QUE ENTENDEMOS POR FILOSOFIA DE LA EDUCACION

En éste articulo intentamos dar una sintesis abarcativa, pensando en la influencia
que en la filosofia de la educacion tienen, los temas tratados hasta ahora. En la Gltima
parte de la obra de M. Foucault, a partir de su Hermenéutica del Sujeto y los demds
seminarios que surgen de esta, aparece una posible lectura de la filosofia como ejercicio
espiritual y arte de existencia. Esta lectura esta basada en la influencia, entre otros, del
especialista en pensamiento antiguo Pierre Hadot, al que ya hicimos referencia a lo
largo de este libro. La filosofia deja de ser pensada teniendo su foco solamente, aunque
no excluyentemente, en la creacién de conceptos, saberes, 0 sistemas de ideas o
pensamientos, y a partir de un ejercicio puramente racional. Desde esta perspectiva, en
el corazén mismo de la filosofia antigua y sus herederos, nos encontramos con la
perspectiva educativa, 0 formativa del género humano. Todo esto nos llevara a definir
una filosofia de la educacion como “pedagogia del género humano”, que entiende que
filosofia y formacién humana se ‘dentifican teniendo como foco problematico la vida
misma, durante toda la vida. La filosofia es esta materia tan extrafia que continuamente
vuelve y retorna a hablar de si misma. El eterno retorno de la propia idea de si misma es
siempre diferente, o puede ser diferente, aunque siempre hay “parecidos de familia”
como dice Wittgenstein, un trasfondo comin, pues hay una tradiciéon de mas de
veinticinco siglos de creacion en Occidente. Ni hablemos de la “definicion” de la
educacion en tanto que, dada su amplitud y a la vez complejidad, es dificil encontrarnos
con una unica o mejor definicion, pues es a través de la educacion que el ser humano se
transforma nada menos que en humano. La filosofia se desarrollo desde la antigtiedad
(por lo menos del V AC) como “arte de existencia” con una funcion predominantemente
formativa y esta idea ha sido retomada por diversos filésofos desde esa época hasta
nuestros dias. La filosofia naci6 a partir del asombro o la admiracion como dice
Aristoteles (thaumas), un punto de partida que exige e implica para los seres humanos
una “conversion” (nwtcu-mia) de la mirada, de la forma de estar en el mundo a partir del
didlogo, el encuentro, el pensamiento, que tiene como centro el auto -examen y el
examen de los otros, de la vida. Esta preocupacion en el bios, la podemos ver en el

momento socratico-. platdnico que aparece en el Laques. Este escrito ha sido

considerado por nosotros, precisamente, como un texto sobre la buena o mala

educacién. Es llamativo el motivo por el que unos padres que aparecen €n el dialogo
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como personajes centrales (Lisimaco y Melesias), se preguntan por la “buena
educacién”. Precisamente ellos, como antafio sus padres (por ser importantes estrategas,
personajes publicos), creen que no se han dedicado ni preocupado suficientemente por
la educacion de sus hijos. Finalmente el tema es que al encontrarse con Sdcrates, el
problema central a pensar, ya no es solo cudl es la mejor educacion y quién es el mas
indicado para hablar de ella (que en definitiva es el “técnico del alma™) sino que la
pregunta principal, como siempre ocurre en la educacion socratica, es la pregunta por
nosotros mismos™; coémo llevamos los dias, qué hacemos con nuestra vida, en
definitiva, la pregunta por el cuidado de si y de los otros, a partir de la inquietud y el
autoconocimiento®>. Nos parece que ésta es la gran ensefianza de esta filosofia de la
educacion en esta relectura contemporanea de la tradicion antigua. Lo importante es
comenzar a destacar una vision de la filosofia, y especificamente de la filosofia de Ia
educacion como forma de vida y experiencia de examen y autoexamen de si mismo y el
mundo que tiene como finalidad formativa el cuidado de si mismo y los otros. Claro que
las ideas filosoficas sobre “escuela” forman parte de la preocupacion de la filosofia de la
educacion como disciplina centrada en un saber, de la que también hablamos o
partimos. Pero si se trata de ideas, no sélo deben tomarse en cuenta las ideas sobre la
institucion escolar, cualesquiera sean sus niveles, o sobre la enseflanza y/o el
aprendizaje en la institucion escolar, la educacion formal o informal, etc., sino que el
foco del pensamiento se amplia o abarca toda la formacién de lo humano en cuanto
humano, la formacién incluso de la humanidad como meta a ser superada por una mejor
humanidad (esto implica una mezcla del ideal kantiano de la Ilustracion, con la idea del
ultrahombre nietzscheano®, tema que hemos desarrollado en la parte Il de este libro).
Nosotros creemos, ademds, y este es un plus més que importante, que la filosofia debe

entenderse mucho méds que como una materia o una disciplina, una tradicion: es el lugar

%2 “Me parece que ignoras que, si uno se halla cerca de Socrates en una discusion o se le aproxima
dialogando con él, le es forzoso, ain si empezd a dialogar sobre cualquier otra cosa, no despegarse,
arrastrado por ¢l en el dialogo, hasta que lo sopese bien y suficientemente todo. Yo estoy acostumbrado a
éste; sé que hay que soportar estas cosas, como también que estoy a punto de sufrir tal experiencia
personal” (Platon, Lagues, 188¢).

B Amplios desarrollos sobre esta cuestion pueden ser encontrados en de Andrea Diaz y Enrique Puchet
(comp), Inquietud de si y educacion. Hacia un replanteo de la Fi ilosofia de la educacion ), 2010. Y en

este mismo libro.
5 gobre mi visién de Nietzsche en relacion a Kant, ver mi libro: El eterno retorno de lo misno o el terror

a la historia, Editorial 1deas, Montevideo, 2008 o el articulo en la web “Nietzsche versus Kant™ Revista
Actio, 5, octubre de 2004 .http://www.ﬂmce.cdu.uy/‘ac[io/Tcxtos/S/AndreaDiaz.pdf
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(fopos) desde donde la humanidad se ha pensado “formativamente™ a si misma para
posibilitar una vida mejor. Y una vida mejor es una vida examinada, una vida que tiene
inquietud de si, preocupacion por si misma y los otros, que se piensa a si misma para
mejorar. Bien, después de decir esto, podemos expresar otras caracteristicas que hacen
a lo que entendemos cuando hablamos con filosofia de la educacién como psicagogia

de la humanidad desde una re-interpretacion contemporanea de la filosofia antigua.

La filosofia de la educacidn desde la posicidn de ignorancia.

Si la filosofia de la educacién es un arte de existencia, esto significa que el
maestro es un medium o un topos que nos vincula con nuestras propias preguntas, en el
decir de Nietzsche con nuestro “unicum” (esto estd analizado en el articulo de este libro
referido a este pensador). El filésofo pedagogo o formador del género humano en la
tradicion antigua55 acompafia, dialoga, aconseja (es el caso de los estoicos, por
ejemplo), ensefia con el ejemplo, indaga, ayuda a que el discipulo se piense a si mismo
y teorice a partir de las preocupaciones de su propia vida (en el caso de Socrates, por
ejemplo). La escena de la epimeleia heautou (el cuidado de si) que implica la inquietud
y el autoconocimiento (gnothi seauton) ocurre en el marco de la ciudad (Polis). Somos
ciudadanos de la polis y en este sentido politicos, sin embargo, el maestro Socrates, se
aleja eventualmente del “dgora” y de la funcién publica que le correspondia como
ciudadano de la Polis. Foucault nos explica la razén en El Coraje de la verdad (2010),
su motivo profundo. Simplemente lo hace para no morir antes. Su mision urticante, que
genera desasosiego, inquietud, incluso vergiienza (esto es lo que le produce por ejemplo
Sécrates a Alcibiades en el Banquete, o lo que aclara el Socrates platénico en la
Apologia, como ya hemos visto), que cuestiona, que pide “conversion” (transformacion
de la mirada y el modo de vida) molesta a los poderes instituidos. Socrates igual muere,
pero finalmente sucede que de haberse dedicado a la politica se hubiera muerto antes.
Convertirse a la filosofia implica producir una conmocién interna, que trae una
transformacién radical de nuestra manera de ver nuestra propia vida y el mundo.
Cuando uno es “mordido por los discursos filoséficos” (expresion que utiliza Alcibiades
en el Banguete) no puede dejar de examinarse durante toda la vida. .Dice el Socrates

platénico del Laques acerca de los que se acercan a Socrates: “estd deseoso de aprender

» Ver nuestro libro Inquietud de si y educacién (2010)
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mientras viva y no cree que la vejez por si sola aporte sentido comun” (Platén, 188¢). Y
esta es la gran funcion de la filosofia en la educaciéon como formadora del género
humano. Sécrates solfa decir que era el tébano de sus conciudadanos. En el sentido de
que su funcion era picar, molestar, desacomodar, instar a que el sujeto se preocupara-
preguntara, conociera, inquietara. Una vez que somos “molestados” por el tdbano de la
filosofia €sta pasa a ser un modo de vida y de estar en el mundo. Por esto la filosofia es
mas que una materia o una tradicion, es un modo de existencia, es un arte de existencia,
es un modo de estar en el mundo que una vez que “pica”, muerde, y mucho mas
enamora (ver el Banquete de Platdn) con un amor que no nos deja, no acaba. Pero sobre
todo es una experiencia, un acontecimiento que se realiza con otros, en dialogo con
otros que comparten este modo de vida, un “giro existencial”, El acto “formativo”
atravesado por la filosofia, es una experiencia transformadora que conmueve el ser y
transforma la vida en concomitancia con este acontecimicnto (formar aqui es
transformar). Decia Séneca en uno de los escritos, “;dénde estd el sabio que tanto
buscamos?” El que mds se acerca a esta figura ideal es precisamente Socrates. Y esta
figura, en una lectura muy particular, ha estado presente explicita e implicitamente en
todos los articulos que conformar este libro. Precisamente Sécrates se sita en el sitio de
la ignorancia. El acento debe estar en la bisqueda, y en un saber armonizar esta
busqueda con un modo de vida. No es que Socrates no sepa nada, sino que este lugar de
la ignorancia es el sitio que nos posiciona en la bisqueda filosofica a partir de la falta.
La filosofia cuando es formativa, no sélo debe ensefiar un saber (esto ya es historia de la
filosofia que obviamente puede ser ensefiada filoséficamente), sino sobre todo a ignorar,
a sopesar y examinar todo, y ver que aquello que pretendiamos seguro ya no lo es tanto.
No se ensefia filosofia decia Kant, sino primeramente se ensefia a filosofar. El destacado
y ya fallecido profesor de filosofia uruguayo Silva Garcia decia en una entrevista que le
hice antes de morir: “Asi como otros son budistas, algunos son cristianos, yo elegi a la
filosofia como forma de vida” (1995: 24) Este tabano que pica, esta mordedura que
envenena pero también enamora, no debe quedar en el maestro, el maestro posibilita esa
conexion, esta sublimacién (Freud dixif) de la energia sexual, de la libido que me
permite conectar con algo que no acaba. Ese infinito mar de pregunta, esa conexion con
la incertidumbre que busca certeza para enconfrarla y volver a perderla, esta nada y este
algo(a medio camino entre el saber y la ignorancia), lleno de sentidos que se vuelven a

perder y a tornar imprecisos bajo la luz de la interrogacién que predomina.




La filosofia , la educacién y el amor que no se posee

Muchas veces entendemos al filgsofo como sabio, sophos, y no como amante,
erastés o amigo de la sabiduria (Justamente lo que significa Jilo-sofia) en la tradicion
socratico- platonica de la que partimos, amante de la sabiduria es amar algo que nunca
se posee. Para explicar bien esto, nos deberiamos remitir brevemente g una obra
madura de Platén, Banguete, Nuestro objetivo aqui no es hablar del Banquete de Platon,
dado que lo hemos hecho abundantemente en la primera parte de este libro, pero si para
poder fundamentar nuestro pensamiento sobre el particular, referirnos brevemente a esta
tradicion. A partir del relato de Diotima, la mujer que sabe sobre el amor en el
Banquete, de alguna manera el alter ego femenino de Sdcrates en el imaginario
platénico. Ocurre que el gran amado (erdmeno) pasa a ser Sécrates (y esto es un
escandalo y no sélo por la fealdad del mismo, sino porque ¢l ocupa el lugar de amante-
erastés, y no eromeno-amado). En la interpretacion foucaultiana (ver, Historia de la
Sexualidad tomo 1), lo que verdaderamente hay que amar es la filosofia. Es interesante
este giro, sabemos que en el Banquete de Platén se presentaron diferentes visiones sobre
el amor, pero esta es |a que queremos destacar y la que nos interesa ahora. [.a filosotfia
¢s amor a la sabiduria y esto debe ser entendido como deseo de lo que no se posee. Y es
lo que significa el amor platénico. El asunto es éste: lo que verdaderamente hay que
amar no es a Socrates, Socrates, como maestro es el que atrae pero como puerta de
entrada y para permitir el acto de sublimacién posterior de la energia amorosa, e
iniciacién, por decirlo de alguna manera, hacia lo que verdaderamente hay que amar

que es la sabiduria, que ya sabemos que no se posee.

La filosofia de la educacidn, el goce v la nifiez

Y termino con este punto que me parece esencial de la mano de Epitecto el gran
filésofo estoico. En carta nro. 22 de las Platicas, nuestro filésofo aparece alli diciendo
algo importante en relacién aJ cinismo, o la vida cinica (Epicteto, Platicas, 1963, tomo
LI). Si bien acepta y explica la filosofia cinica, trata de rechazar su perspectiva del
escandalo y su intento de generar repulsion. Hace una defensa en definitiva, de que el
maestro de filosofia como educador de |a humanidad, debe ser atractivo y no causar
rechazo. Si la filosofia quicre transformar el mundo, para formar, debe ser atractiva. Me
interesa este punto que puede ser menor, pero que no ha sido suficientemente hablado

en relacion a la filosofia y la formacion humana, Y es el sitio del goce. Para esto voy a
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citar finalmente a Montaigne, que también hemos trabado en este libro, y que de alguna
manera heredero de estoicos y en este punto sobre todo del epicureismo y de toda la
concepcion de la filosofia antigua como arte de existencia. Sus ensayos son una manera
y una forma muy peculiar del “Condcete a ti mismo” (gnothi seauton) tan caro a los

griegos, a partir del cuidado y la inquietud de si. Nos dice sobre la filosofia:

El alma que alberga la filosofia debe, por su propia salud, hacer sano su
cuerpo. La filosoffa ha de mostrar hasta exteriormente reposo y bienestar; debe
formar a semejanza suya el porte externo y procurarle, por consiguiente, una
graciosa altivez, un aspecto activo y alegre y un semblante contento y placido. El
testimonio mds seguro de la sabiduria es un gozo constante interior, su estado,
como el de las cosas que estan por encima de la luna, siempre sereno (2010 38-
39).

La filosofia es una forma de vida, no sélo cambia la vida, sino que esta vida
debe estar reflejada en el cuerpo, debe dar felicidad, tranquilidad del alma. Lejos del
“espiritu de la pesadez” como decia Nietzsche, trasmite alegria, convoca al encuentro y
al regocijo. Por esto, debe y también puede ser ensefiada a los nifios. Esto nos sorprende
viniendo de Montaigne en el siglo XVI. E] problema de a qué edad debia ser ensefiada
la filosofia era una cuestién que les preocupaba a los antiguos. Y en esto Montaigne
sigue a Epicuro citindolo: “que ni el mas Joven rehtisa el filosofar ni el mas viejo se
cansa”(2010, 43). Los nifios pueden acceder a la filosofia, y no sélo esto, es necesario

que lo hagan. Veamos lo que dice al respecto:

Es grande error presentar como inaccesibles a los nifios las verdades de la
filosoffa, mostrandolas bajo aspectos toscos, cefiudos y terribles. ;Quién la ha
disfrazado con este rostro falso, palido y odioso? Nada hay més alegre y
divertido, jovial, y hasta por asi decirlo, juguetén. No pregona la filosofia sino
fiesta y tiempo apacible. La que arruga la frente es la ciencia, que es la
educacién vista desde el sufrimiento y la obligacién. La ensefianza por la
imposicién, para Montaigne. Sigue diciendo: “Por estas razones no quiero que se
aprisione al nifio, no quiero que se le deje a merced del humor melancdlico de un

maestro de escuela...”(2010, 43)
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La “filosoffa de la educaci¢n™ de Montaigne solicita seguir el instinto, la
conexion con las ganas, la motivacion, la voluntad de saber. Que la formacién venga de
la vida, del entorno de |as propias preguntas del nifio, de su propia necesidad interna, y
de acuerdo a una forma de vivir que le es grata a su espiritu y naturaleza. Nada de
imposiciones. Nada de acumulacién de conocimiento, sin necesidad interior, sin alegria.
La filosofia ha de producir regocijo y contento del alma, ha de surgir y desarrollarse
naturalmente como ung conversacion a partir de las propias preguntas y debe
conducirnos a una vida mejor. Aunque no basta con fortificar el alma, nos advierte
Montaigne, hay que fortificar los masculos, debe haber una integralidad en esta
formacion. Lo m4s importante, no se debe seguir a nadie, uno no se forma para seguir a
Platén, Montaigne, sino para seguirse a si mismo y en definitiva, Montaigne cac en |a
cuenta de que lo que uno busca es siempre “descubrirse a si mismo”. La filosofia de la
educacion tiene Ja mayor importancia porque no hay tema mds serio e importante que |a
educacion; “ |a mayor dificultad de la humana ciencia reside en la acertada educacién e
instruccién de los nifios” (:25).

Nosotros agregamos Y pretendimos mostrarlo en este libro, no hay nada mas
importante y més serio para la filosofia como formacién del genero humano; la de los
nifios y en todas las ctapas de la vida. Pues el centro de |a formacion es toda la vida
humana, durante toda la vida, pues quien es atrapado por la “forma de vida filosética™,

no puede dejar de aprender mientras viva.
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