Predeterminări

În antichitatea greacă, Platon - de pildă - concepe lumea ideilor ca sorgintea fiinţei şi a valorilor. Această lume perfectă constituie valoarea supremă, care imprimă sens şi valoare tuturor demersurilor particulare. Platonismul identifică valoarea cu absolutul. Ideea de Bine este cea care alimentează actele noastre făuritoare de bine, dar care niciodată nu ating perfecţiunea ideii. Noi ne raportăm la valoare tocmai pentru că nu o ajungem nicicând. "Binele nu este fiinţă - spune Platon -, ci o depăşeşte pe aceasta prin vârstă (anterioritate, n.n.), rang şi putere" ( în Republica, l985, p. 309). Diferenţa ontologică dintre lumea ideilor şi cea concretă este, la Platon, în primul rând, o diferenţă axiologică (vezi şi Lavelle, 195l, p. 54). Educaţia, după Platon, este o "artă a răsucirii" fiinţei umane, încătuşată în lanţurile ignoranţei, către "strălucirea focului" din afara peşterii, către imperiul valorilor absolute. Trecerea din peşteră la lumina zilei şi revenirea de la lumină în peşteră cere de fiecare dată o readaptare a ochilor de la întuneric la lumină şi de la lumină la întuneric. De fiecare dată, ochii suferă o tulburare, dar de fiecare dată din motive opuse. Omul poate spori spiritual trecând de la o stare de neştiinţă de abia resimţită, de la falsa lume la una esenţială, veritabilă chiar dacă nu este pregătit dintru început pentru această trecere. De altfel, fiinţa nici nu este la înălţimea a ceea ce este esenţial. O asemenea adaptare cere ca, mai întâi, sufletul în întregul său să fie reorientat către direcţia fundamentală a năzuinţei sale. Reorientarea priveşte natura umană şi, de aceea, se împlineşte în chiar temeiul esenţei sale. Aceasta înseamnă că acea atitudine dătătoare de măsură, care trebuie să ia naştere printr-o reorientare, trebuie dezvoltată pornind de la o relaţie ce se află deja la temeiul fiinţei umane şi care trebuie să devină un comportament stabil. Această schimbare “îndreptătoare”, aducătoare de sens, este numită de Platon paideia. Paideia ar însemna la origine acea îndrumare (formare) a fiinţei de a se  reorienta întotdeauna către esenţe. Paideia constă în a-l face pe om liber şi ferm pentru stratornicia netulburată a privirii care ajunge la esenţă. Formarea “in-formează” fiinţa, aduce la fiinţă o formă nouă, o pune într-un nou veşmânt, el însuşi aşteptând noi esenţe. Formarea este modelare, raportare la o viziune dătătoare de măsură. Formarea este a cultiva vederea, a pune în funcţiune o facultate “naturală” care nu merge decât astfel. Vederea vede însă ceea ce poate fi văzut numai în măsura în care ochiul este “solar”. Ochiul însuşi “luminează” şi se dăruieşte strălucirii, putând astfel să primească şi să perceapă ceea ce apare în chip strălucitor. Educaţia înseamnă o potenţare, o lărgire a vizibilităţii (Heidegger, 1988, p. 170). "Domeniul deschis vederii e asemănător cu locuinţa-închisoare, lumina focului din ea - cu puterea soarelui. Iar dacă ai socoti urcuşul şi contemplarea lumii de sus ca reprezentând suişul sufletului către locul inteligibilului, ai  înţeles bine ceea ce nădăjduiam să spun ... Opiniile mele însă acestea sunt, anume că în domeniul inteligibilului, mai presus de toate este ideea Binelui, că ea este anevoie de văzut, dar că, o dată văzută, ea trebuie concepută ca fiind pricina pentru tot ce-i drept şi frumos ... Şi iarăşi cred că cel ce voieşte să facă ceva cugetat în viaţa privată sau cea publică, trebuie s-o contemple" (p. 3l6). Iar mai departe: “Să nu socotim că educaţia este ceea ce unii pretind că este: într-adevăr, ei susţin că pot aşeza ştiinţa într-un suflet în care ea nu se afla, ca şi când ar da vedere ochilor orbi”. Arta răsucirii “pune problema în ce fel se va obţine transformarea cea mai rapidă şi mai eficace a sufletului. Nu-i vorba de a sădi simţul <văzului>, ci de a-l face să <vadă> pe cel ce are acest simt, dar nu a fost crescut cum trebuie şi nici nu priveşte unde ar trebui” (p. 3l7). Identificăm la Platon teza asistării şi intervenţiei din partea educatorului pentru identificarea sau potenţarea registrului spiritual în perspectiva devenirii şi autodevenirii. Iată, aici, adevăruri pedagogice deosebit de profunde pe care gândirea pedagogică de mai târziu avea să le impună definitiv. 



Creştinismul continuă aceeaşi teză a lui Platon, vizând valoarea ca instanţă ce depăşeşte fără încetare existenţa concretă, dar îi imprimă o formă aparte prin stipularea ideii că Dumnezeu este mediatorul dintre existenţă şi valoare, pentru că el întruchipează modelul suprem al valorii spre care existenţa trebuie să se îndrepte. Lumea este valorizată prin raportarea la instanţa divină. Existenţa este devalorizată de îndată ce raportul cu Dumnezeu este afectat sau distrus. În graţia divină, valoarea se ipostaziază dintr-o dată dublu: ea este primită ca un dar, dar cucerită prin meritele proprii. Acest context ipostaziază drama valorii înseşi (cf. Lavelle, l95l, p. 6l), deoarece valoarea am posedat-o cândva, dar nu am avut conştiinţa ei decât din momentul în care am pierdut-o, o dată cu izgonirea din rai. Viaţa omului nu este decât o recuperare a acestei perfecţiuni pierdute în momentul săvârşirii păcatului originar .
	În creştinism putem sesiza câteva valori supreme, cu directe consecinţe pedagogice:
	- desăvârşirea, care priveşte atât fizicul, trupescul (vezi motivul Nunţii de la Cana, minunea înmulţirii peştelui şi a pâinii etc.), cât, mai ales, viaţa interioară, axul a ceea ce astăzi se numeşte personalitate morală;
	- activismul, respectiv lupta interioară pentru a dobândi binele suprem; Iisus ştie că cele mai grele lupte sunt cele duse cu sinele şi propăvăduieşte cea mai eroică formă de renunţare: autorenunţarea ("Dacă voieşti să fii desăvârşit, du-te, vinde averea ta, dă-o săracilor şi vei avea comoară în cer; după aceea, vino şi urmează-Mi" (Matei 19,21);
	- libertatea interioară, care nu poate fi afectată de nici o determinare; statul pentru care luptă Hristos este Statul Ceresc; el recomandă supunerea faţă de ordinea exterioară, dând el însuşi exemplul plăţii dărilor ("Să nu socotiţi că am venit să stric Legea şi proorocii; n-am venit să stric legea, ci să împlinesc" (Matei 5, 17); distrugerea ordinii exterioare nu putea duce decât la depravare şi dezagregare sufletească ("Daţi Cezarului ce este al Cezarului şi lui Dumnezeu ce este al lui Dumnezeu" (Matei, 22, 21); libertatea interioară nu este angajată prin supunerea faţă de ordinea existentă;
	- egalitatea şi iubirea fraternă, deoarece toţi sunt fiii lui Dumnezeu; Iisus a predicat peste tot toleranţa şi iertarea semenilor, inclusiv a duşmanilor; sentimentele de simpatie sunt răspândite cu generozitate: "Să iubeşti pe aproapele tău ca pe tine însuţi" (Matei 19,19); "Cel mai mare dintre voi să fie slujitorul vostru" (Matei 23,11);
	 - valorificarea copilului, deoarece acesta este prototipul virtuţii; copilăria este o stare de perfecţiune asemănătoare aceleia la care adultul va accede pentru a fi mântuit: "Lăsaţi copiii să vină la Mine şi nu-i opriţi, căci împărăţia cerurilor este a celor ca ei" (Matei 19,24); idealul educaţiei nu trebuie căutat înainte, ci în urmă, prin regresiune la inocenţa copilăriei. În tradiţia educaţiei creştine, respectarea şi fructificarea plasticităţii infantile sunt principii binecunoscute. "Există, la copil, o capacitate specială de a fuziona cu obiectul: îl pricepe instantaneu şi din afara lui, fără să apeleze la analiză. În fapt, viaţa adultului n-ar trebui să rezide în altceva decât în redescoperire, prin intermediul a ceea ce ne-a mai rămas din intuiţia şi cu ajutorul analizei..., toate comorile de intuiţie lăsate moştenite de copilărie" (Habra, 1994, p. 116).  Cine posedă umilinţa şi smerenia unui copil, acela e mare şi va primi împărăţia lui Dumnezeu. "Adevăr vă spun vouă, de nu vă veţi întoarce şi nu veţi fi ca şi copiii, nu veţi intra în împărăţia cerurilor" (Matei 18,3). Din acest punct de vedere chiar şi părinţii trebuie să fie "copii", să se întoarcă la această stare şi să înveţe ei înşişi de la proprii copii. Copilul ne învaţă nevinovăţia şi ne aduce la acel stadiu de uimire, de interogaţie funciară, de stare harică necesară oricărui început, oricărei căutări.

Poate cel mai interesant gânditor, pentru tema noastră, este filosoful şi pedagogul german Eduard Spranger, care va pune bazele pedagogiei culturii propriu-zise. După Spranger, eul, ca spirit subiectiv, se raportează la spiritul obiectiv, iar omul devine om prin asimilarea culturii obiective. "Viaţa" culturii cuprinde două momente: receptarea valorilor culturale şi propagarea de cultură. Educaţia cuprinde trei aspecte: receptarea valorilor culturale, trăirea sau vibrarea spiritului subiectiv în contact cu valorile supraindividuale şi crearea valorilor. Ea se realizează - cu prioritate - prin transformarea valorilor obiective în valori subiective. Educaţia are ca finalitate dezvoltarea la individ a spiritului normativ, autonom, care acţionează ca un imperativ intern, determinând fiinţa umană să stea în serviciul valorilor spirituale. În acest fel, se construieşte personalitatea veritabilă. Admiţând şase tipuri de valori fundamentale, Spranger va avansa, într-o lucrare deosebit de importantă (Lebensformen. Geisteswissenschafitliche Psychologie und Ethik der  Personlichkeit, Max Niemeyer Verlag, Halle, l930), următoarea tipologie a personalităţilor umane:
l. Personalitatea teoretică. Omul teoretic este mai mult o abstracţiune şi se manifestă doar ca tendinţă (p.l22). Este centrat pe cunoaşterea adevărului şi  este mai puţin chibzuit; este egocentrist, respinge misticismul, iar "legitimitatea obiectivă generală este unicul său ţel ... El este, după cum spun bătrânii psihologi, un intelectual ... Lumea va deveni pentru el o operă foarte diversă a existenţelor generale şi un sistem general de interdependenţe" (p. l24}. Este individualist şi trăieşte într-o lume mai mult atemporală (p. l26). 
2. Personalitatea economică. Are ca preocupare fundamentală utilul, practicul. "Omul economie pur este egoist. Viaţa sa aparţine în primul rând afacerilor" (p. l52). Interesele omului economic diferă de cele ale omului teoretic. Nu logica valorilor este diferită la el, ci raporturile şi interesele lui faţă de anumite valori sunt altele (p. l56}. Oricum, omul economic este cel mai legat de material. 
3. Personalitatea estetică. Omul estetic este îndreptat cu prioritate spre frumos şi prezintă chiar o aversiune faţă de conceptualizare şi raţionalizare. Este o fiinţă complexă: "un astfel de om <îşi îngrămădeşte> întâmplările şi senzaţiile într-un gând atotcuprinzător - un caracter individual complex. El trăieşte în concretul său, într-o lume a sa, cu un minimum de reflecţie logică" (p. l67). Personalitatea estetică este aproape înnăscută, este indiferentă economic şi lipsită oarecum de disciplină exterioară, însă nu şi interioară, aceasta din urmă presupunând o anumită armonie.
4. Personalitatea socială. Manifestă devotament şi dăruire pentru oameni, probând o comunicabilitate ridicată şi o simpatie faţă de semeni. Viaţa sufletească este cea mai înaltă valoare pentru omul social (p. 203) iar aceasta este expresia altruismului. În această categorie este inclus şi profesorul, care  trebuie să se caracterizeze prin devotament faţă de copil şi societate.
5. Personalitatea politică. Are ca valoare centrală dreptatea, justiţia. Omul politic pur vizează acele valori ale vieţii care se pun în serviciul voinţei sale de putere. Până şi cunoaşterea devine un mijloc pentru a domina: Principiul "ştiinţa este putere", în viziunea acestui tip uman, reprezintă o modalitate prin  care ştiinţa şi tehnica sunt puse în slujba dominaţiei omului (p. 2l5). Omul politic probează autoritate, voinţă, putere de a conduce. 
6. Personalitatea religioasă. Este orientată spre divin şi se caracterizează printr-o puternică tendinţă spre credinţă. Înclinaţia către transcendenţă îi permite să sesizeze sensurile adânci ale existenţei. În ordinea valorică a omului religios "nu primează a şti, ci a crede" (p. 245). Omul religios întruchipează “imaginea strălucită a libertăţii spirituale" (p. 247).
Tipologia pe care ne-o oferă Spranger se referă la valori pure şi nu la persoane reale. Construcţia tipologică avansată de el nu prevalorizează tipurile, în sensul că acestea ar fi bune sau rele ori că ele s-ar găsi în stare pură. Un tip ideal este mai curând o construcţie ideală, o "schemă de înţelegere" a persoanei umane prin raportarea la lumea valorilor.
Pornind de la aceste "specializări" funciare ale oamenilor, de la ideal tipurile valorice descrise succint mai sus, Spranger susţine necesitatea tratării diferenţiate a elevilor, potrivit valorilor spre care ei se orientează. Cum afirmă Ştefan Bârsănescu, Spranger, prin teoria tipurilor, va opune vechii psihologii analitice, asociaţioniste o psihologie structuralistă, orientată axiologic (Bârsănescu, l976, p. 224).


