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¢Educacion para qué?
Formacion de ciudadania
democratica y derechos humanos

Andrea Diaz*
Planteo del problema

| preguntarnos por el sentido de la educacién, estamos retomando

una cuestién central de la pedagogia y de la filosofia prictica mo-
derna. Aquello que nominamos como educativo es necesariamente for-
mativo. Este primer acercamiento, delimita un nivel de interrogacién al
tiempo que deja al descubierto nuevas preguntas y problematizaciones.

La formacién expresa un proceso de transformacién y emancipacién
de un estado inicial, intencionalmente direccionado, que se realiza por la
mediacién intersubjetiva de instituciones sociales (Flickinger, 2008; Cu-
llen, 2004). La formacién ha sido no s6lo un tema clésico de la pedagogia
y de la filosofia de la educacién, también es el eje sobre el que se estructura
toda posibilidad de teorizar sobre lo educativo cuando se lo emprende
como interpretacién normativa'. En este sentido inscribir lo educativo
como cuestién practica supone subrayar la espesura ética y politica de esta
accién. Al pensar la educacién como formacion privilegiaremos el signi-
ficado de su forma publica escolar para entenderla como formadora de
experiencia de ciudadania democratica.

Partiendo de la pregunta que formula Adorno, educacién spara qué?,
el trabajo busca recolocar la cuestién de la formacién de la ciudadania
democrética como uno de los problemas centrales de la filosofia de la edu-
cacién. Para el pensamiento critico emancipatorio supone, ademads, en-
frentar el dilema de la legitimidad de la normatividad de la educacién en
sociedades complejas, heterogéneas, desiguales, desde principios demo-

! Recuperamos aqui el sentido que le otorga Gadamer a la Bildung como concepto estruc-
turante del pensamiento moderno. Cf. H. G. Gadamer, Verdad y Método, Salamanca, Si-
gueme, 1977.

* Dra. en Ciencias de la Educacién (UBA). Profesor asociado del Departamento de Educa-
cién de la UNCPBA. Investigador del NEES (Facultad de Ciencias Humanas UNCPBA) y
de la Comisién de Investigaciones Cientificas de la Provincia de Buenos Ares (CICPBA).

andiaz@fch.unicen.edu.ar
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craticos justos. Sin precisar una concepcién normativa de educacion, se
dificulta la respuesta a esta pregunta. Ante este desafio, nos proponemos
examinar si los derechos humanos podrian constituir, en la expresién de
Cullen, el nitcleo de la formacién de ciudadania democritica. Para ello
se examina la relacién entre democracia, derechos humanos y memoria
como horizonte normativo donde legitimar el sentido de la educacién,
entendida como formacién de ciudadania democratica.

Dos provocaciones para pensar el problema

I. Fue Honneth quien recientemente ha recordado la fuerte ligazén que
los pedagogos modernos traban entre educacién y formacién ciudadana,
y el lugar destacado de la escuela en la formacién del espacio publico de-
mocratico (Honneth, 2013). Segtn el filésofo, la pedagogia ha sido com-
prendida como el complemento necesario de la filosofia politica como
desafios pricticos, porque la idea de autodeterminacién democratica del
ciudadano requiere de la formacién de la iniciativa moral y la cooperacién
social (Honneth, 2013, p. 379).

El propio concepto de Bildung da cuenta del vinculo entre las capa-
cidades a formar y el medio sociocultural donde la subjetividad realiza y
despliega sus potencialidades; la formacién hace referencia tanto al proce-
so por el cual el ser humano se construye a si mismo -su identidad, su au-
tonomia- en un vinculo reciprocidad entre individualidad y sociabilidad,
como al horizonte politico cultural donde ese proceso de constitucién de
la voluntad auténoma se nutre, edifica sentidos y configura el propio es-
pacio ptblico democratico:

Por eso, una buena educacién y un orden estatal republicano se necesi-
tan complementariamente, porque la educacién, en forma de ensefianza
general y publica, es la fuente de las capacidades culturales y morales del
individuo con cuya ayuda puede existir y desarrollarse un orden estatal re-
publicano en el que la ciudadania tome parte en la emancipacién politica
también del pueblo llano. Por este motivo, como ya sucedia en el Emilio
de Rousseau, en la Pedagogia de Kant la idea del «buen ciudadano» es el
punto de unién entre la teoria educativa y la teoria del gobierno, entre
concepcidn de la educacién y Filosofia politica. (Honneth, 2013, p.378)
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El desarrollo de los saberes que estructuran el campo de las Ciencias
de la Educacién ha ido relegando, progresivamente, aquellas cuestiones
tedricas y filoséficas de la educacién. A la desatencion que segiin Honneth
la filosofia politica hace de esa relacién?, podemos agregar el extranamien-
to hermenéutico que las Ciencias de la Educacién tomaron de la idea de
formacién y de su horizonte de comprensién vinculado a la formacién de
la ciudadania democritica.

De esta primera colocaciéon subrayamos la carencia que ve Honneth en
la filosofia politica contemporinea de una reflexién pedagégica. La ausen-
cia en su opinién es grave, porque lo que se estd desatendiendo es la for-
macién del ciudadano, y de modo mas concreto, la formacién del espacio
publico democritico, o del publico para ponerlo en términos de Dewey.

II. En 1967 Adorno, desde una Alemania inmersa en un proceso de re-
construccién democritica de las atrocidades de un pasado-presente re-
ciente, lanza una pregunta inquietante, y que atin hoy no deja de interpe-
larnos: Educacién para qué?® No se trata, explica, de ponernos a discutir
“el para qué de la educacién que tenemos o que deberiamos tener”, sino
“sa donde debe llevar la educacién?”, es decir, qué fin u objetivo debe di-
reccionar nuestras practicas educativas. Becker, su interlocutor agrega:
“vivimos en una época en la que estd cada vez mis claro que el para qué no
resulta evidente por si mismo”. Y complementa Adorno:

desde el momento en que se pregunta educacién jpara qué? es porque este
para qué no resulta inteligible por si mismo, no forma parte de lo coti-
dianamente asumido y operante, todo se ve afectado por la inseguridad y
exige reflexiones no precisamente ficiles. Y sobre todo, una vez perdido
este para qué, no puede ser sustituido simplemente por un acto de volun-
tad, creando un objetivo educativo desde afuera (Adorno, 1998, p. 93).

Con certeza, se sucedian politicas publicas de formacién, curriculums
y proyectos, formas institucionales y de ensefianza, pero lo que pregunta
Adorno es jpara qué? No porque la politica educativa no tuviera un rum-
bo claro, la pregunta es de otro tenor, lo confirma la siguiente frase: “Hay

2 Es interesante la breve observacion que realiza Honneth sobre cémo la Pedagogia ha vuelto
a hablar de educacién democritica, pero mayoritariamente sin la interlocucién de la filosofia
politica. El autor coloca como excepcién los trabajos de Amy Guttman.

* Originalmente, conversacién en la Radio de Hesse; emitida el 26 de septiembre de 1966;
publicada en Neue Sammiung, enero/febrero de 1967.
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que preguntarse de dénde saca hoy alguien y se adjudica el derecho de
decidir jpara qué tienen otros que ser educados?” (Adorno, 1998, p.94). El
problema no es solo pensar el objetivo de la educacién, sino la legitimi-
dad del mismo: 4quién lo decide? ;Cémo se decide? ;Dénde se justifica su
validez publica?

Retenemos, de esta segunda colocacién, si para nosotros sigue sien-
do claro para qué educar; dénde legitimamos el derecho a determinar el
alcance (quienes), el sentido (qué) y las formas de educacién (cémo); si
forman parte estas cuestiones de nuestras pricticas docentes y ciudadanas
cotidianas. Si este objetivo no puede ser puesto desde fuera, como comu-
nidad democritica que se autodetermina estamos obligados a pensarlo; de
lo contrario, otros lo pensardn por nosotros y, como ya lo advertia Rous-
seau, nos convenceran que su interés particular/privado es el comiin/de
todos".

Enlazando ambas provocaciones, sintetizamos algunos puntos en re-
lacién al problema. La filosofia descuidé considerar lo pedagégico bajo la
formacién del ciudadano y del propio espacio piblico democratico. Con
esto, las teorias sobre la democracia tienen un fuerte déficit en su nivel
de realizacién practica de las formas de ciudadania. Ademis, las ciencias
de la educacién, en pos de un desarrollo tedrico y practico instrumen-
tal, también abandonaron la reflexién filoséfica, ética y politica sobre la
educacién. Esto puede verse en la perplejidad de la pregunta que formula
Adorno, y las que hemos derivado de ella. Somos ciudadanos educado-
res que, ademis como educadores en sentido mis profesional, estamos
formando ciudadanos, formamos publico / esfera publica desde una ins-
tituciéon que es también publica. Las siguientes preguntas deberian inter-
pelarnos: ;qué fin opera, efectivamente, como rector de nuestras practicas
educativas y ciudadanas? ;Somos conscientes de él, de su alcance y validez
publica, de su capacidad de formar -o deformar- ciudadania democrati-
ca? ;Qué subjetividades, que ciudadania somos y formamos?, ;para qué
sociedad?, ssomos capaces de reconocernos “en todo lo que lleva rostro
humano”?, porque sin reconocimiento de esa dignidad, no hay educacién
ni ciudadania posible.

* En El Contrato Social, Rousseau advierte que el soberano no siempre ve el interés comin;
que suele representarse claramente —de modo negativo- para el particular.
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La formacién de ciudadania democratica como problema filoséfico-
pedagégico

La respuesta al para qué educar estd intimamente vinculada a la autocom-
prensién de nuestra propia actualidad histérica, como hermenéutica con-
flictiva, abierta y en constante resignificacién entre presente-y pasado que
dota de sentidos al futuro. El desafio que impone esta pregunta, descubrir
que la misma tenga para nosotros inteligibilidad teérica y potencialidad
practica, vienen dados por el tiempo presente. En los términos citados por
Honneth, hay algo en la relacién entre “buena educacién” y “construccién
de ciudadania democritica” que se muestra insuficiente y que requiere ser
mejorado, porque reflejard mayores niveles de libertad social, de coopera-
cién, y de calidad democritica.

Tal vez en esto se condensa la diferencia entre el hoy de nuestra pre-
gunta y el tiempo en el que Adorno formula la suya. Es claro que ambos
interrogantes se dirimen ante la falta de respuestas certeras y univocas, o
cuando sentidos establecidos tienden a desdibujarse. En nuestro presente
optamos por entenderlas como signos que expresa perturbaciones, déficit
o empobrecimiento en la gramatica moral que configuran los procesos de
reproduccién simbdlica de la sociedad, y que alcanzan a la funcién y sen-
tido de la educacién escolar. La dificultad trasciende el debate pedagégico
en sentido técnico, y se ubica en la constitucién de la propia esfera publica
democratica. Nuevamente en palabras de Honneth:

cuanto mds decididamente se piense la escuela publica de manera ética-
mente neutral y, en su lugar, se dé paso a una diversidad de escuela pri-
vadas asociadas a distintas visiones del mundo, mas perderd la sociedad
democritica del instrumento, pricticamente el unico del que dispone,
para regenerar su propios fundamentos morales; el conflicto en torno al
sistema educativo del estado, da igual que se refiera a su organizacion, al
curriculum o a los métodos utilizados, es siempre en este sentido también
una lucha por la capacidad del fututo de las democracias. (Honneth, 2013,
p. 385).

Parte del desencanto respecto a las fuerzas autogenerativas de la colec-
tividad democritica, entonces, alcanza a la educacién; la escuela se mues-
tra insuficiente para formar las capacidades y virtudes ciudadanas.
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En el siguiente apartado abordaremos la cuestién planteada al inicio
sobre como pensar la normatividad de la educacién desde una perspectiva
critica y desde principios democraticos justos. Para ello proponemos ana-
lizar si los derechos humanos podrian constituir el nicleo normativo de
la formacién de ciudadania democritica.

Una tesis: los derechos humanos como niicleo normativo de la
formacién de cindadania democratica

En sociedades caracterizadas por la complejidad, diversidad y pluralidad
de su estructura social, pero también atravesadas por la desigualdad y
multiples formas de injusticia, es un desafio mayor encontrar un principio
normativo que sea capaz de articular y dar unidad de sentidos, al tiempo
que brinde espacios para el ejercicio critico de la autonomia y la libertad
social. Sin duda, este principio no puede ser definido sustantivamente ni
justificado en términos metafisicos. La filosofia politica contemporinea
ha ensayado respuestas que van desde la formulacién de minimos civi-
les comunes hasta normatividades sustantivas fuertes, pero tolerantes de
las diferencias. En tiempos de exaltacién de la libertad particular lindante
con indiferencia, es necesario avanzar en direccién de principios justos y
democriticos, es decir, capaces de articular la libertad, igualdad y fraterni-
dad, como forma de solidaridad social.

Proponemos, entonces, pensar la normatividad de la educacién — el
¢para qué educar?- desde la concepcién de derechos humanos, entendidos
como aquellos que son comunes y se derivan del reconocimiento de la
dignidad intrinseca de todo ser humano, y como tales, involucran a los
demads derechos.

En su libro Facticidad y Validez, Habermas le atribuye al derecho un
papel importante en los cada vez mis complejos procesos de coordinacién
e integracién social en el Estado democratico de derecho. Para el autor, los
derechos humanos tienen una importancia central en la vida democratica:
“a medida que el derecho pasa a asumir una nueva funcién y se convierte
en la instancia central en el papel integrativo de las sociedades comple-
jas, los derechos humanos se convierten en la principal referencia de esta
integracién” (Miihl, 2018, p. 4). Esto equivale a decir que los derechos
humanos se presentan como el medio principal para la regulacién de la
vida social.
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Aunque Habermas reconoce el rostro janico de los derechos humanos,
acentua el caricter de derecho por sobre su consideracién como norma
moral (Habermas, 2000, p. 153), lo que implica subrayar que son derechos
juridicos y no derechos pre-juridicos o principios morales, que fueron
declarados en actos fundacionales del Estado, o anunciados en las con-
venciones de derecho internacional, o en documentos constitucionales de
estados nuevos o refundados (Miihl, 2018). Protegen a los sujetos porta-
dores, miembros de una comunidad juridica que los reconoce como tal, al
tiempo que enmarca obligaciones y garantias.

Para entender por qué los derechos humanos se configuran como el
principal medio de integracién social, es necesario decir brevemente qué
relacién establece el autor entre democracia y derechos humanos.

En la modernidad, la legitimacién politica del derecho que realiza el
Estado constitucional democratico tiene una doble via. Por un lado, en el
principio de soberania popular se justifican los derechos de comunicacién
y participacién que garantizan la autonomia publica de los ciudadanos;
por otra parte, los derechos humanos garantizan la vida y la libertad de las
personas, esto es, el espacio de accién necesario para la realizacién los pro-
yectos de vida de los ciudadanos. Esta doble justificacion, puesta en térmi-
nos de tensién entre dos fuentes de legitimacion, dos formas de libertades
y derechos, es reconstruida por Habermas desde el principio democritico
y discursivo del Estado de derecho mostrando la complementariedad re-
ciproca entre la autonomia individual y ciudadana. La pregunta que guia
esa construccidn se refiere a “cudles son los derechos fundamentales que
deben otorgarse y reconocerse reciprocamente ciudadanos libres e igua-
les, si quieren regular legitimamente su vida en comin con los medios del
derecho positivo” (Habermas, 2000, p. 151). Al respecto afirma:

La conexidén interna entre democracia y Estado de derecho consiste en
que, por una parte, los ciudadanos sélo pueden hacer un adecuado uso de
su autonomia publica si gracias a una autonomia privada simétricamente
asegurada son suficientemente independientes y, por otra, en que sélo
pueden alcanzar un equilibrado disfrute de su autonomia privada si, como
ciudadanos, hacen un adecuado uso de su autonomia politica (Habermas,
2000, p.153)

En sus ultimos escritos, Habermas concibe la democracia como practi-
cas de autodeterminacién ciudadana, que se realizan en procesos de comu-
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nicacién y de reconocimiento intersubjetivo de pretensiones de validez en
el espacio publico. Esta idea de democracia —y de politica- deliberativa
construye la legitimidad del ordenamiento juridico mediante procesos de
validacién discursiva con la participacién de todos los afectados por el
ordenamiento juridico. Por eso, como afirma Miihl, la cuestién de la legi-
timidad de los derechos humanos se inscribe en el interior de esta concep-
cién de democracia deliberativa; “ellos representan una especie de lengua-
je universal y transcultural que tiene el poder de normatizar las relaciones
entre los individuos y entre los pueblos a nivel global” (Muhl, 2018, p. 5).
Dice Habermas, de esta forma el derecho no reclama solo aceptacién sino
que demanda “merecer el reconocimiento”.

En sintesis, entonces, los derechos humanos se validan en procesos
democriticos, abiertos y plurales, de reconocimiento; por esta misma ra-
z6n, los derechos humanos no solo resguardan sino que son la expresién
mids genuina de un ambiente democritico — en el sentido de Dewey- en
constante renovacién y ampliacién. Son dinamizadores del proceso de-
mocritico y base del desarrollo con justicia social.

“Para que Auschwitz no se repita”... Educacion, Derechos Humanos
y Memoria

Al analizar el vinculo entre derechos humanos y educacién, Carlos Cu-
llen encuentra una relacién intrinseca, constituyente. El problema de
los derechos humanos define a la educacién como tal, le da su caracter
publico y lo diferencia de la mera preparacién, del disciplinamiento, o
de la transmisién. Pero ademds, es la educacién en sentido de formacién
cultural, la que define los derechos humanos como tales, en el sentido que
los va determinando y reconociendo. “La educacién se relaciona con la
construccién histérica del reconocimiento de esa dignidad, avanzando en
formas sociales y culturales que la realicen efectivamente. Sin dignidad,
la educacién es socializacién meramente instrumental. Sin educacién, la
dignidad es humanidad puramente formal” (Cullen, 2004, p. 57).
Siguiendo esta linea argumental, el autor afirma que la categoria de
reconocimiento es la que enlaza educacién y dignidad, o bien, derechos
humanos y educacién. La educacién es un derecho humano, lo que su-
pone la obligacién de garantizar la igualdad de oportunidades para todos.
Pero a su vez, los derechos humanos son una cuestién educativa, porque
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en la conformacién de los sujetos sociales mediante la ensefianza, es don-
de se explicita y fundamenta criticamente el alcance de su normatividad,
sus condiciones de realizacién y la denuncia de su vulneracién. Por esto,
reconoce el autor, los derechos humanos son el nicleo fuerte de toda ver-
dadera Paideia (Cullen, 2004, p. 66).

Desde este punto, podemos volver a la pregunta que lanzara Adorno
en 1967 y de la que hay en sus textos un esbozo de respuesta; la misma
se condensa en la profundidad de la expresién “para que Auschwitz no
vuelva a repetirse”. Se trata de algo mas que el sentido literal, de advertir
sobre las condiciones que hicieron posible la muda aceptacién, la décil na-
turalidad, la indiferencia frente a la indignidad humana. Las condiciones
culturales, sociales, simbolicas del horror “se forman”, y es ahi donde la
educacién tiene la obligacién de incidir criticamente formando la auto-
nomia, la solidaridad social, criticando el autoritarismo y la repeticion.

Encontramos ademis otra cuestién a resaltar, profundamente peda-
gogica, en el lazo estrecho que hay entre educacién y memoria: para que
el horror no vuelva a repetirse, es necesaria la memoria histérica. Los
detractores del cardcter democratico y comin de la educacién y la politica
se esfuerzan en devaluar la memoria histdrica, exaltando un presentismo
que encuentra su andamiaje en el valor del deseo individual y el consumo
(in)capaz de satisfacerlo. Como tal, van en contra del sentido publico y
formativo de ciudadania democritica al cuestionar para qué sirve revivir
el pasado, rememorarlo, seguir pensando en él, si precisamente es pasado.
Recuperamos aqui un fragmento de un intercambio epistolar entre Hor-
kheimer y Benjamin que nos ayudard a profundizar nuestras reflexiones®.

Respondiendo a Horkheimer que sostenia que el pasado no puede
declararse verdaderamente abierto y por ende, “las injusticias y los sufri-
mientos del pasado son irremediables”, Benjamin escribe: “la historia no
es solo una ciencia, sino no menos que la rememoracién. La rememora-
ci6én puede hacer de lo inconcluso (la dicha) algo concluso, y de lo conclu-
so (el dolor) algo inconcluso” (Gagnebin, 2013, p. 153).

Benjamin nos acerca una mirada de la historia como una narracién
abierta que permite no cerrar la imagen del pasado como unica constata-
cidn, sino que es posible modificarla, y asi también la aprehensién del pa-
sado por el presente, como algo que “ha sido”, que perdura en el presente.
Por eso entiende que la “historia a contrapelo del pasado y una reflexién

® Tomo esta referencia del articulo de Jeanne Marie Gagnebin.
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critica sobre el presente coinciden” (Gagnebin, 2013, p. 150). Cuando los
sujetos del presente dan otra interpretacidn al pasado, “lo transmiten con-
tra el conformismo de la tradicién” (Gagnebin, 2013, p. 153). Se trata de
la memoria no como simple recordacién sino aquella que trabaja sobre
las condiciones de posibilidad de los hechos, que permite la valoracién y
el juicio critico sobre el presente (Schmucler, 2019, p. 626). A la pregunta
para qué sirve rememorar el pasado, responde Gagnebin:

Todas las politicas del olvido impuesto, al ser lo contrario de un proceso
de elaboracién del pasado, no van a ayudar a olvidar un pasado doloroso,
aunque en un primer momento lo hagan callar. Estas politicas preparan
mucho mis el retorno del pasado reprimido, la repeticién y la permanen-
cia de la violencia; una forma de memoria pervertida que, en verdad, nos
impide librarnos, desligarnos del pasado para poder, al fin, vivir mejor el
presente. (Gagnebin, 2013, p. 154).

Por esto, la formacién de ciudadania democritica, guiada normativa-
mente por los derechos humanos, tendra el deber de tematizar de forma
colectiva, publica y democritica el pasado como manera de problematizar
el presente y proyectar el mundo en el que ya estamos viviendo. La escue-
la, como espacio publico de formacién de la ciudadania democritica tiene
una tarea fundamental por hacer, desde el curriculum y la organizacién
escolar, creando ambientes de reconocimiento practico de la dignidad hu-
mana. En este sentido, la pregunta de Adorno atraviesa y estd presente
en nuestras practicas docentes y ciudadanas cotidianas. Kantianamente,
serd ejercicio de nuestra autonomia ciudadana pensarla y responderla, o
bien dejarla en manos los dvidos “tutores” que abundan en estos tiempos,
que nos permiten, bajo un autoritarismo seductor, la infame “libertad de
la repeticién”.
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