LA DESAPARICION DE SCHOLE"

KOSTAS KALIMTZIS

Resumen: La ecologia de un concepto fundamental para la filosofia occidental puede
ser entorpecida por una mala traducciéon o interpretaciéon. La nocién platénica y
aristotélica de scholé como tiempo libre para hombres libres ha desaparecido
completamente del idioma griego. Esto se debe en gran parte a que un intervalo de
tiempo dedicado a la libertad necesaria para filosofar no tiene cabida en el imperio de
lo politico o lo teologico.

Abstract: The ecology of an essential concept in Western philosophy may be
hampered by a poor translation or interpretation. The Platonic and Aristotelian
notion of scholé as free time for free men has completely disappeared from the Greek
language. This is in great measure due to the fact that an interval of time devoted to
the freedom necessary to philosophize has no place in the empire of the political or
theological.
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Si alguien abre hoy un diccionario de griego moderno para buscar la
palabra oyoAn se llevara una buena sorpresa. Descubrira que tanto la
palabra como el concepto han sido erradicados del idioma. Si
rastrearamos la historia de la palabra durante los afos bizantinos
encontrariamos una tension entre los usos peyorativos y loables de scholé
en los escritos de los Padres de la Iglesia. Un estudio detallado de esa
tension seria fascinante, pero estd mas alld de nuestros intereses. Todo
cuanto podemos decir con certeza es que la tension que rodea a scholé
acaba con scholé en el lado perdedor del desenlace. La palabra, en el
sentido en que implica ocio, se desvanece en dltima instancia del idioma
griego. En algin momento del periodo bizantino el acento se movié de la
ultima silaba, oxoAr, para recaer en la primera, oyoAn. Con el cambio de
acentuacion vino un giro tecténico en su significado. La nueva palabra
pasé a significar “vacaciones festivas”. De esta manera ha sobrevivido
hasta el presente con la connotacion de dia festivo, vacaciones o
simplemente entretenimiento placentero. Hay una canciéon popular griega
que lo resume: “Si todo en la vida fuera domingo, vacaciones y scholé...”

* ‘The Disappearance of Scholé’ es el capitulo VII del libro An Inquiry into the Philosophical
Concept of Scholé de Kostas Kalimtzis (Bloomsbury, Londres, 2017). La Torre del Virrey
agradece al autor y a la editorial el permiso para su traduccion al espafiol.
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La desaparicién de la palabra es evidente en los diccionarios de
griego moderno. El Diccionario Babiniotis de Griego Moderno ofrece seis
significados de scholé, ninguno de los cuales tiene el significado de ocio.
He aqui un resumen abreviado de las definiciones dadas:

1. Una institucion que proporciona aprendizaje especializado.

2. La mas alta institucion para el tercer nivel educativo.

3. Instituciones permanentes localizadas en un pais anfitriéon para la
investigacion arqueologica.

4. El edificio que alberga una institucion de ensefianza superior.

5. La totalidad de quienes ensefian y estudian en una instituciéon de
ensefianza superior.

6. La totalidad de investigadores que comparten una vision comun.

En la actualidad la idea de que scholé pueda significar ocio, y ain
mas un tipo de ocio especial, ha desaparecido del idioma. “Ocio” en griego
moderno se ha representado con palabras como “relajacion”, “tiempo
libre”, “desocupacion”, “falta de prisa”, “diversion” o “entretenimiento”,
pero no hay ningun término que suponga continuidad alguna con uno de
los conceptos mas grandiosos de la historia del idioma griego. Ni siquiera
hay un solo término en griego moderno que pueda usarse para
representar los matices de leisure o loisir. Como los términos griegos
reducen el significado de ocio a diversion, recreacion o simplemente
tiempo libre, cuando el significado inglés va méas alld de esas
representaciones, el traductor ha de recurrir normalmente a farragosas e
insatisfactorias aproximaciones. El hecho de que el lenguaje en el cual se
esculpio el concepto de scholé no pueda traducir a su idioma la palabra
inglesa leisure aturde. Es muy probable que la desaparicion se deba a que
en la emergente cultura cristiana habia cada vez menos espacio para el
concepto scholé. Obviamente estamos abriendo la puerta a un capitulo
complicado de historia intelectual y estaria fuera de lugar intentar
retomar esas cuestiones ahora. Sin embargo, puede que tomando la sola
cuestion de por qué scholé ha desaparecido en griego y, en cambio, los
Padres Latinos de la Iglesia no hayan desterrado otium podamos al menos
aportar pistas sobre las causas de la obliteracion de scholé.

LAS INTRICADAS INTERACCIONES ENTRE SCHOLE Y OTIUM EN LA EPOCA
IMPERIAL. Segin uno de sus biografos, Séneca pudo haber pasado hasta
diez anos en Alejandria en algin momento de los afios 20 d.C,
recuperandose de una enfermedad de pulmoén que lo afligia.”s Durante ese
periodo, en aquella ciudad se estaba desarrollando otro acercamiento a
scholé junto a mensajes religiosos. Desconocemos si Séneca tuvo algin
contacto con esos desarrollos y, en cualquier caso, no es esencial, ya que
las corrientes filoso6ficas misticas de Alejandria estaban ganando
influencia durante ese periodo en los circulos culturales de todo el
Mediterraneo. El prestigio que después se asigné a Trasilo, el filésofo de
la corte de Tiberio, y a Amonio, el profesor de Plutarco en la Academia,

75 EMILY WILSON, Seneca: A life review, Oxford University Press, 2014.
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son solo algunos de los muchos testimonios que podrian citarse para
indicar la fuerte impresiéon que causaban los filésofos procedentes de
Egipto. Fue aqui, en los primeros cincuenta afios del siglo I, donde Filon
el Judio escribi6 las interpretaciones alegoéricas que remodelaron
conceptos filosoficos helénicos junto a los mensajes de las ensefianzas de
la Tora. En la superficie podria parecer que los dos pensadores tenian
poco en comun. Séneca desarrolld su concepto de otium a partir de
tradiciones romanas mientras que Filon tomo, como punto de partida, el
concepto filosofico griego de scholé. El primero molde6 otium para fines
politicos mientras que el segundo abordo scholé con propositos religiosos
y morales. La interseccién entre los dos es que ambos se inspiraron en
una fuente divina y extraterrenal para sus respectivos ideales. Séneca
postuld un ser divino cuya perfeccién daba certeza a la mision del otium
mientras que Filon recre6 la scholé como medio para someterse a la Ley y
voluntad de Dios. Aunque el abismo entre ambos parezca infranqueable,
la distancia se reduce cuando observamos sus respectivas visiones del ocio
desde la posicion de su convergencia en el futuro. La Nueva Roma de
Constantino adin estaba a tres siglos en el futuro, pero las fundaciones
religiosas de los usos politicos de scholé con propoésitos imperiales ya se
habian formulado en los tiempos de Séneca. La Voluntad de Dios, la
Colera de Dios y la Voluntad del Emperador iban cogidas de la mano.
Otium para el servicio y scholé para la comunién con Dios se fundirian.
Pero, como efectivamente ocurrio, era natural que scholé se desvaneciera
gradualmente puesto que la comunion, como acto de fe, no dependia ya
de la theoria, sino de experiencias misticas basadas en la existencia de
una hiperesencia del mas alla. Habiendo creado el mundo a través de una
misteriosa Voluntad omnipotente, Dios era incognoscible y estaba por
encima de la inteligencia humana. Lo que estamos rastreando, por tanto,
es la lenta pero inevitable muerte del concepto de scholé. Su nacimiento
filosofico se dio con el descubrimiemto del nous como finalidad y su
muerte vino naturalmente cuando su objeto se convirti6 en la
contemplacion de un ser incognoscible.

Las técnicas introducidas por Filén, y adoptadas por los Padres de
la Iglesia, que hicieron uso de la scholé reuniendo a los creyentes con su
deber, se mostrarian superiores a los métodos propuestos por Séneca.
Este tultimo tuvo que explicar con todo lujo de detalle complicados
gjercicios que debian practicarse en el otium para tener asi los dogmas
preparados para la accion. La scholé religiosa rechaz6 ese abordaje
elitista, aunque incorpor6 algunos de sus rasgos y mantuvo su
compromiso con el deber.

Una diferencia sorprendente entre ambas aproximaciones es que el
otium romano estaba de hecho dividido en dos: otium refinado para la
élite y otia, asi como circos y tabernas, para el pueblo. El cristianismo, en
cambio, redefinié scholé como una experiencia religiosa mistica abierta a
todos. El drama de la Salvacion impregnaba cada faceta de la vida y eso,
junto al miedo al castigo divino, era suficiente para convertir 6rdenes
dogmaticas en principios de accion. En la scholé, que supone estar en
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comunion con Dios, uno, de hecho cualquier lego, podia convertirse en un
soldado al servicio de la fe. Scholé pas6 a ser la condicién para la cual las
ordenes de Dios estarian permanentemente grabadas en el alma de una
persona y en consecuencia lo que prepara a una persona para la accion
diligente segun la Voluntad de Dios canalizada a través de sus dinastias
terrenales. Mientras que Roma se expandia a oriente, oriente hizo su
camino a occidente y, en el proceso de esa migraciéon cultural, la palabra
scholé desaparecio, ya que era extrana a la cultura de los recién llegados.

Las interacciones entre el reformulado concepto religioso de scholé
y otium son complicadas y la historia de ese desarrollo no ha sido escrita.
Sobresale un aspecto fascinante: como el concepto de otium de Séneca
encuentra su camino hacia la scholé de los Padres de la Iglesia.
Normalmente buscamos las influencias griegas en los romanos, pero aqui
parece ser al revés. Podemos decir con alguna certeza que los Padres
estaban edificando sobre la visiéon de Séneca del otium para el servicio,
por la simple razén de que scholé es, o deberia ser, el medio para reformar
la conducta, pues el deber al estado no es una nociéon que pueda ser
encontrada en la filosofia griega. No hay una sola frase en Platon o
Aristoteles que sugiera que el proposito final de la scholé sea un deber
moral. Recordemos que cuando Platon propone que los legisladores
provean amplios intervalos de tiempo libre para el cultivo moral de la
ciudadania llama a esas actividades juego, no scholé, y que Aristoteles
clasifico las virtudes morales para que fueran sirvientas de la scholé.

La dificultad en rastrear estos desarrollos, a parte de la pérdida de
las fuentes, reside en la complejidad de la mezcla que resultd de esa
extrana y fascinante novedad cultural. Por una parte, el otium romano de
Séneca se convirtio en el paradigma de la scholé griega y, por otra, ese
paradigma asimilado a una cultura religiosa estaba elaborado dentro de la
doctrina de la scholé que habia sido elaborada, aunque solo como esbozo,
por el Filon de habla griega. No tenemos ninguna prueba literaria de
como sucedié todo esto y no hay ningin sendero probatorio que pueda
vincular el otium de Séneca con, por ejemplo, las actitudes de san Basilio
o san Gregorio de Nisa respecto a la scholé. Pero la ausencia de fuentes no
es decisiva dado que ahora los historiadores tienen una imagen mas clara
de las muchas interacciones entre las élites griegas y romanas en el
periodo imperial. Se han documentado los nombres romanos tomados
por los aristocratas griegos y los nombres griegos adoptados por los
inmigrantes romanos de segunda generacion. Ahora tenemos una idea
mucho mas clara de como el programa de rearme moral de Augusto, que
concebia a los griegos clasicos como un modelo inspirador de moralidad,
dio pie a que los intelectuales griegos analizaran selectivamente su propio
patrimonio con el propoésito de elaborar los paradigmas morales y
religiosos que esa vocacion abarcaba. El pasado glorioso de Grecia seria
un discurso, ya fuera en arte, retérica o mito, para los valores que
impidieran el declive moral de Roma. Ese sendero cultural, el camino de
Roma a Atenas y vuelta, fue recorrido por muchos intelectuales
conocidos, como Polibio, Plutarco, Herodes Atico, Di6n Cris6stomo, Elio
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Aristides y muchos otros que no destacaron tanto. En ese proceso el
renovado interés por la scholé que emerge en los escritos religiosos de
Filon y los Padres no pudo haber venido de los estoicos ni de las otras
escuelas de habla griega. La reconstruccion de scholé para servir a metas
religiosas y darle propositos imperiales se debi6 a la influencia del otium
romano. Era como si el concepto de scholé fuera un palimpsesto cuyos
nuevos escritos superpuestos formaran un manual sobre el deber moral;
aunque las letras y los conceptos grabados estuvieran en griego, el texto
venia de una o varias de las religiones salvificas de oriente y el proposito
de la republicacion, por decirlo asi, era el deber. El resultado de estas
alteraciones fue la apariciébn de conceptos de scholé enormemente
diferentes en proposito y contenido de las ideas filosoficas desarrolladas
en los escritos de Platéon y Aristoteles y, por tanto, no deberian ser
confundidas con ellas, un error que es ubicuo, especialmente en los libros
de texto y de investigacion sobre la historia de los conceptos de ocio.

LAS HUELLAS DE FILON. Un buen punto de partida para esbozar los logros
de Filon es su interpretacién de scholé como actividad apropiada para el
Sabbath. Sostuvo que en ese dia la scholé debia dedicarse a la filosofia,
que concibe como una actividad moral dedicada a la comunién con Dios.7¢
En el Sabbath debemos retirarnos de la turbulencia de los asuntos
publicos y desvalorizar conscientemente toda consideraciéon terrenal que
tienda a ese fin. Filon exhorta a los fieles a venir a Dios con una mente
despejada, como Moisés, libre de pasion. Las pasiones de Moisés han sido
despojadas completamente a través de la gracia de Dios y la Razon habita
(enscholazein) en él permanentemente. Pero esos dogmas no han sido
permanentemente estampados en el alma de la mayoria. La Razon, el
logos, que existe en el hombre, pero procede de Dios, no pasa
constantemente su tiempo en comunion con su procedencia divina.”” El
precio a pagar por esta ruptura en la comunion es el vicio y el pecado. Sin
embargo, cuando uno contempla a Dios, los dogmas encuentran un lugar
habitable en el alma, aunque sea durante un tiempo, o la persona
obedecera las 6rdenes de Dios por miedo, como un esclavo (Op. 45-47).
Cuando estamos cerca de Dios es como si estuviéramos cerca de una
“buena regla que endereza todo aquello que esta cerca de ella” (Op. 49).
La scholé, en el Sabbath, supone una postura moral dedicada a imitar al
creador que puso a un lado el séptimo dia para contemplar (thedrein) sus
propias obras (Decal. 98.1-99.1). En ese dia, la scholé debe dedicarse a la
thebria, en particular a la filosofia, disciplina que en sus escritos se dedica
al deber religioso:

76 Moys. 2.211-212. La verdadera filosofia no tiene nada que ver con el estudio de las
apariencias: “No esa [filosofia] creada por los escritores y sofistas que exportan [sus] dogmas y
silogismos como otra mercancia para la adquisicion”.

77 Gig. 52.2. La palabra enscholaz6 aparece solo una vez en Aristoteles y esta ausente en Platon.
En Aristoteles solo significa un lugar, en este caso la parte superior del 4gora, reservado para
que uno pase su tiempo (enscholazein) en transacciones de negocio necesarias (Pol. 1331 b12).
En Filon es el lugar de morada de la razon dentro del alma.
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[Moisés] Ordené a todos aquellos [fieles] que tenian la intencion
de vivir bajo esa forma de gobierno asi como en todas las demas cosas y,
por tanto, también en esto, que siguieran a Dios, ocupandose en su
trabajo durante seis dias y cesando al séptimo para poder filosofar y
teorizar en scholé sobre todas las cosas relacionadas con la naturaleza y
examinar si habian cometido algin acto impuro en los seis dias
precedentes, recibiendo las palabras en la camara de consejo de su alma
y escudrinando lo que habian dicho o hecho, con las Leyes sentadas en el
Consejo y en Juicio con el proposito de corregir cualquier error que
pudieran haber omitido, protegiéndose asi contra futuros pecados.

En la vision de Séneca, la filosofia era descrita como la rama del
arbol que da soporte a las 6rdenes morales, a las hojas del arbol. Como él
dijo, la filosofia cura el juicio y despeja la mente para que las 6rdenes de
accion sean eficaces. La vision de Filon de la filosofia alivia a una persona
de esos dificiles estudios y constantes ejercicios de entrenamiento. La
verdadera filosofia consiste en entregarse a Dios y a Sus mandamientos
como esta establecido en la Ley. En ese dia las personas deben “dedicar su
tiempo solo a una cosa, a filosofar para la mejora de su moral y el control
de su conciencia” (Op. 128.8). Las Leyes, como se revelan en la Tora,
deben adherirse a un alma (Spec. leg. 160.3); un lider espiritual deberia
escribirlas “en su ocio” (kata scholén) para que asi pasen a estar
firmemente inscritas. El peligro es que las leyes se “escabullan” (160.4) y
esto, como se nos dice en otra parte, se debe a la turbulencia de la vida
que distrae y dispersa los pensamientos de uno. Otro caso paradigmatico
de los propositos de la scholé ocurre en la descripcion de Filon de la
peregrinacion anual al Templo. El lugar sagrado provee el escenario para
que los peregrinos vengan a “un lugar de descanso de las ocupaciones y
tumultos de una vida agobiada”: la peregrinaciéon culmina con “gente
dedicandose a la scholé (scholazousi) en la mas necesaria scholé de
venerar y honorar a Dios” (Spec. leg. 1.69.4-70.2).

Siempre que scholé o sus cognados se utilizan para describir el
estado de retirarse del trabajo y los asuntos publicos para volverse a Dios,
es scholé en ese sentido especial de comunion. Las personas “que se han
alejado de la multitud que no tiene objetivo alguno, tienen la scholé para
contemplar la Naturaleza, para jurar una vida correcta, en la medida de lo
posible” (Prov. 63.5-7). Cuando Filon habla de la Naturaleza esta por
supuesto refiriéndose a la Ley y al Pentateuco, y la thedria vuelve a
alinearse con su proposito. Seguir la Ley y contemplarla es la senda que
lleva a la comunién con Dios, “pues la mente, con gran facilidad para
pasar su tiempo y su scholé ocupandose en la contemplacion de la
sabiduria...” (Prov. 122.1-3). Los lazos que unen scholé, theobria, la
busqueda de la verdad y el estado moral indispensable para que tal accién
se lleve a cabo estan bien atados. Lo que ha cambiado es que todas estas
conexiones que en el pasado le dieron sentido a scholé han sido
transferidas a una cuadriga mistica cuyo destino es un Dios incognoscible.
Uno puede plantear esta pregunta: ¢No es entonces castrada la thedria de
su poder de saber si su objeto es incognoscible? Filon probablemente
habria contestado que Dios ha hecho misericordiosamente disponible
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cualquier conocimiento que él permita de El Mismo a través de la
profecia, la revelacion y los mandamientos. En cierto sentido, el uso que
hace Filén de scholé es un paradigma viviente para el uso adecuado de
scholé en el sentido en que teoriza sobre la Ley y extrae de maneras
alegoricas los mensajes secretos que Dios ha revelado. Mientras
contempla, penetra a través de las alegorias y de esta manera llega a estar
en comunioén, indirectamente, parece, con El, o al menos con Sus ideas y
el Logos a través del cual gobierna.

Mirando hacia épocas posteriores, podemos notar que aunque los
Padres de la Iglesia debian haber seguido las huellas de Filon en la
medida en que scholé debia haber sido alineada con la salvaciéon, podemos
sospechar ya que iban a estar inclinados a alterar el sendero conforme a
los nuevos destinos de sus nuevos tiempos.

Estaban edificando una cultura cristiana para apoyar la fe y al
nuevo Estado romano. La contemplacién en la scholé centrada en el
Pentateuco era inadecuada por varias razones. Estaba Cristo el Salvador y,
lo més importante, la institucion tedrgica de la Iglesia habia crecido hasta
alcanzar su madurez con sus rituales, liturgias, oraciones e
interpretaciones sacrosantas de Su Palabra. ¢Qué papel podria tener la
scholé en esta escena? ¢Podria abandonarse la verdad al estado moral de
cada uno, a la observacion particular de cada uno de la Ley? ¢Podria la
derrota de la ascholia relegarse a una scholé que no tomaba en
consideracion las practicas tedrgicas de la mismisima Iglesia?

Resumiendo, podemos decir que Filén expandi6 tanto como redujo
el campo de la scholé. La scholé, por una parte, se abri6 a todos, pero ese
“todos” se redujo a los fieles consagrados a la contemplacion: a la
scholazein de Dios. Todos pueden acceder a la filosofia, pero la filosofia se
reduce a significar las verdades de la Tora. Aunque Filon utilizara el
término scholé de diversas maneras, algunas de estas como un sindénimo
peyorativo de indolencia y vicio, le asigné el sentido que trazaba su misién
sobrenatural.”® Cuando los Padres Cristianos siguieron el sendero mistico
que él habia dispuesto parece que se dieron cuenta de que no podia
llevarlos a una exploracién de las posteriores posibilidades de scholé sino
que en cambio scholé suponia el peligro de guiarlos a ellos y a su rebano
por el camino desviado.

SHOLASATE! EL IMPERATIVO CRISTIANO. ¢Cudl era el concepto de scholé en
los escritos de los Padres de la Iglesia? No hay ningan estudio que nos
sirva de referencia, asi que lo mejor que podemos hacer es indicar, a
modo de ejemplo, el giro que tomo6 scholé durante este periodo de
transformacion cultural. Podemos escapar a la falacia de Ila

78 Para usos peyorativos en los que Filon usa a la scholé para describir la vagueza o una
condiciéon desocupada en la cual las personas atraidas por el mal y el vandalismo ver: Moys.
1.89.3 (malos habitos de relajacién que conllevan debilidad), 1.322.1 (vagueza); Spec. leg.
2.101.5 (adicto a la desocupacion); 3.93.2 (tiempo desocupado usado para tramar el mal); Prov.
69.3 (desocupaciéon perniciosa); Flac. 33.2 (la muchedumbre desocupada), 37. 1 (joventudes
delincuentes), 41.3 (desocupacién habitual); Legat. 128.1 (el tiempo gastado en la
desocupacion).
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ejemplificacion si el ejemplo se toma solo como un medio para elaborar el
concepto religioso de scholé. Una manera de acercarse al problema es
plantear la pregunta que nos llevara directamente a la vision reformulada
de scholé: si el modelo de Séneca para el otium era el sapiens y la virtud
superior era la sapientia, équién era el modelo de los Padres de la Iglesia
para la scholé? La persona que sirve de modelo para la scholé revelara
ademas las funciones y propositos superiores de la scholé. De la misma
manera que Caton o un Africano hacen algo de una cierta manera para el
“bien comun” de Roma, el modelo cristiano deberia revelar también los
nuevos propositos de la scholé y la manera en que los cumple. Uno de las
obras que ofrece una respuesta a esta pregunta es el Decimoséptimo
Sermoén de San Basilio sobre el Salmo 33. En él destaca como exemplum
para la scholé el praos —la persona que es “humilde” o “docil”— y
describe la docilidad como “la mayor de las virtudes”. Si preguntamos qué
es aquello que saca a relucir la docilidad encontramos que es un producto
de la scholé. En palabras de Basilio:

La docilidad es la mayor de las virtudes [...] Aquellos cuyo
caracter se ha sometido y estan libres de toda pasién, porque no tienen
ningin tumulto en sus almas, son llamados dociles. Por esta razéon ha
sido reconocido Moisés como la persona mas docil de la tierra

(29.356.25-45).
Pero sostiene que esta virtud es la méas dificil de poseer:

Porque una sola mente y los esfuerzos de un solo hombre no son
suficientes, ni siquiera durante un corto intervalo de tiempo, para captar
la grandeza de Dios: todos los ddciles, juntos en comunion, estan
involucrados en este esfuerzo. Debemos alejar entonces toda scholé de la
confusiéon del mundo exterior y una vez produzca en si mismaa una
quietud absoluta, en la camara oculta del consejo de su corazon, se
consagrara de esta manera a la contemplacion de la verdad... Uno debe
retirarse de los asuntos de este mundo y ni a través de los ojos ni de los
oidos ni ningtn otro de los sentidos debe uno introducir pensamientos
extrafios en el alma” (29.357.21-36, énfasis afiadido).

El praos no tiene tumulto en su alma porque ha “alcanzado la
seguridad y constancia del alma” y se ha sacudido “toda la lentitud y
somnolencia para la ejecucion de los deberes” (29.357.3). Para llegar a ser
praos uno debe, como nos dice Filon de Moisés, desarraigar
completamente toda pasion del alma. En Moisés, esa milagrosa hazana
ocurre a través de la gracia de Dios. San Basilio y otros Padres de la Iglesia
dejan claro que el praos no es producto de entrenamiento ni educacion.
Gregorio Nacianceno subraya esto con su desprecio hacia el simbolo
mitologico de dicho entrenamiento, el centauro Quirén, a quien llama
ignorante jactancioso (alazén). Dada la dificultad de la tarea y dado que el
praos cristiano no es el producto de un entrenamiento thymético, da a
entender que el esfuerzo para llegar a ser praos requiere el esfuerzo de
muchos que se mantienen juntos en comunidad, sin duda a través de la
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Iglesia, de manera que puedan rechazar la ascholia y permanecer en
comunioén con EL.79

Cuando Basilio usa la nocion del “décil” como modelo para los
propositos de la scholé, no deberiamos tener en mente a ascetas contritos
retirandose en humildad a la delicadeza de sus preocupaciones del otro
mundo. El praos, como el sapiens, es principalmente un hombre de
accion. En el punto de vista de Basilio el praos debe usar su scholé para
prepararse para la accion al servicio de Dios, siendo esa accion intelectual,
religiosa, moral o politica. Ser docil no es ser blando, débil, pasivo ni
indulgente. El modelo de praos para Filon, y después para los Padres de
la Iglesia, es Moisés, declarado la mas docil de todas las personas y
descrito con el superlativo praotatos.8° El ejemplo para actuar como un
praos y el paradigma para la virtud del praotes es la matanza que ordena
Moisés. En una disposicion de colera justificada ordena a los levitas matar
a los adoradores de idolos, muchos de los cuales son sus parientes, por
violar el Pacto. Su ira es una demostracion de como deben actuar los
dociles llevando a cabo los juicios contra los pecadores. 8t

La naturaleza de scholé se muestra posteriormente en el comentario
de San Basilio en el Salmo 45. El verso que él quiere explicar (45.11) se
suele traducir de la siguiente manera: “Estate quieto y sabe que yo soy
Dios”, donde la palabra usada para “Estate quieto” es el imperativo del
verbo scholazé. Aqui, solo el contexto puede dirigir al traductor al
significado. Scholasate puede significar “detén lo que estas haciendo” o
“deja de hacer aquello en lo que estas ocupado”, pero de lo que sigue se
revela que scholazo tiene un significado especifico. Esta instando a los
fieles a entregarse a la scholé, con lo que pretende que dejen de
preocuparse con lo aparente. A primera vista pareceria que san Basilio
esta rogando a los fieles para que creen pequeiios Sabbaths en el camino
que lleva a la comunién con Dios, pero en un analisis mas detallado su
exhortacion es mostrada para ser algo mas amplio y radical. En efecto,
esta proclamando que podemos estar en scholé en todo momento puesto
que indica una condicion moral subjetiva de la conciencia de cada uno, un
estado de retiro moral a Dios.

Basilio traza entonces las lineas entre dos estados, scholé y
ascholia, y de alguna manera postula la opciéon en la forma de A tanto
como de B, sin camino alguno entre los dos. Uno debe elegir y la eleccion
decidira si uno puede estar esperanzado de salvaciéon o si uno va a estar
preocupado con asuntos terrenales que lo van a sumergir en el pecado.

79 En los escritos de Platon y Aristoteles el praos es quien ha llevado la excelencia a su thymos,
esto es, a la parte vivaz de su alma, al asiento de la motivacién donde residen las pasiones y la
ira. Este thymos es el guardian de la justicia y por esta razon Platon dedica una gran parte de su
Republica a la educacion y entrenamiento que traeran al praotés a la vida. Independientemente
de como elijamos traducir sus respectivos usos de praotés, la inica palabra que de ninguna
manera valdra sera “docilidad”.

80 Moys. 2.279.1-2: “el mas suave [...] y calmado’ (praotatos ... kai hémeroétatos).

8t Moys. (2.280.2): La uniéon del hombre méas suave con la orden de masacre de los
transgresores marco una ruptura completa con el concepto helénico de praotés. Este nuevo
sentido del praos como doécil ante Dios tanto como fanatico en el servicio de Su ira guiara a los
Padres de la Iglesia. Véase SAN BASILIO, Contra los furiosos (31.368.20-47).
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Basilio declara que mientras nos entreguemos a las cosas externas a Dios,
no podremos encontrar un lugar habitable para el conocimiento de Dios
(29.428.37-39); si “ocupamos nuestra scholé en las cosas fuera de Dios”
no podemos “retirarnos al conocimiento de Dios”. Si nos preocupamos
con “asuntos mundanos y estamos profundamente sumergidos en las
distracciones carnales” no podremos “prestar atencién a las palabras de
Dios” ni entender “los objetos grandiosos de la contemplacion” (16.8).
¢Qué puede entonces ofrecer la scholé al creyente?

Basilio exhorta a los fieles a practicar el tipo correcto de scholé que
rechazara al espiritu impuro. Aqui debemos sefialar que Basilio hace una
distincion entre dos tipos de scholai y proporciona un ejemplo revelador
de como puede distinguirse entre ambos. El malo era “la scholé de los
atenienses”, la cual es querida por los “espiritus impuros y malvados”. El
otro es “una buena y beneficiosa scholé que produce quietud para
incorporar las ensefianzas sobre la Salvacion”. Era la perniciosa scholé de
los atenienses la que les impidi6 aceptar las ensenanzas de Pablo cuando
les predico en el Aréopago. Sus almas eran impuras y estaban llenas de
turbulencias. Esa clase de pecadores en la scholé se extiende e incluye
otras de inclinacion herética que hacian uso del “ocio de la vida para
inventar siempre nuevas ensefanzas”. Pero incluso la scholé correcta no
garantiza suficientemente que los males de la ascholia sean superados.
Advierte que no es permanente el uso de la scholé para purificar los males
del espiritu, pues la amenaza persiste y el mal retornara; cuando esto
ocurra, aunque “encuentre la casa vacia (scholazonta) y limpia”, intentara
forzar la entrada. “No debemos permitir que nuestra scholé abra las
puertas a nuestros enemigos, sino preocuparnos a nosotros mismos
(ascholésomen) dentro de nuestra casa, cuando hayamos establecido en
ella de antemano el espiritu de Cristo”.82 La correcta scholé es la que trae
a Dios a la estancia y es Su presencia la que mantiene la “casa”, i.e. el alma
limpia de pecados que podrian de otra manera adentrarse en ella.83
Advertimos en los comentarios de Basilio que no ha resuelto enteramente
como la scholé, dadas las dificultades de mantenerse en este estado,
impedira a Satan volver a entrar en el alma.

La yuxtaposicion de la scholé adecuada a la scholé en un sentido
peyorativo dificilmente podria haber sido accidental. Puede que esa fuera
la manera de san Basilio de actualizar, en un nuevo contexto, el desprecio

82 En el Salmo 45, 29.429.1-19.

83 Las exhortaciones a la plegaria de san Basilio y Gregorio de Nisa probablemente estin en
deuda a Plutarco, un autor a quien los Padres de la Iglesia conocian muy bien y de quien
tomaron prestado para mejorar la imagineria de sus discursos. Los temas de ausencia de
distraccion, libertad de toda preocupacion y retiro en scholé con el objetivo de entregar toda la
atencion a la oracién como el deber superior se encuentran en el Numa de Plutarco. Numa,
afirma, “us6 su scholé para si mismo, no para placer o lucro sino para servir a los dioses y
contemplar a través de su razon su naturaleza y poder” (3.6.4-7); podria pasar su tiempo cerca
del templo de Vesta “ocupado en actividades sagradas, ensenando a los sacerdotes o ocupado su
ocio (scholazén) en una mejor comprension de las divinidades” (14.1.6) y “creia que los
ciudadanos no debian ni escuchar ni ver nada relacionado con las Divinidades en un estado
descuidado o distraido, sino hacer que la scholé desvie la atencién de sus mentes a la ceremonia
religiosa como deber supremo” (14.2.7).
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romano por el otium griego que Ciceron asoci6 a la indolencia, la pereza y
otros males. Pasar el tiempo en muestras frivolas de aprendizaje es solo
otro modo impio de ascholia. Basilio opone inteligentemente los dos
significados, incluso en la misma frase, con el fin de subrayar la distincion
entre el tipo bueno y malo de scholé. Hemos notado que otium estaba
tefiido de significados peyorativos y que scholé podria tenerlos también,
aunque no en el simbolismo de su raiz. Tendriamos que describir ese tipo
especifico de scholé como indigno o perverso. Lo interesante, en cambio,
es que muchos, si no la mayoria, de los usos que hace Basilio de la scholé
son negativos, aunque a la scholé buena le entrega sin duda una misién
mas noble. Lo que esto tiende a mostrar es que no estd obrando en la
tradicion filoséfica griega sino saliendo conscientemente de ella con el
objetivo de acentuar la division cultural separando la scholé religiosa de
todo lo anterior. Hay dos fuentes probables para ese tinte negativo de
scholé. Encontramos visiones negativas de la scholé en la Biblia hebrea
cuando se usa para acusar de vagancia (Ex. 5.8.3; 5.17.1) o cuando se nos
dice que el granjero que labra su tierra “sera colmado con pan, pero la
persona que se dedica a la scholé sera colmada con pobreza” (Proverbios
28.19.1). Otra fuente para los usos peyorativos de scholé, como la
mencionada, es la de la visibn romana del otium que escritores bilingiies o
familiarizados con ambos idiomas, como Plutarco, importaron al griego.84

CORTANDO LOS ENLACES CULTURALES ENTRE SCHOLE Y ASCHOLIA. De acuerdo
con lo expuesto hasta ahora podria parecer que los Padres de la Iglesia
establecieron una distincién entre los buenos y malos tipos de scholé en
una clara demarcacion entre scholé y ascholia. La scholé servia para la
comuniéon con Dios y la ascholia incluia todas las preocupaciones
terrenales que distraian a una persona de volverse a Dios. Pero esa
conclusién no puede ser correcta, pues, si lo fuera, la palabra scholé
habria sobrevivido. Aunque sus nuevos significados hubieran sido
irreconocibles para Platébn o Aristételes, se habria mantenido su
denotacién de un estado mental y activo para la salvacién. Una pista para
nuestra investigacion sobre las causas que llevaron a la desaparicion de
scholé del idioma es el hecho de que la ascholia no sufriera ese destino y
siga usandose en el griego moderno corriente. Para preguntarle a alguien
hoy en dia qué hace para ganarse la vida podemos plantear la pregunta:
“¢Qué haces (ascholeisai)?” La supervivencia de lo privativo y la
erradicaciéon de lo positivo sugieren que pasdé algo que destruyd
conceptualmente la relacion. Puesto que los dos habian existido siempre

84 Que yo sepa, no hay ningin estudio especial dedicado a este asunto, pero las Vidas paralelas
de Plutarco aportan pruebas de tales importaciones del otium romano al idioma de la scholé.
Réomulo y Remo “vivieron y pasaron su tiempo en libertad, pensando que una vida comoda
(scholé) privada del trabajo duro no era adecuada para un hombre libre” (Rom. 6.5.2). Pericles
libera a la ciudad de su “entrometida muchedumbre ociosa” (scholén...ochlou) (Per. 11.6.2).
Marcelo “hart6 [al pueblo romano] de ocio y habladurias sobre arte y artistas” (Marc.21.6.8).
Catoén el Viejo nunca cae en la “inactividad y comodidad (scholé), sino que entrega su tiempo
libre a los negocios publicos” y cuando se retire “pasara su ocio” en la agricultura y la escritura
de libros (Cat. Mai. 11.4.5, 8.16.1, y 24.11.10).
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como pareja, es probable que el mantenimiento de uno y la pérdida del
otro hubieran ocurrido solo si la ascholia se hubiera emparejado con algo
que no fuera la scholé.

Un estudio que ofrece una profunda percepcioén de como la relacion
conceptual entre scholé y ascholia puede haber sido destruida es Cinco
discursos sobre la plegaria de Gregorio de Nisa.85 A lo largo de esa obra
maestra, Gregorio reprende la ascholia por asuntos mundanos. Pero lo
mas importante es que propone un antidoto que no es scholé. Lo que
reemplaza a la ascholia es la plegaria. Atrapadas en la ascholia, las
personas olvidan que es Dios quien cre6 el mar que permite que los
barcos naveguen y que es Dios quien creo las manos de los artesanos que
producen los artefactos. Sea artesano, orador, acusado o juez, “cada uno
estd completamente dispuesto a trabajar lo que tiene a mano y ha
olvidado el trabajo de rezar, juzgando la preocupaciéon por Dios dafina
para la tarea que se les presenta” (204.11-16).8¢ El apego psicologico a las
preocupaciones corporales —dice— inhibe “la preocupaciéon por las [...]
cosas divinas’ (204.28) y el alma se distancia de Dios porque “esta
preocupada con lo fenoménico” (288.34).87

La ascholia no es, entonces, un obstaculo para la scholé pero si un
impedimento para la plegaria, que es la actividad a través de la cual nos
mantenemos en comunidad con Dios.

Lo mas revelador para descubrir la transformacién que se esta
llevando a cabo es el hecho de que Gregorio no enfrenta ascholia con
scholé. La palabra scholé solo aparece una vez y cuando lo hace es como
sinonimo de ascholia para significar “no tenemos tiempo para Dios”. El
nudo filoso6fico entre la scholé y la ascholia se basa en sus rasgos morales
distintivos y el dltimo deriva de la privacion del primero. En esta homilia
el enlace conceptual entre ambos se corta porque los rasgos morales de la
ascholia no se contraponen a la scholé, sino a la plegaria. Era la actividad
de la plegaria la que curaba al alma de la ascholia porque la plegaria unia
a una persona con Dios. La scholé era vista como moralmente ambigua
dado que, segun Filon y los Padres, podia tener resultados buenos o
malos. El papel teargico de la plegaria reordena sin problemas la
constelacién de los conceptos relacionados con la scholé, de manera que
la theoria, por ejemplo, incluso en un sentido mistico, quede al margen.

ORACION, CATARSIS Y DEBER. Como la oratoria de Gregorio es hipnotizante
y las imagenes que usa no pierden su control sobre las emociones de los

85 De oratione dominica.

86 Las personas estan “preocupadas siempre” con lo innecesario (280.25); el hombre que reza
para bienes materiales esta “preocupado (ascholia) con lo efimero” (290.8); la raiz de tantos
males es “la preoucpacion por el es6fago” (304.21); “la preocupaciéon mundana” es el anzuelo de
la tentacién (312.27) y el demonio nos lleva a “preocuparnos por la vida del placer” (302.2).

87 “Cada uno entrega su ser entero a lo que tiene a mano y olvida el trabajo de la plegaria. De
manera similar las otras preocupaciones, a través del carifio hacia las cosas materiales y
terrenales, cortan el compromiso del alma con lo que es mejor y celestial. Por esta razon la vida
es engullida por el pecado.” Y un poco mas abajo: “Quien no se retine con Dios a través de la
plegaria se separa de Dios. Por tanto, es necesario aprender primero de las palabras de las
Escrituras Sagradas que debemos orar siempre y no desfallecer (Lucas 18:1)”.
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creyentes, es facil no darnos cuenta de como suplanta y reestructura
metodicamente, por decirlo de alguna manera, las conexiones que
existian previamente entre scholé y catarsis, que seguian en uso en el
mundo griegoparlante, y las conexiones entre otium y deber en el mundo
latinoparlante. En el paradigma de Gregorio la catharsis comienza por la
plegaria, que a su vez causa una comunion con Dios de manera que la
voluntad de cada uno actie de acuerdo con la Voluntad de Dios. En ese
estado somos capaces de llevar a cabo nuestras obligaciones. Las
relaciones complejas entre catharsis, scholé, plegaria y deber que se
entremezclaban a través de las interacciones culturales griegas, romanas y
judaicas hallan su continua reconstruccion en esa obra. Gregorio empieza
su discurso sobre la plegaria con el decreto resonante de que debemos
rezar. “A la presente congregaciéon —afirma— hay que ensefiarle no como
se debe rezar, sino que debe, con toda certeza, rezar” (202.115). La
plegaria es un deber.

Dado que la plegaria es un antidoto a los males de la preocupacion,
la scholé para la contemplacion da paso al deber de rezar. Parece ser que
la scholé en ese sentido paso a ser irrelevante para los Padres de la Iglesia
y fue natural que hasta el papel marginal que le asignaron pasara a ser
superfluo. La clave aqui es el deber. Los Padres de la Iglesia, aun
queriendo, nunca habrian podido enlazar la scholé con un paso
preparatorio necesario para producir un tipo genérico de conducta
ortodoxa. Eso habria sido imposible por la simple razéon de que scholé no
habia adquirido una subrayada exhortacion al deber. Pero é¢por qué en
occidente la palabra otium no solo sobrevivi6 sino que su uso florecié en
los escritos, sermones y practicas de la Iglesia? La respuesta es patente.
En occidente, donde el cristianismo estaba construyendo una cultura en
latin y sobre antecedentes morales romanos, sin recoger con ello la carga
de la herencia helénica, los propositos del otium se mantendrian hasta el
Renacimiento. Histéricamente, la ambivalencia del otium hizo a los
romanos distinguir entre tipos de otium considerados corrosivos para el
deber publico y tipos que contribuian a llevarlos a cabo. Por consiguiente,
con alguna modificacién, podria ser puesto en uso para la accion politica
en un estado teocratico ya que la conexion entre el retiro en otium y el
deber al Estado estaba profundamente tejida en la tela politica romana y
su psyche cultural. Pero en el oriente bizantino la plegaria ocupaba ese
papel y para ello debia ser tanto el fin como el medio. Por una parte era
un fin, ya que en ello, siempre que fuera plegaria verdadera y no balbuceo,
podia encontrarse la salvacién en comunién con El; por otra, era el medio
a través del cual esa comunion llegaba a darse. La nociéon de que scholé
fuera el medio para tales resultados no podia sostenerse en pie.

¢Cudl es el deber? Claramente, vencer al mal que nos rodea. El
proposito de la plegaria es llegar a ser como Dios, mantenerse erguido
contra el mal en todas las acciones. En la plegaria, no preparamos la
manera de actuar tanto como nos transformamos para que broten los
rasgos de caracter necesarios para la accion correcta. No hay necesidad de
gjercicios para la virtud, ni siquiera hay necesidad del exemplum del
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sapiens. Si la plegaria es correcta, habra comunioén con Dios, lo cual
llevara a un fluir de buenas acciones y hazanas. De otra manera, la
plegaria es solo “balbuceo” (212.25).

¢Ves a qué alturas eleva el Senor a los que prestan atencion a la
plegaria [del Sefior], transformando, en cierto sentido, la naturaleza
humana, acercandola a lo divino y ordenando que los que se acerquen a
Dios se conviertan en dioses? El dice: épor qué vienes a Dios con
servilismo, encogiéndote de miedo, azotado por tu propia conciencia?
¢Por qué excluyes la virtud [divina] de ti mismo, la cual es inherente a la
libertad del alma y de la cual el mismisimo principio ha sido inherente
en la naturaleza humana? ¢Por qué adulas con palabras al que no esta
abierto a la adulacién? ¢Por qué traes palabras serviles y aduladoras al
que mira [solo] las hazanas? (292.27-294.7, énfasis anadido).

Para Gregorio, el acto de rezar es en si mismo inseparable de la
accion y el deber. No es un paso intermedio. Las acciones contra el mal
siguen la Voluntad de Dios que fluye por las venas, por decirlo asi, de la
persona que reza. En la plegaria nos preparamos para la accion aqui por
la comunién con el alli. En la plegaria pasamos a estar ektos, fuera,
porque Dios est4 dentro.

¢Qué nos ordena hacer la ensenanza de la plegaria [del Sefior]?
Salir, desvincularnos (ektos) de las cosas de este mundo [...] Seguro que
la persona que desea ser liberada del mal emigrara por necesidad de este
mundo. La tentacion no puede tocar el alma a no ser que algin cebo, en
forma de preocupacion mundana (ascholian), esté envuelto alrededor de
un malvado anzuelo y sea ofrecido como incentivo a los golosos.

Debemos estar fuera y distantes espiritualmente como un émigré
de los asuntos mundanos. Séneca estaria de acuerdo y los dos
convergerian de distintas maneras en un punto en comun. Para Séneca,
uno se convierte en distante asimilando los dogmas de dentro, mientras
que, para Gregorio, atraemos misticamente la Voluntad de Dios hacia
dentro. En ambos casos la fuente del poder de dentro es el divino afuera.
En la plegaria afirmamos: “Que tu Voluntad llegue a pasar también dentro
de mi” (270.7; 270.17), “Cuando tu Voluntad llega a pasar dentro de mi
todo movimiento malvado y absurdo de mi voluntad se transforma en
nada”. La verdadera plegaria y la presencia de Dios dentro de si se
demuestran cuando el rezo se transforma a si mismo en accién. La
Voluntad de Dios se convierte en la voluntad de uno mismo y tener
voluntad es actuar. En cierto sentido Gregorio da una respuesta a la
pregunta socratica. En la plegaria no pedimos un modo de vida sino que
vivimos una vida en Dios. La division entre practico y tedrico, si podemos
alargar la palabra “teérico” como lo hace Gregorio de manera que incluya
la experiencia mistica, ha llegado a su fin. En la plegaria, la Voluntad de
Dios puede gobernar con o sin obstaculo (276.19-28). El problema de
vencer la premisa del mal ubicuo, que tanto preocupdé a Séneca, esta
resuelto.
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Los Padres fueron mucho mas lejos que Séneca subrayando el mal
como premisa de una vida moral y social. Para ellos el mal es una mancha
permanente e indeleble adquirida en la Caida. Pero, a diferencia de
Séneca, los Padres de la Iglesia sostenian que vencer al mal estaba abierto
a todos. En la plegaria, el alma se purifica del mal y, a través de los
poderes teurgicos de la plegaria, una persona, de repente, se prepara para
la accion divina. La furia es aplacada, obtenida la templanza, el miedo
vencido y la avaricia refrenada. En la verdadera plegaria fluye dentro de
nosotros Su Voluntad; el mal es expulsado y las virtudes inculcadas. Fue
natural, por tanto, enfatizar el poder mistico de la plegaria por encima de
la scholé. Esta ultima podria como mucho ser una condicién para la
plegaria, pero hasta un papel tan secundario tenia problemas. Podia
causar confusion ya que podria sugerir tipos de ocio distintos de, o que
podrian alejar de, Dios. En la plegaria habia sabiduria y virtud. En la
scholé habia... Bueno, seguro que no habia sabiduria divina.88

Que la desaparicion de este concepto es mucho més complicada y
que hemos echado una ojeada a la superficie con el objetivo de mostrar la
naturaleza y la direccién del proceso, puede indicarse refiriéndonos a una
exhortacion de san Basilio a la plegaria en la scholé. Como fundador del
ascetismo en Bizancio se esperaba que Basilio hubiera identificado, de
alguna manera, el retiro ascético con la scholé. Entonces afirma “que es
necesario no estar ocupado (scholasai) en cosas concernientes a los
trabajos del matrimonio para que pueda haber scholé para la plegaria”
(29.429.27). Podemos plantear la pregunta: ¢como puede sobrevivir una
sociedad si abandona las preocupaciones relacionadas con el matrimonio
y adopta el celibato para la Salvaciéon mistica como norma? Claramente,
no puede si la maxima se hace universal. El fracaso de su universalidad
muestra de nuevo la sabiduria en la conclusion de Aristételes de que las
sociedades se derrumban a menudo por los malos fines que asignan a su
ocio. Las costumbres que una sociedad eleva al pedestal mas alto para
guiar sus energias morales hacen estas costumbres, aun siendo
destructivas, méas dificiles de corregir. La reformulacién de scholé para el
retiro religioso a Dios llevo en tltima instancia a movimientos politicos de
fanaticos reaccionarios dedicados a la quietud y el retiro que subvertian
militarmente esfuerzos sucesivos modernizantes. Pero podriamos
plantear la contrademanda de que la devocion religiosa fomentada por ese
tipo de fe fue esencial para la habilidad de Bizancio de sobrevivir durante
méas de mil afios. Puede que hagamos la contrademanda indicando otro
tipo de scholé que existia junto a ese y en oposicion a él: la scholé

88 Sinesio de Cirene se acerca a la verdad cuando cita a Aristoteles (de una obra desconocida) en
apoyo a su vision de que los cristianos que llegaron a la verdad a través de la comprensiéon
mistica no tenian “ninguna necesidad de aprender, ya que lo logran con cierto tipo de pasién y
disposicién a través de las cuales se ponian en forma [para tal comprensiéon inmediata]. Y esta
salud es irracional [...] la razén no tiene parte en su preparacion” (SINESIO, Dion 8.41-45). Como
la cultura cristiana fue capaz de hacer la disposicién para la experiencia mistica ubicua, la scholé
que Sinesio, y puede que otros, propusieron como curso intermedio, concretamente, para
despertar la nous para la contemplacion de Dios en scholé (Dion 9.30), parece que se ha
convertido en una visiéon de influencia menguante.
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heredada, aunque en formas diluidas, de la corte de Alejandria. Bizancio,
debemos recordar, fue el deposito de los manuscritos de ciencia
helenistica y sabiduria helénica que, cuando hicieron su camino a oriente,
prendieron una revolucion cientifica y un renacimiento en la ensenanza.
Puede que esa sea la prueba adicional del dictum de Aristoteles de que la
scholé esta inextricablemente unida a la supervivencia de los regimenes.
Una y otra vez, Bizancio se volvia selectivamente a su herencia griega
enterrada con ella con el fin de legar normas que le permitieran superar
crisis internas. Solo necesitamos mencionar la restauracion de los iconos
que llevaron a su fin las sangrientas guerras iconoclastas, en gran parte a
través de la reformulacion de la teoria de Aristoteles sobre la
representacion artistica. Hasta en los ultimos momentos de vida de
Bizancio, Pleton Gemistos, entre otros muchos intelectuales, se volvi6 a su
herencia, que se habia puesto a disposiciéon suya en su scholé, para la
salvacién politica. Cuando ya no podian revivir la teocracia moribunda,
trabajaron para llevar los frutos de su scholé a las mentes receptivas de un
occidente que se despertaba. Pero nos hemos alejado tanto de nuestra
materia que debemos llevar este tema a su fin.

Traduccion de Maya Ayuso Wood
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