica, gimnasia
(educacion fisica), lectura, escritura y
célculo. Para cada una de estas mate-
rias existian maestros expertos que
ofrecian sus servicios por una paga
determinada. Los nifios eran acompa-
flados constantemente por esclavos,
llamados paidagogos, de los cuales es
posible que recibieran influencias mo-
rales decisivas.

1. LOs SOFISTAS

Por otra parte, en la época temprana
de la democracia aparecié en Grecia
una forma de educacién no formal vin-
culada a necesidades especificas de la
accion politica democrética. Hacia
la mitad del siglo v aparecieron los
sofistas (Protdgoras, Gorgias, Critias,
Hipias, Calicles y otros). Estos sofistas
eran educadores trashumantes que se
encargaban de prestar sus servicios a
j6venes ricos destinados, presumible-
mente, a convertirse en lideres politi-
cos. En ocasiones, se les ha llamado
maestros de la virtud pero, en realidad,
la actividad de los sofistas se vincul6
menos a un ideal virtuoso que a una
dimensién utilitaria: su tarea consis-
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tia en preparar politicamente a j6venes
de familias opulentas para desempe-
fiarse en la arena publica (la asamblea
o ecclesia, y en los juicios). La asigna-
tura fundamental en sus ensefianzas
fue la retérica, la cual entrafiaba, sin
embargo, un problema ético esencial.
La clave del éxito en la asamblea, se-
gun los sofistas, residia no en buscar
y mostrar la verdad sino en contar
con medios —palabrasbrillantes, ver-
bos cautivadores, aderezos verbales
oportunos— para cautivar y seducir al
auditorio. El objetivo del orador, a
decir de ellos, no era alcanzar la ver-
dad; bastaba con lograr la verosimi-
litud. En otras palabras, la educacién
sofista se ostentaba como neutral, aje-
na a todo compromiso ético, de modo
que la retdrica era una técnica que
podia servir por igual a una causa bue-
na que a una mala.

Esta indiferencia de los sofistas ha-
cia la virtud moral es coherente con el
relativismo que identificé sus ideas en
todos los 6rdenes y que resumio la sen-
tencia de Protdgoras: “el hombre es la
medida de todas las cosas”. No habia,
segtin ellos, verdades universales: la
verdad dependia del sujeto y no del
objeto. Se justificaba que cada quien
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mirara e hiciera las cosas a su manera.
“Las reglas —decfan— no son sagra-
das sino meras convenciones”. Esta
manera de pensar tendria consecuen-
cias antidemocréticas y derivaria en la
afirmacién de la ley del mds fuerte:

Si nos alejamos de las convenciones y
atendemos a la naturaleza podremos com-
probar —dice Calicles en el Gorgias— que
siempre el hombre mas fuerte se impone
sobre el débil.

Las costumbres y las leyes —conti-
nlia— son una creacién de los hombres
débiles, de la masa, de las naturalezas es-
clavas, para protegerse, pero a veces su-
cede que un hombre fuerte rompe la ley e
impone su voluntad sobre los demds; en
tal caso estamos ante un hecho “justo por
naturaleza”.

2. SOCRATES

Tal relativismo —que desembocaba en
amoralismo— llevé a Sécrates a des-
preciar a los sofistas, a quienes acusé
en varias ocasiones de comerciantes
y charlatanes. La virtud ciudadana,
dice el padre de la filosofia, se identi-
fica con la verdad y con el conocimien-
to. Aunque accesibles a la razén, los
valores éticos tienen un fundamento
absoluto, trascendente, ajeno a toda



contingencia temporal. SOcrates tam-
bién era maestro itinerante pero, a di-

ferencia de los sofistas, él no cobraba

por sus ensefanzas. Su método, la ma-
yéutica, consistia en dialogar y utili-
zar preguntas precisas y oportunas a
fin de llevar al alumno a sucesivas re-
velaciones. Preguntaba siempre lo
mismo a sus interlocutores: los inte-
rrogaba sobre el concepto que tenian
de si mismos (“‘condcete a ti mismo™),
si conocian la verdad y el saber, los va-
lores del hombre, etcétera, con lo cual
les demostraba que nada sabian. Por
medio de la confrontacién de opinio-
nes los llevaba a obtener, de manera
inductiva, determinadas conclusiones.
Su estilo coloquial se acompafiaba de
una ironia que tenia el efecto de pro-
vocar y sacudir hasta a los espiritus
mds amodorrados. El objeto funda-
mental de su ensefianza fue el tema de
la virtud, el bien moral y el ejercicio
correcto de la ciudadania. Su preocu-
pacion fue formar hombres buenos,
comprometidos con el valor supremo
de la virtud ciudadana y alejados-de
las mezquindades. Esta actividad do-
cente fomentaba el espiritu critico e
irritaba a los poderosos de la ciudad
a tal punto que, en un momento dado,

éstos levantaron contra €] acusaciones
falsas y lo llevaron a un juicio publico.
La asamblea democritica, convertida
en Jurado Supremo, condend a Sécra-
tes a muerte —obligdndole a beber la
cicuta—, sentencia que se consumo
en el afio 399 a. de C. Ante esta re-
solucién, Sécrates mostré una con-
ducta ejemplar: jamds se retractd ni
—aunque tuvo oportunidad de ha-
cerlo— traté de huir; por el contrario,
acept6 sin reparos la sentencia del tri-
bunal, asumiendo hasta las ditimas
consecuencias el principio de respeto
absoluto a la ley que pregoné siempre
a sus alumnos:

ijAtenienses! —dijo Socrates ante quienes
lo juzgaban— me sois caros y dignos de
aprecio, pero me importa mds obedecer a
Dios que a vosotros. Y mientras me quede
fuerza y aliento no cesaré de buscar la ver-
dad, de amonestaros y de adoctrinar a
quienquiera de vosotros que me encuen-
tre al paso, diciéndole a mi manera: ;Cémo
td, mi estimado ciudadano, ciudadano del
mds grande y cuito de los Estados, cémo
no te avergiienzas de ocuparte con afdn en
llenar lo mds posible tu bolsa y de procu-
rarte fama y honor y, en cambio, del jui-
cio moral, y de la verdad y de la mejora de
tu alma nada se te da?
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3. PLATON

La muerte de Sécrates pasé a la histo-
ria como un estigma indeleble para la
democracia ateniense. Para Platén, su
discipulo, este hecho lamentable fue
signo inequivoco de la decadencia de
Atenas y confirmacién de que la demo-
cracia invariablemente desemboca en
la demagogia. Platén continué la obra
de Sécrates. Fue, en sentido estricto, el
primer fil6sofo que formulé una teoria
sobre la organizacién del cuerpo poli-
tico—el Estado— y concibié una edu-
cacién compatible con esa organiza-
cién. Sus ideas fueron reunidas en La
Repiiblica, obra que es al mismo tiem-
po un tratado de politica y de pedago-
gia. La Repiiblica describe un proyecto
de organizacidn politica sustentado en
la teorfa platénica de las ideas. Segiin
esta teoria, el mundo sensible (es de-
cir, el mundo que percibimos por los
sentidos), no es sino una ilusién y el
verdadero mundo —el mundo de las
ideas— se halla en una esfera supe-
rior, trascendente. Los entes sensibles
s6lo pueden reflejar parcialmente, de
manera imperfecta, a las ideas. Por lo
mismo, la reflexion de Platén sobre la
comunidad cristaliza en una repiblica
ideal que coincide poco con la demo-
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cracia de Atenas y evoca el orden poli-
tico autoritario de Esparta. Nos referi-
remos a él, sin embargo, buscando ha-
cer un contrapunto en nuestro relato.

Plat6n hace en esta obra algunas ob-
servaciones deslumbrantes sobre las
dificultades que encierra la vida en
comunidad. Sefiala, por ejemplo, el
problema que representa para la con-
vivencia colectiva la existencia de lo
que hoy llamariamos caracteres des-
viados o patoldgicos. En otras pala-
bras, le preocupa la administracién y
el control de las conductas y esa pre-
ocupacién lo lleva, como lo veremos
enseguida, a proponer un modelo de
organizacién politica cuyo acento es
el orden y el control social. En ella
existen tres grupos sociales: los gober-
nantes, los guardianes y los ciuda-
danos. Se trata de un orden jerarquico,
sin libertad, en donde los guardianes
mandan y los ciudadanos obedecen,
que se inspira en la idea basica de que
el hombre es espontdneamente malo.
No hay en ella propiedad privada. Las
mujeres y los hijos son comunes, es
decir, pertenecen a todos los hombres.
En esa comunidad utépica, la virtud
capital, la justicia, consiste en que cada
quien cumpla con la misién que tiene



asignada dentro de su estamento so-
cial. Platon establece una virtud es-
pecifica para cada grupo social: la
virtud de los gobernantes es la sabidu-
ria; la de los guardianes, la fortaleza;
la de los ciundadanos, la templanza. La
sabiduria o filosofia es atributo exclu-
sivo de los gobernantes: debe selec-
cionarse a los jefes en funcién de cua-
lidades como la prudencia, la energia
y, sobre todo, su fidelidad al bien pu-
blico. ;Qué es la templanza? Es orden
personal, freno a las pasiones, conti-
nencia, predisposicion a la sumisién
y a la obediencia, rasgos todos ellos
que deben ser atributos del pueblo. A
este orden social le corresponde todo
un programa educativo, que Platén ex-
pone con detalle. La educacién en La
Repiiblica no es universal, se circuns-
cribe a los guerreros y los gobernan-
tes, pero si es publica, es decir, debe
estar en manos del Estado. El nifio, al
nacer, debe pasar una prueba de se-
lecci6n eugenésica: sélo serdn dignos
de vivir los que posean una constitu-
cién fisica sin defectos. La base cu-
rricular de la educacién platonica la
representan la gimnasia y la musica.
El objeto de la gimnasia no es sélo la
perfeccién del cuerpo, también contri-
buye a la perfeccién moral del hom-

bre. Los jévenes destinados a ser go-
bernantes estudiarian, ademds, los ni-
meros, geometria, astronomia, s6lidos
[fisica] y filosofia. En la educacién de
los futuros gobernantes, el Estado debe
procurar evitar que los nifios se expon-
gan a malos ejemplos y censurar las
obras que les muestran acciones de pu-
silanimidad o cobardia.

4. ARISTOTELES

La segunda gran aportacién teérica de
los antiguos griegos a la organizacién
politica de la sociedad la representa La
Politica de Aristételes. Esta obra, co-
mo La Repiblica, es simultineamen-
te un tratado de organizacién del Es-
tado y un tratado de pedagogia. En ella
se ofrece una descripcién de las di-
versas constituciones y modelos de go-
bierno que existieron en el siglo de oro
de la Grecia antigua y, asimismo, se
presenta un bosquejo del Estado “me-
nos imperfecto” en términos de pobla-
cidén, territorio, acceso al mar, carac-
ter de los habitantes, clases sociales,
etcétera. Aristételes no simpatizaba
con la democracia, pero se ocupé de
ella e hizo una taxonomia de los regi-
menes politicos (monarquia, aristocra-
cia, republica y sus correspondientes
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formas degeneradas: tirania, oligar-
quia y democracia), relativizando el
valor de cada uno. Se preocupé, de
manera especial, de las relaciones en-
tre educacién y sistema de gobierno
en una sociedad integrada por hom-
bres libres. El principal objetivo de la
educacién, para Aristételes, es formar
buenos ciudadanos. La educacion debe
adaptarse a cada régimen:

En todas las facultades y artes se requiere
educar y habituar previamente con vistas
al ejercicio de cada una de ellas, de modo
que es evidente que esto también se re-
quiere para la practica de la virtud.

La educacién de los jévenes debe
ser publica, comtn para todos, en co-
rrespondencia con el hecho de que la
ciudad tiene un fin tnico: “No es el
azar el que asegura la virtud del Esta-
do, sino la voluntad inteligente del
hombre”. Es verdad que hay diferen-
cia entre la virtud privada y la virtud
ciudadana, y que no puede haber iden-
tidad entre ellas. Sin embargo, en la
reptblica perfecta todos deben parti-
cipar de la virtud civica. Dice Arist6-
teles en La Politica:

El ciudadano, como el marinero, es miem-
bro de una asociacién. A bordo, aunque
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cada cual tenga un empleo diferente, sien-
do uno remero, otro piloto, éste segundo,
aquél encargado de tal o cual funcién, es
claro que a pesar de las funciones o debe-
res que constituyen propiamente hablan-
do una virtud especial para cada uno de
ellos, todos, sin embargo, concurren a un
fin comiin, es decir, a la salvacién de la
tripulaci6n, que todos tratan de asegurar.
Los miembros de la ciudad se parecen
exactamente a los marineros; no obstante
las diferencias de sus destinos, la prospe-
ridad de la asociacién es su obra comin y
la asociaci6n en este caso es el Estado.

El cultivo de la virtud en sus ciuda-
danos es la primera obligacién del Es-
tado. La suprema virtud se resume en
este doble imperativo: saber obedecer
y saber mandar. El ser que obedece y
el que manda no deben saber las mis-
mas cosas. Sin embargo, el ciudadano
tiene ambas cualidades. ;Qué rasgo
distingue al ciudadano? El hecho de
que estd revestido de poder, de que
puede actuar como juez, como elector
o como magistrado. El punto de par-
tida de la educacién ciudadana debe
ser reconocer que el hombre es un ser
moral, que en la escala animal sélo
él percibe el bien y el mal. El alma del
hombre tiene dos partes: una parte irra-
cional y otraracional. El verdadero fin



de la naturaleza es la inteligencia y, por primero el cuerpo, enseguida el instin-
lo tanto, la educacién debe subordinar to y luego la inteligencia. El curricu-
el instinto (parte irracional). La educa- lum bésico del ciudadano comprende-
cién debe darse en el siguiente orden: rd letras, gimnasia, musica y dibujo.
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