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Resumen

El objetivo de la ponencia es mostrar una propuesta filoséfica que permita la reflexion del ser
humano a través de la unidad de sus dimensiones existenciales: la racional y la sensible. Con
el acontecer de la sensibilidad mitico-poética se tiene la posibilidad de contemplar la autoridad
del saber bafiado por los colores del sentimiento, se tiene la oportunidad de reconciliar el
hombre y la naturaleza, la ciencia y la poesia. EI mundo que se habita en la actualidad es un
mundo cargado de escisiones en donde las relaciones de dominacion y determinacién con el
otro, los otros y el cosmos es evidente, por este motivo, se trae a colacion la filosofia romantica
y el poeta Holderlin como fundamentos para crear una ética del todo-uno, asimismo, se plantea

una propuesta para habitar mitico-poéticamente la escuela a través del dialogo y la memoria.
1. Razo6ny sensibilidad

Las palabras que aqui se recogen tienen el objetivo de construir una interpretacion del saber
apoyada por el Romanticismo. Esta interpretacion surge como respuesta al sentido de saber
que se hereda desde la antigliedad, en donde se escinde la razén y la sensibilidad. Para cumplir
este propdsito se traen a colacion dos sentidos de razon presentes en la antigua Grecia, los
cuales sobreviven al mundo actual y determinan las relaciones de dominacion, célculo y

determinacion con el otro, los otros y el cosmos. La sensibilidad mitico-poética se propone
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como un saber inspirado en la razén reconciliadora y concluye que el saber no es contrario a la
sensibilidad, el hombre no es solo un animal racional, también es un animal sensible.

En la historia de la filosofia es posible encontrar muchos sentidos de la palabra razon,
cada corriente filosofica asigna un sentido diferente que se modifica con cada filésofo, sin
embargo, es pertinente abordar dos sentidos de la palabra razén, que de una u otra forma, son
pioneros e influyen la filosofia posterior. Con Tales de Mileto y el nacimiento de la filosofia
occidental surge el primer sentido de razon. A partir de Tales la filosofia asume un estatus que
la diferencia de la doxa, el mito y la tradicion: “No habla con ejemplos sino en general, no con
simbolos sino directamente [...] En cuanto verdadera filosofia, no se ocupa de lo meramente
efimero del presente o el pasado” (Friankel, 1993, p. 245). La filosofia asume un estatus
centrado en el logos y la episteme como fundamento del saber. Desde esta perspectiva, la razon
aparece como argumentos creados a partir del pensamiento libre, segin observaciones de la
realidad y a partir de experiencias de diverso orden, experiencias que permiten construir una
técnica del esclarecimiento objetivo (Gigon & Gutiez, 1985).

Con el segundo sentido de razén aparece el pensamiento de Parménides, quien
considera que la razon es una capacidad del alma para juzgar las cosas del mundo, con la
intencion de acercarse a la via de la verdad que lleva al conocimiento: “El alma y la mente es
una misma cosa [...] La filosofia es de dos maneras: una procedente de la verdad, otra de la
opinion [...] Larazon es el criterio que juzga de las cosas, y los sentidos no son criterios exactos
y seguros” (Laercio, 1950, p. 220). Para el filosofo, el camino de la razon es aquel que lo eleva
por encima del camino de los hombres, al reflexionar, el filésofo se siente arrastrado a un reino
de luz, mas alla de las cosas terrenas (Frankel, 1993). Con Parménides se crea una vision vasta
sobre la razén y su ligazén con el pensamiento conceptual, que repercute en la filosofia
posterior, desde alli, la razén se piensa como exterior al cuerpo, a los sentidos y a la naturaleza,
en otras palabras, se crea el inicio de la diferenciacion esencial entre razon y sensibilidad.

A lo largo de la historia de la filosofia estas dos interpretaciones de la palabra razon
han dominado el saber filoséfico. La técnica del esclarecimiento objetivo que se empieza a
gestar con los milesios pasa por Aristoteles (1994), Bacon (2019), Locke (2020), Hume (2004),
entre muchos otros. Asimismo, pasa por la nueva ciencia de Galileo que permite la
combinacion entre las ciencias de la naturaleza y la matematica (Mondolfo, 1947), pasa por

Newton en donde la razén se vincula con las leyes sobre la naturaleza (Argullol, 1990) y pasa
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por los llustrados en donde se retoma la distincion de la razon con la tradicion y el mito (Reale
& Antisieri, 1995). En este contexto la razon aparece como un juicio critico y sin prejuicios
limitado a la experiencia empirica.

Con Parménides se liga la razén al pensamiento estrictamente intelectual, se diferencia
de la experiencia sensible y el saber aparece como una revelacion divina. La influencia de
Parménides pasa por Platon (2010), San Agustin (2014), Descartes (1997), entre otros. La razon
es algo que se posee y no una forma de proceder a partir del calculo y la medida, ademas, es
una propiedad intelectual del alma que permite la relacion con lo divino. El tipo de razén que
se construye con la influencia de Parménides genera un tipo de saber que, en la mayoria de los
casos, desprecia el cuerpo, la externalidad y la sensacion como camino de acceso al
conocimiento.

Con la sensibilidad mitico-poética se propone un tipo de saber que armonice la relacion
entre la razon y la sensibilidad, en donde sea posible encontrar una conexion entre la razén y
la naturaleza, pero también entre la razon y el sentimiento; asimismo, se pretende encontrar en
el mito, la tradicion y la poesia una fuente de acceso al conocimiento. Para desarrollar la idea
de saber como vinculo entre la razdn y la sensibilidad, se trae a colacion el espiritu de la
filosofia romantica. Los roméanticos dejan para la posteridad una propuesta que busca un
monismo entre la razon y el corazon (Argullol, 1990; Berlin, 2016; Béguin, 2017) y desconfian
del imperum hominis impuesto por la Ilustracion: “Como odio [...] a todos esos barbaros que
creen ser sabios porque ya no tienen corazoéon” (Holderlin, 2007, p. 30). Para el Romanticismo,
la época de larazon (la llustracion) crea la gran angustia de la razon, crea la ciencia de la muerte
como diria Schlegel (citado por Argullol, 1990). Lo que persigue el pensamiento romantico es
reorientar la relacion entre ciencia y poesia, con el objetivo de volver a unir lo que la ciencia
de la muerte separa: jOjala no hubiera ido nunca a vuestras escuelas jLa ciencia, a la que
persegui a través de las sombras, de la que esperaba, con la insensatez de la juventud, la
confirmacion de mis alegrias mas puras es la que me ha estropeado todo! En vuestras escuelas
es donde me volvi tan razonable, donde aprendi a diferenciarme de manera fundamental de lo

que me rodea. (Holderlin, 2007, p. 26).

2. La ética del todo-uno
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Para desarrollar este apartado presentan tres ideas: infinitud, libertad y amor, las cuales
representan los fundamentos de una ética del todo-uno. En la modernidad se reinstaura una
idea que se viene gestando desde los presocraticos y que brota con furor en el Renacimiento
(Mondolfo, 1947) y posteriormente en el Romanticismo (Argullol, 1990): la unidad e infinitud
del universo. Esta idea resulta importante para la sensibilidad mitico-poética, porque representa
el pilar ético que construye un acercamiento al otro, los otros y el cosmos, sin dominacion y
determinacion. La idea de unidad e infinitud del universo crea una nueva sensibilidad, con el
objetivo de eliminar la brecha entre el hombre y la naturaleza, construye una forma nueva de
habitar el mundo e incentiva una ética reconciliadora, en donde la diferencia se convierte en un
motivo de armonia y no de escision.

En Holderlin (2007) y la filosofia romantica se encuentra un profundo rechazo por
quienes encuentran en la naturaleza un simple objeto de conocimiento, de igual manera, se
rechaza la actitud de quienes se pierden en la trascendencia para buscar la verdad: “jSomos
nosotros, nosotros! Gozamos lanzdndonos a la noche de lo desconocido, a la fria extrafieza de
algin otro mundo [...] jAy! Para el salvaje pecho del hombre no hay patria alguna posible” (p,
35). Holderlin dice jNo! a la basqueda de la verdad y el conocimiento que trasciende la
naturaleza, la externalidad y el cuerpo, dice jno! Al imperium hominis con el cual se degrada,
corrompe y ultraja la naturaleza y dice jno! Al frio humanismo que encierra un caracter
soberbio, al humanismo que, en nombre de la humanidad, gracias a la ciencia, técnica e
industria lleva a la destruccion de la naturaleza por considerarla un simple objeto de
conocimiento. Para el poeta, la naturaleza despierta una sensacion de més alla que genera una
tension antagoénica entre el universo infinito y la finitud del yo que tiene infructuosamente a
esa misma infinitud (Argullol, 1990)

La union con el todo solo es posible si se comprende la libertad que no se puede
violentar: “;Qué seria este mundo si no fuera un acorde de seres libres? [...] sin libertad, todo
esta muerto” (Holderlin, 2007, p. 189). Holderlin comprende que todo intento de acercamiento
a la naturaleza debe ser mediado por la libertad, pues la naturaleza no es un objeto, no se puede
poseer, sino tan solo existir con ella. EI acercamiento a la naturaleza no puede ser netamente
conceptual, puesto que: “De la pura inteligencia no brotdé nunca nada inteligible, ni nada
razonable de la razon pura” (Ho6lderlin, 2007, p. 117). ; Como es posible el todo-uno? ¢como

es posible ser uno con todo lo viviente? En el acto estético que produce el sentimiento del amor,
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de la entrega absoluta en un olvido del si mismo, Hoélderlin encuentra la posibilidad de
redencién, de transfiguracion, de retorno, de armonia con los otros y con el todo. Los amantes
son notas vivas sonando conjuntamente en la armonia de la naturaleza: “;Oh vosotros, los que
buscaias lo mas elevado y lo mejor en la profundidad del saber, en el tumulto del comercio [...]
0 mas arriba de las estrellas! ;Sabeis su nombre? ¢(El nombre de lo que es uno y todo? Su
nombre es belleza. [...] i'Y eres t0, tG quien me ha indicado el camino! (Holderlin, 2007, p. 80).

El amor permite un acercamiento a la naturaleza en donde se evita la tirania del
concepto y el saber-poder como Unico acceso al conocimiento, el amor también permite la
libertad puesto que solo es posible entre sujetos y los sujetos no son objeto de posesion. Con el
poeta Holderlin se crea una nueva ética que consigue eliminar jerarquias a través del privilegio
de la externalidad y el sentimiento, una ética de sujetos y no de objetos, una ética del saber que
se reconcilia con la sensibilidad, que permite la libertad, porque el dominio y la posesion solo
es posible con un objeto. El pensamiento de Holderlin permite la creacion de una ética del todo,
de una ética de la armonia de contrarios, en donde la entrega absoluta en el olvido del si mismo
concede la reconciliacion con el todo. Las ideas que se presentan hasta el momento permiten
construir para la sensibilidad mitico-poética, una ética digna de ser sentida y experimentada en
las relaciones de la préctica pedagogica, ademas, la propuesta del poeta permite ambientalizar
la educacién, en un momento critico de la sociedad en donde se privilegia los intereses
econdmicos Yy politicos por encima de la vida.

Formar no es determinar, dominar y calcular. La formacion exige la construccion de
relaciones sin dominacion, puesto que el otro no es un objeto, no es una cosa que se pueda
manipular a voluntad. El otro es un sujeto que no necesita de ideales heteronomos impuestos
desde afuera (Adorno, 1998), no necesita un pensamiento “auténtico” para ser y existir. En la
sensibilidad mitico-poética aparece el otro como un ser infinito, como un ser que no puede ser
abordado a partir del frio concepto que nada expresa. Al igual que la sensacion que despierta
en Holderlin la naturaleza, el otro, para este tipo de pensamiento, inspira una sensacion de mas
alla, una sensacion que se expresa en la responsabilidad infinita y que permite ver al otro como
una posibilidad indeterminada.

El conocimiento de si mismo solo es posible a través de la libertad y la libertad solo es
posible a partir de acercamientos que eviten la relacion conceptual del ideal y la determinacion.

¢ Como crear un acercamiento al otro que no violente su libertad? ¢ Cémo acercarse al otro que
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aparece como un infinito y que requiere de libertad para ser? Este pensamiento procura una
aproximacion sin dominacion, en donde el sentimiento aparece como maxima expresion de la
sensibilidad y como una posibilidad para producir el lugar de enunciacion, para abrigar la
experiencia sensible del amor. La proximidad que permite el amor evita la tirania del ideal, la
aproximacion con amor evita reducir al otro a un objeto de conocimiento, evita la violencia

contra la alteridad del otro.
3. El habitar mitico poético

El apartado se divide en dos momentos. En el primer momento se expone las ideas de dialogo
y memoria apoyadas en el poeta Holderlin y el fildsofo Heidegger. En el segundo momento se
expone el habitar mitico-poético desde la escuela y para la escuela. La idea de libertad como
fundamento de la ética del todo-uno es de vital importancia para la pedagogia de la sensibilidad
mitico-poética, no solo porque marca una relacién distinta con el otro, los otros y el cosmos,
sino también porque permite el surgimiento del lenguaje y con él, la posibilidad de habitar el
mundo: “ [Al hombre] se le ha dado el albedrio y un poder superior para ordenar y realizar lo
semejante a los dioses y se le ha dado el mas peligroso de los bienes, el lenguaje, para que con
¢l cree, destruya, se hunda y regrese a la eternamente viva” (Holderlin citado por Heidegger,
2012. p,129-130).

El lenguaje no es un simple instrumento o herramienta, el lenguaje determina
esencialmente nuestra existencia: “El hombre ha experimentado mucho. Nombrado a muchos
celestes, desde que somos un didlogo y podemos oir unos de otros” (Holderlin citado por
Heidegger, 2012. p.133) La esencia del hombre se fundamenta en el lenguaje expresado en el
diadlogo, el hombre existe desde que puede oir a unos y otros: “El didlogo y su unidad es
portador de nuestra existencia (Dasein)” (Heidegger, 2012, p. 134). Dialogar con los otros es
reconocer la palabra que da forma a los distintos hombres y mundos en la tierra, escuchar la
palabra del otro en la configuracion de su pasado le da sentido al presente. Decir que el hombre
es un dialogo es lo mismo que decir que es un ser histdrico, porque dialogar es escuchar la
historia que se configura en los relatos, relatos que no solo construye la ciencia, sino que

también son construidos por el suefio, la imaginacion y los sentimientos.
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La poesia, el mito, el rito y todas las expresiones dialégicas que construye el hombre,
constituyen la configuracion de una realidad que puede ser escuchada y sentida, la cual desvela
la esencia de un mundo que es posible compartir, por esto Heidegger (2012) menciona que la
poesia no solo es abrirse a la simple fantasia o capricho de la imaginacién en lo irreal, la poesia
desoculta el ente y es el decir en el que nace histéricamente el mundo: “En tal decir [de la
poesia] se acufian de antemano los conceptos de la esencia de un pueblo histdrico, es decir, la
pertenencia de éste a la historia universal” (p.113) El didlogo no solo se reconstruye a partir de
la ontologia de los textos, escuchar las historias que pasan de generacién en generacion, los
relatos que nacen en las calles son dialogos que deben ser escuchados. Por este motivo, y como
consecuencia de lo expresado hasta el momento, se propone para la pedagogia de la
sensibilidad mitico-poética la memoria, como una forma distinta de habitar el mundo, como
una manera de estar y compartir el mundo con los otros.

La memoria en la sensibilidad acontecida y poética no es una descarga de datos
eruditos, no es la simple enunciacion en el discurso, es la manifestacion del delirio en las
palabras encadenadas con belleza, es la manifestacion encarnada del padecer de la vida vivida.
La memoria permite la reflexion de lo indecible: nunca es monstruoso pensar y mucho menos
pensar lo monstruoso (Adorno, 1998). El decir de la memoria es la presencia del saber como
valor que da sentido a la vida (Larrosa, 1997), es la experiencia que se hace posible gracias al
acontecimiento que es contado y sentido. La construccion de la memoria no es un monologo
que se repita en la conciencia, la memoria es el dialogo originario con el otro y los otros. El
hacer memoria es escuchar lo que no se vive pero se experimenta a través del relato (Barcena
& Joan-Carles, 2000), lo que no se vive pero configura la posibilidad de la existencia: “El
fundamento de la existencia humana es el dialogo” (Heidegger, 2012, p. 140).

Tradicionalmente, en las relaciones pedagogicas se determina de antemano cémo debe
ser el otro, como debe actuar y como debe pensar; esto no es extrafio si el fundamento tedrico
sobre la ensefianza es transmitir ideas carentes de vida. Muchos han sido los autores famosos
que critican la idea que iguala educacion a informacion (Freire, 2005; Ranciére, 2008, Zuleta,
1995), sin embargo, a pesar de que esta idea no es muy novedosa, aun se encuentra vigente
para recordar que la formacion va mas alla de la informacion y sobre todo va mas alla de la
determinacion en la adecuacion a un ideal (Adorno, 1998). La formacion debe aceptar la

libertad presente en el otro, debe evitar transgredir la alteridad del otro y perseguir
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acercamientos que eviten la dominacién y la determinacién. El otro no es un objeto, es un
sujeto en la busqueda del si mismo, es un sujeto que busca la esencia que reclama su existencia,
y su esencia es un mundo de posibilidades.

Descubrir el si mismo, en medio de la libertad, implica el dialogo, porque la esencia
humana es dialdgica, como lo sefiala el poeta Holderlin y otros filosofos posteriores (Gadamer,
1992; Heidegger, 2000). Descubrir el si mismo no es iniciar un dialogo con su propia
conciencia, sino con los otros y con el cosmos. Escuchar los mitos, la poesia, los relatos, los
hechos histéricos y cientificos es tener la posibilidad de construir el si mismo, porque la
respuesta por la identidad personal no es inmediata, sino mediatizada por las obras, relatos y
todas las expresiones propias de la humanidad y de la naturaleza, porque el dialogo no
solamente es con los hombres, es también con el cosmos. EI hombre que es capaz de caer en
un olvido del si mismo para encontrar en la naturaleza lo sagrado, para escuchar la madre tierra
y el padre éter, es capaz de encontrar un equilibrio con el ecosistema y crear una forma méas
amigable de ser en el mundo. Aquel que es capaz de dialogar, habita un espacio de paz con los

otros y con el cosmos, respeta al otro que es diferente, porque comprende la memoria que lo

forma.
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